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ΕΠΕ - Ἕλληνες Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας, Θεσσαλονίκη 1976 κ.ὲ. 
Ρα - Ραμοϊοςίπε εµΤβης οστηρἰεέΗ5, θετίες (σ7πεςᾳ, Ρατὶς 1857- 1866, Ἔκδ. 
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Ἐφεσ. - πρὸς Ἐφεσίους 
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Μαλαχ. - Μαλαχίας 

Μάρκ.- κατὰ Μάρκον 
Ματθ.- κατὰ Ματθαῖον 
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Ἁγ. - Ἁγίου 

ΑΡ. Κεῷ.- ἀριθμὸς κεφαλαίου 
αὐτ. - αὐτόθι [ἀναφορὰ στὸν 
παρόντα τόμο] 

ΒλΞ βλέπε 

Ἔκδ.- Ἔκδοσις/Ἐκδόσεις 

κ. ᾱ.Ξ καὶ ἄλλα 

κ. ἑ. - καὶ ἑξῆς 

κεφ. κεφάλαιο 

Μητρ.Ξ Μητροπολίτου 


ὅ.π. - ὅπου πιὸ πάνω 
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σ.Ξ σελίς 
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σ.σ.Ξ σελίδες 
ΣΤ.Ξ στίχος 


τόμ.Ξ τόμος 

Τεαίε-- τὸ σωστό 
ἀεἰεπάιηη - διαγραπτέο 
πάεπάμηα-- προσθετέο 





ΣΗΜΕΙΩΜΑ ΣΤΟΝ Τ΄ ΤΟΜΟ 


Στὰ πλαίσια τῆς ἐκπονήσεως, ἀποδόσεως καὶ ἐπεξεργασίας 
ἀπὸ τὶς Ἀδελφὲς τῆς Ἱερᾶς Μονῆς Κοιμήσεως Θεοτόκου Μπούρα τοῦ 
ἔργου τῆς Φιλοκαλίας, ὁ Ἐλλογιμώτατος Καθηγητὴς τῆς Δογματικῆς 
Θεολογίας στὸ Τμῆμα Θεολογίας τοῦ Ἀριστοτελείου Πανεπιστηµίου 
Θεσσαλονίκης, κ. κ. Δημήτριος Τσελεγγίδης παρεχώρησε εὐγενῶς 
σειρὰ σχολίων του, καθ᾽ ὅλην τὴν ἕκτασι τοῦ ἔργου. Ἐῑδυςώτερα, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸν παρόντα Τ' τόμο, ὁ κ. Καθηγητὴς γίνεται ἀποκαλυπτικὸς 
τοῦ βαθέος πνεύματος τοῦ Ἁγίου Μαξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ, τοῦ Με- 
γίστου, περὶ τὸ Δόγμα τῆς Ἐκκλησίας µας, Θεολόγου. Τὰ ἐν λόγῳ, εὐ- 
γενῶς παρατιθέμενα, ἑρμηνευτικὰ σχόλιά του συνοδεύουν καθοριστι- 
κὰ τὰ κείμενα τοῦ Ἁγίου Μαξίμου, δίδοντας τὴν δυνατότητα στὸν ἀνα- 
γνώστη νὰ εἰσδύσῃ στὸν πνεῦμα τοῦ Ἁγίου καὶ νὰ κατανοήσῃ τὸ βά- 
θος τῶν ἁγιοπνευματικῶν του λόγων. Ταυτοχρόνως ἢ 6χ οἴΠσΟ ἕρμη- 
νευτικὴ ἀπόδοσι τῆς εἰδικῆς θεολογικῆς ὁρολογίας, ἐξόχως δὲ τῶν εἰ- 
δικοῦ φΦιλοσοφικοῦ καὶ Θεολογικοῦ περιεχομένου ὅρων, τοὺς ὁποίους, 
ὡς ἰβοπηῖςις ἴθτπηῖπη5, πληθωρικὰ ἀρέσκεται νὰ χρησιμοποιῆ ὁ Ἅγιος 
Μάξιμος, καθιστοῦν τὸν ἑρμηνευτικὸ σχολιασμὸ τοῦ κ. Καθηγητοῦ 
καθοριστικὸ γιὰ τὴν παρακολούθησι τῶν βαθέων πνευματικῶν νοη- 
μάτων τοῦ Ἁγίου Μαξίμου. 

Παράλληλα ὁ Ἐλλογιμώτατος κ. Καθηγητὴς καὶ στὸν παρόν- 
τα τόμο συνεχίζει νὰ παραδίδη σειρὰ πινάκων μὲ περιλήψεις τῶν ἐπι- 
μέρους κεφαλαίων τῶν λόγων. Ἐπιπλέον, ὡς πρὸς τὸν λόγο, εἰς τὴν 
Προσευχὴν τοῦ Πάτερ ἡμῶν, τὸν ὁποῖο ὁ ἴδιος ὁ Ἅγιος Μάξιμος δὲν εἷ- 
χε κατανείµει σὲ κεφάλαια, ὁ κ. Καθηγητὴς προέβη στὴν κατάτµησί 
του σὲ ἐπιμέρους ἑνότητες, ἀποδίδοντας ἀνὰ ἑνότητα καὶ ἀντίστοιχη 
περίληψί της. Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ ἀποκαλύπτεται ἡ ἐσωτερικὴ δοµἠ 
τοῦ ἐν λόγῳ θαυμασίου, πλὴν μακροσκελοῦς κειµένου καὶ διευκολύ- 
νεται, σαφῶς, ὁ ἀναγνώστης στὴν προσέγγισί του. Τὸ σύνολο τῶν πε- 
οιλήψεων παρουσιάζεται σὲ ξεχωριστὸ παράρτημα στὸ τέλος τοῦ τό- 
μου, ὅπου οἱ περιλήψεις τῶν ἐπιμέρους κεφαλαίων γίνονται εὔκολα 
προσεγγίσιµες γιὰ τὸν ἀναγνώστη ἀπὸ τὶς παρατιθέμενες ἀντίστοιχες 
ἐνδείξεις σελίδος καὶ στίχου. Οἱ πίνακες αὐτοὶ κατορθώνουν, ἐποπτι- 
κῷ τῷ τρόπῳ, νὰ ἀποκαλύπτουν τὴν διάρθρωσι τῶν λόγων τοῦ Ἁγίου 


ΦΙΛΟΚΑΛΙΑ 


Μαξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ καὶ δίδουν στὸν ἀναγνώστη τὴν πολύτιμη 
δυνατότητα νὰ ἀντιληφθῇ, ἐν συντόμῳ, τὰ ἐννοιολογικὰ πλαίσια, μέ- 
σα στὰ ὁποῖα κινεῖται ὁ κάθε λόγος. Ἐπιπλέον φέροντες, οἱ τίτλοι - 
περιλήψεις τῶν κεφαλαίων, ἔνδειξι ἀνευρέσεώς τους στὶς ἀντίστοιχες 
σελίδες καὶ στίχους τοῦ σώματος τοῦ ἔργου, συνιστοῦν ἕνα θαυμάσιο 
ἐργαλεῖο, τὸ ὁποῖο κατορθώνει ἐμπνευσμένα νὰ παραπέμφψῃ ἐπιτυ- 
χῶς τὸν ἀναγνώστη στὰ θέματα ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ὁ ἴδιος ἤθελε προ- 
κρίνῃ, ὡς τοῦ εἰδικοῦ του ἐνδιαφέροντος, κατὰ τὴν προσωπική του με- 
λέτη. Καὶ ἐκ τῆς θέσεως αὐτῆς ἡ ὅλη ἐκδοτικὴ προσπάθεια καταθέτει, 
εὐγνωμόνως, τὴν εὐχαριστία της πρὸς τὸν Ἐλλογιμώτατο κ. Καθηγη- 
τὴ γιὰ τὴν ὅλη εὐγενεστάτη συμμετοχή του στὴν παροῦσα περὶ τὴν 
Φιλοκαλίαν προσπάθεια καὶ εἰδικώτερα περὶ τῶν θεοπνεύστων ἐξό- 
χων κειμένων τοῦ Ἁγίου Μεγίστου Μαξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ. 


ΕΚΤΗΣ ΕΚΔΟΣΕΩΣ 
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ΣΥΝΤΟΜΟΣ ΒΙΟΓΡΑΦΙΑ 


Ὁ ἐν Ἁγίοις Πατὴρ ἡμῶν 
Μάξιμος ὁ Ὁμολογητής, ἦν 
ἐπὶ τῆς Βασιλείας Κωνσταν- 
τίνου τοῦ Πωγωνάτου, κα- 
τὰ τὸ ἑξακοσιοστὸν ἑβδομη- 
κοστὸν ἔτος ἀπὸ Χριστοῦ, 
ὁ τῆς τῶν Μονοθελητῶν κα- 
κοδόξου αἱρέσεως πρώτιστος 
καθαιρέτης: βασιλείοις δὲ 
πρότερον ἐνδιαπρέψας αὐ- 
λαῖς, καὶ τῷ τοῦ Πρωταση- 
κρίτου ἀξιώματι τετιμηµμέ- 
νος, ὕστερον τὰς κοσμικὰς 
ἀρχὰς καταλιπών, πρὸς τοὺς 
ἀσκητικοὺς ἀγῶνας ἐπαπο- 
δύεται' τῇ πηγῇ δὲ τῆς σο- 
φίας προσπελάσας τὸ στό- 
μα, καὶ ταῖς ζωηῤῥύτοις ἀρ- 
δείαις τῶν θείων Γραφῶν 
διαπαντὸς ποτιζόµενος, πο- 
ταμοὺς ὡς ἀληθῶς ἐκ τῆς 
κοιλίας αὐτοῦ θείων δογ- 
μάτων καὶ συγγραμμάτων 
ἐξέβλυσε, πάντα πελαγίζον- 
τας τῆς οἰκουμένης τὰ πέ- 
ρατα’ ὧν καὶ ἡμεῖς τὸ γλυ- 
κυ καὶ νεκρέγερτον ὕδωρ, 


Ὁ Ἅγιος Πατέρας µας Μάξι- 
μος ὁ Ὁμολογητὴς ἦταν ἐπὶ 
τῆς βασιλείας τοῦ Κωνσταντί- 
νου τοῦ Πωγωνάτου, κατὰ τὸ 
ἔτος 670 μετὰ Χριστόν, ὁ κύρι- 
ος καθαιρέτης τῆς κακοδόξου 
αἱρέσεως τῶν Μονοθελητῶν. 
Ἀφοῦ δὲ προηγουμένως διέ- 
πρεψε στὶς βασιλικὲς αὐλὲς 
καὶ εἶχε τιμηθῆ μὲ τὸ ἀξίωμα 
τοῦ Πρωτασηκρίτου [Ἀρχι- 
γραμματέως], ὕστερα ἐγκατα- 
λείποντας τὶς κοσμικὲς ἐξουσί- 
ες, ἐπιδίδεται στοὺς ἀσκητι- 
κοὺς ἀγῶνες. Ἀφοῦ ἄγγιξε τὸ 
στόμα του στὴν πηγὴ τῆς Σο- 
φίας, καὶ μὲ τὸ νὰ ποτίζεται ἀ- 
διαλείπτως μὲ τὶς ἀρδεύσεις 
τῶν θείων Γραφῶν, ποὺ ρέουν 
ζωή, ἀνέβλυσε ἀληθινὰ ἐκ τῆς 
κοιλίας του ποταμοὺς θείων 





δογμάτων καὶ συγγραμάτων, 
οἱ ὁποῖοι κατέκλυσαν ὅλα τὰ 
πέρατα τῆς οἰκουμένης. Ἀπὸ 
αὐτὰ καὶ ἐμεῖς τὸ γλυκὺ νερό, 











ποὺ [καὶ] νεκροὺς ἀνασταίνει, 
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διὰ τῶν παρόντων τουτωνὶ 
κεφαλαίων, εἰς τήνδε τὴν 
βίβλον μετοχετεύσαντες, 
παρεθήκαμεν τοῖς τῷ κα- 
λῷ δίψει τῆς σοφίας συνε- 
χομένοις, ἵνα πίνοντες ἐξ 
αὐτοῦ δαψιλῶς, εἰς τὸν αἰ- 
ὤνα οὐ μὴ διψήσωσιν. Ἐν 
τούτοις καὶ γὰρ ἡ τῆς ἱς- 
ρᾶς, καὶ θεοποιοῦ ἀγάπης 
γνῶσις, καὶ ἐργασία φιλο- 
σοφεῖται: ἡ τῆς ὑψηλῆς 
Θεολογίας ἄπταιστος δό- 
ἕα κρατύνεται τὸ περὶ τῆς 
οἰκονομίας τοῦ λόγου μυ- 
στήριον εὐσεβῶς ἀναπτύσ- 
σεται’ ἡ τῶν θεοειδῶν ἀρε- 
τῶν πρακτικἡ θεωρία ἐπι- 
στημόνως τρανολογεῖται' καὶ 
ἡ τῶν ἀντικειμένων αὐὖ- 
ταῖς κακιῶν, καὶ παθῶν 
βδελυκτή στηλιτεύεται συµ- 
µορία, καὶ συνελόντα φά- 
ναι, ἓν αὐτοῖς ἡ τῶν ἠθῶν 
διακόσμησις διαλάμπει, καὶ 
πολλῶν καὶ διαφόρων ψυ- 
χωφελῶν ὑποθέσεων ἀπο- 
ταμιεύονται ὑποθῆκαι, δι᾽ 
ὧν ἄν τις ῥᾳδίως, κακίας 
πάσης ἀπαλλαγείς, καὶ τῶν 
ἀρετῶν ἐν ἕξει γενόμενος, 
οὐρανοπολίτης γενέσθαι 
ἰσχύσειε, καὶ τῆς Θείας δό- 
ξης ἐπιτυχεῖν. Ἀλλὰ γὰρ 
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διὰ μέσου αὐτῶν ἐδῶ τῶν κεφα- 
λαίων, ἀφοῦ τὸ διοχετεύσαμε σ᾽ 
αὐτὸ ἐδῶ τὸ βιβλίο, [τὸ] παραθέ- 
σαμε σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι κατέ- 
χονται ἀπὸ τὴν καλὴ δίψα τῆς σο- 
Φίας, ὥστε πίνοντας ἀπ᾽ αὐτὸ μὲ 
ἀφθονία, νὰ μὴν δυψάσουν εἰς τὸν 
αἰῶνα [ποτέ]. Διότι μέσα σ᾽ αὐτὰ 
φιλοσοφεῖται καὶ ἡ [θεία] γνῶσι, 
καὶ ἡ [πρακτικὴ] ἐργασία τῆς ἱε- 
ρᾶς καὶ θεοποιοῦ ἀγάπης. Ἕδραι- 
ώνεται ἡ ἀλάνθαστη ἐκτίμησι 
τῆς ὑψηλῆς Θεολογίας: ἀναπτύσ- 
σεται εὐσεβῶς τὸ μυστήριο γύ- 
ρω ἀπὸ τὴν [θεία] οἰκονομία τοῦ 
Λόγου. Καταγγέλλεται μὲ πνευµα- 
τικὴ ἐπιστήμη, ἡ πρακτικὴ θεω- 
ρία τῶν θεοειδῶν ἀρετῶν, καὶ στη- 
λιτεύεται ἢ βδελυρὴ συμμορία τῶν 
κακιῶν καὶ τῶν παθῶν, οἱ ὁποῖ- 
ες ἀντιτίθενται σ᾽ αὐτὲς [στὶς ἀρε- 
τὲς δηλαδή], καὶ γιὰ νὰ μιλήσω- 
µε μὲ συντομία, µέσα σ αὐτοὺς 
[τοὺς λόγους τοῦ Θεοφόρου Τα- 
τρός µας Μαξίμου], διαλάμπει ἡ 
κοσμιότητα τῶν ἠθῶν καὶ ἀποθη- 
σαυρίζονται πολλῶν καὶ διαφόρων 
ψυχωφελῶν ὑποθέσεων συμβου- 
λές, διὰ μέσου τῶν ὁποίων θὰ µπο- 
ροῦσε κάποιος, ἀφοῦ ἀπαλλαγῇ 
μὲ εὐκολία ἀπὸ κάθε κακία καὶ φθά- 
σῃ στὴν σταθερὴ κατάστασι τῶν 
ἀρετῶν, νὰ γίνῃ πολίτης τῆς [Βα- 
σιλείας] τῶν οὐρανῶν, καὶ νὰ ἐπι- 
τύχη τῆς θείας δόξης. Ἀλλά, βέβαια, 
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καὶ ἡ τοῦ αὐτοῦ Πατρὸς εἰς 
τὸ Πάτερ ἡμῶν ἐξηγητικὴ 
ἀνάπτυξις, ὡς πολλῷ τῶν 
ἄλλων ὑπερέχουσα, καὶ πολ- 
λὴν τὴν ὠφέλειαν τοῖς ἀνα- 
γινώσκουσι προμνηστεύου- 
σα, προσετέθη τοῖς κεφαλαί- 
οις. Τούτου δὲ τοῦ θείου 


Πατρὸς καὶ ὁ σοφὸς µνηµο- 


νεύει Φώτιος, ἀναγνώσει 
ρα’, σελ. 251. Ἔστι δὲ τὴν 
φράσιν σχοινοτενής τε ταῖς 
περιόδοις, καὶ χαίρων ὕπερ- 
βατοῖς, ἐνακμάζων τε ταῖς 
περιβολαῖς, καὶ κυριολογεῖν 
οὐκ ἐσπουδασμένος... Πλὴν 
εἴ τινι φίλον, ἀναγωγαῖς, 
καὶ θεωρίαις τὸν νοῦν ἀνε- 
λίσσειν, οὐκ ἂν ποικιλωτέ- 
ραις, οὐδ᾽ ἐσπουδασμέναις 
μᾶλλον, ἢ ταύταις περιτύ- 
χοι. 


καὶ ἢ ἐπεξηγηματικὴ ἀνάπτυξι στὸ 
«Πάτερ ἡμῶν», τοῦ ἰδίου πατρὸς 
[δηλαδὴ τοῦ Ἁγίου Μαξίμου], ἐπει- 
δὴ ὑπερέχει πολὺ ἀπὸ τὶς ἄλλες [ὅ- 
ποιες ἑρμηνεῖες στὸ «Πάτερ ἡμῶν»] 
καὶ ἐπειδὴ ὑπόσχεται μεγάλη ὠφέ- 
λεια σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι [τὴν] µε- 
λετοῦν, προσετέθη στὰ κεφάλαια 
[τοῦ Ἁγίου Μαξίμου, τὰ ὁποῖα πα- 
ρατίθενται]. Αὐτὸν δὲ τὸν θεῖο Πα- 
τέρα [Μάξιμο], τὸν μνημονεύει ὁ Φώ- 
τιος στὴν 191 ἀνάγνωσι, στὴν σελίδα 
251 [λέγοντας τὰ ἑξῆς]: «Εἶναι δὲ [ὁ 
Ἅγιος Μάξιμος], ὡς πρὸς τὴν ἔκφρα- 
σι καὶ τὶς περιόδους σχοινοτενἠς [ἔ- 
χει μακρὲς περιόδους] καὶ χαίρεται 
στὰ ὑπερβατὰ [σχήματα τοῦ λόγου], 
εἶναι δυνατὸς καὶ στὶς καλλιεπεῖς 
ἑρμηνεῖες τῶν λόγων ἂν καὶ δὲν φρον- 
τίζει νὰ κυριολεκτῇ.... Πλὴν [βέβαια], 
ἐὰν σὲ κάποιον [εἶναι] ἀγαπητό, νὰ 
περιστρέφῃ τὸν νοῦ [του] σὲ ἄναγω- 
γὲς καὶ θεωρίες, δὲν θὰ μποροῦσε νὰ 
ἐπιτύχῃ πιὸ εὔστοχες [ἐκφράσεις λό- 
γου] περισσότερο ἀπὸ αὐτές». 
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ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ 
ΠΡΟΣ ΕΛΠΙΔΙΟΝ ΠΡΕΣΒΥΤΈΡΟΝ 


Ἰδοὺ πρὸς τῷ περὶ ἀσκητι- 
κοῦ βίου λόγῳ, καὶ τὸν περὶ 
ἀγάπης πέπομφα λόγον τῇ 
σῇ ὁσιότητι Πάτερ Ἐλπίδιε: 
ἐν ἰσαρίθμοις κεφαλαίων 
τῶν τεσσάρων Ἁγίων Εὐ- 
αγγελίων ἑκατοντάσιν. Οὐ- 
δὲν μὲν ἴσως ἄξιον τῆς σῆς 
προσδοκίας, τῆς δέ γε ἡμε- 
τέρας δυνάμεως οὐκ ἔλατ- 
τον. Πλὴν γινωσκέτω ἡ σὴ 
ἁγιωσύνη, ὅτι οὐδὲ ταῦτα 
τῆς ἐμῆς εἰσι γεώργια δια- 
νοίας: ἀλλὰ τοὺς τῶν Ἁγίων 
Πατέρων διελθὼν λόγους, 
κἀκεῖθεν τὸν εἰς τὴν ὑπόθε- 
σιν συντείνοντα νοῦν ἀνα- 
λεξάμενος, καὶ ἐν ὀλίγοις 
πολλὰ κεφαλαιωδέστερον 
συναγαγών, ἵνα εὐσύνοπτα 
γένωνται διὰ τὸ εὐμνημό- 
νευτον, ἀπέστειλα τῆ σή ὁσι- 











Ἰδού, πάτερ Ἐλπίδιε, μαζὶ μὲ τὸν 
λόγο περὶ ἀσκητικοῦ βίου ἔχω 
ἀποστείλει στὴν ὁσιότητά σου 
καὶ τὸν λόγο περὶ ἀγάπης σὲ ἕκα- 
τοντάδες ἀπὸ κεφάλαια, ἰσάριθ- 
μες μὲ τὰ τέσσερα Ἅγια Εὐαγ- 
γέλια. Ἴσως βέβαια κανένα δὲν 
[εἶναι] ἀντάξιο τῆς προσδοκίας 
σου, ἀλλὰ ἐν πάσῃ περιπτώσει 
δὲν [εἶναι κανένα] ἑλλιπέστερο 
τῆς δυνάμεώς μου. Ὅμως, ἂς 
γνωρίζῃ ἡ ἁγιοσύνη σου, ὅτι οὔ- 
τε αὐτὰ εἶναι καρποὶ τῆς δικῆς 
μου διανοίας, ἀλλά, ἀφοῦ διε- 
ξῆλθα τοὺς λόγους τῶν Ἁγίων 
Πατέρων, καὶ ἀπὸ ἐκεῖ συνέλεξα 
τὸ νόημα, τὸ ὁποῖο συμβάλλει στὸ 
ἐπιζητούμενο θέµα [περὶ ἀγά- 
πης], καὶ ἀφοῦ συγκέντρωσα μέσα 
σὲ λίγα πολλά, κατὰ τρόπο πιὸ 
περιληπτικό, γιὰ νὰ γίνουν εὖ- 
ληπτα, λόγῳ τοῦ εὐκολομνημό- 
νευτου, [τὰ] ἀπέστειλα στὴν ὁσι- 
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ότητι: παρακαλῶών εὖὐγνω- 
μόνως ἀναγινώσκειν, καὶ 
μόνην θηρεύειν τὴν ἐν αὐ- 
τοῖς ὠφέλειαν, τὸ δὲ ἀκαλ- 
λὲς τῶν λέξεων παραβλέ- 
πειν, καὶ εὔχεσθαι ὑπὲρ τῆς 
ἐμῆς μετριότητος, καὶ πά- 
σης πνευματικῆς ὠφελείας 
ἐρήμου. Παρακαλῶ δὲ καὶ 
τοῦτο: μὴ εἰς ὄχλησιν ἡγεῖ- 
σθαι τὰ εἰρημένα: ἐπιταγὴν 
γὰρ πεπλήρωκα: λέγω δὲ 
τοῦτο: ἐπειδὴ οἱ λόγοις ἐνο- 
χλοῦντες, πολλοί ἐσμεν σή- 
μερον: οἱ δὲ ἔργοις παιδεύ- 
οντες, ἢ καὶ παιδευόμενοι, 
πάνυ εἰσὶν ὀλίγοι, ἀλλὰ μᾶλ- 
λον ἐμπόνως ἑκάστῳ προ- 
σέχειν τῶν κεφαλαίων. Οὐ 
πάντα γὰρ πᾶσιν, ὡς οἶμαι, 
εἰσὶν εὔληπτα, ἀλλὰ καὶ 
πολλῆς τὰ πολλὰ τοῖς πολ- 
λοῖς δεόμενα τῆς συνεξετά- 
σεως, εἰ καὶ δοκεῖ ἁπλού- 
στερον εἰρῆσθαι. Ἴσως γὰρ 
ἄν τι φανείη χρήσιμον τῇ 
ψυχη ἐξ αὐτῶν ἀνακαλυ- 
πτόμενον, ἀναφανήσεται δὲ 
πάντως, Θεοῦ χάριτι, τῷ 
ἀπεριέργοις ἐννοίαις, καὶ 
μετὰ φόβου Θεοῦ, καὶ ἀγά- 
πης ἀναγινώσκοντι. Τῷ δὲ 
μὴ ὠφελείας χάριν πνευμα- 
τικῆς ἐντυγχάνοντι, ἢ τού- 








ότητά σου, παρακαλώντας [σε] 
νὰ τὰ διαβάζης μὲ ἐπιείκεια καὶ 
νὰ ἀποσπᾷς μόνη τὴν ὠφέλεια, 
ἐνῶ νὰ παραβλέπης τὴν ἔλλειψι 
κάλλους τῶν λέξεων καὶ νὰ εὖχε- 
σαι γιὰ τὴν µετριότητά µου, τὴν 
στερηµένη καὶ ἀπὸ κάθε πνευ- 
ματικὴ ὠφέλεια. [Σὲ] παρακαλῶ 
δὲ καὶ αὐτό: νὰ μὴν νομίζης ὡς 
ἐνόχλησι, ὅσα ἔχουν εἰπωθῆ: διό- 
τι ἔχω ἐκπληρώσει ἐντολὴ - λέγω 
δὲ αὐτό: ἐπειδὴ ὅσοι ἐνοχλοῦμε 
μὲ λόγους εἴμαστε σήμερα πολ- 
λοί, ἐνῶ ἐκεῖνοι οἱ ὁποῖοι παιδα- 
γωγοῦν μὲ ἔργα ἡ καὶ παιδαγω- 
γοῦνται, εἶναι πολὺ λίγοι - ἀλλὰ 
μᾶλλον ἐμπόνως νὰ προσεγ- 
γίζης τὸ καθένα ἀπὸ τὰ κεφά- 
λαια. Διότι καθὼς νομίζω, δὲν 
εἶναι ὅλα καταληπτὰ σὲ ὅλους, 
ἀλλὰ καὶ κατὰ τὸ πλεῖστον γιὰ 
τοὺς πολλοὺς ἔχουν ἀνάγκη 
πολλῆς ἐκ παραλλήλου ἐρεύνης, 
ἂν καὶ φαίνεται, ὅτι ἔχουν δια- 
τυπωθῆ μὲ ἁπλούστερο τρόπο. 
Διότι μπορεῖ ἴσως νὰ φανῇ κά- 
ποιο ἀπὸ αὐτὰ χρήσιμο στὴν 
ψυχή, ἐὰν ἀποκαλυφθῆ, καὶ θὰ 
φανερωθῇ ὁπωσδήποτε μὲ τὴν 
Χάρι τοῦ Θεοῦ σ᾽ ἐκεῖνον ὁ ὁποῖ- 
ος μελετᾶ μὲ ἀπερίεργους συλ- 
λογισμοὺς καὶ μὲ φόβο Θεοῦ 
καὶ ἀγάπη. Σ᾽ ἐκεῖνον, ὅμως, 
ὁ ὁποῖος δὲν διαβάζει χάριν 
πνευματικῆς ὠφελείας εἴτε αὐ- 


τό 
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τῳ τῷ πονήματι, ἢ καὶ ἄλ- | τὸ τὸ σύγγραμμα εἴτε τὸ ὅποι- 
λῳ τῷ οἰωδήποτε, ἀλλὰ τοῦ | οδήποτε ἄλλο, ἀλλὰ [διαβάζει], 
λέξεις θηρεύειν πρὸς τὸ κα- | γιὰ νὰ κυνηγάη λέξεις μὲ σκοπὸ 
κίζειν τὸν συγγραψάμενον, } τὴν ἐπίκρισι ἐκείνου, ὁ ὁποῖος 
ἵνα ἑαυτὸν ἐκείνου δῆθεν, |! [τὶς] συνέγραψε, γιὰ νὰ παρουσι- 
ὡς οἰηματίας, σοφώτερον | άση, ὡς ὑπερήφανος, τὸν ἑαυτό 
παραστήση, οὐδὲν ὠφέλι- ] του, δῆθεν, σοφώτερο ἐκείνου, 
μον οὐδαμόθεν οὐδέποτε | οὐδέποτε ἀπὸ πουθενὰ δὲν θὰ 
ἀναφανήσεται. φανερωθῇ τίποτα ὠφέλιμο. 
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α΄. Ἀγάπη μέν ἐστι, διάθεσις 
ψυχῆς ἀγαθή, καθ᾽ ἣν οὐδὲν 
τῶν ὄντων, τῆς τοῦ Θεοῦ 
γνώσεως προτιμᾷ. Ἀδύνατον 
δὲ εἰς ἕξιν ταύτης ἐλθεῖν τῆς 
ἀγάπης, τὸν πρός τι τῶν ἐπι- 
γείων ἔχοντα προσπάθειαν. 
β΄. Ἀγάπην μέν, τίκτει ἁπά- 
θεια: ἀπάθειαν δέ, ἡ εἰς 
Θεὸν ἐλπίς: τὴν δὲ ἐλπίδα, 
ὑπομονὴ καὶ μακροθυμία: 
ταύτας δέ, ἡ περιεκτικὴ ἐγ- 
κράτεια: ἐγκράτειαν δέ, ὁ 
τοῦ Θεοῦ φόβος: τὸν δὲ φό- 
βον, ἡ εἰς Θεὸν πίστις. 

γ΄. Ὁ πιστεύων τῷ Κυρίῳ, 
φοβεῖται τὴν κόλασιν. Ὁ δὲ 
φοβούμενος τὴν κόλασιν, ἐγ- 
κρατεύεται ἀπὸ τῶν παθῶν. 
Ὁ δὲ ἐγκρατευόμενος ἀπὸ 
τῶν παθῶν, ὑπομένει τὰ 
θλιβερά. Ὁ δὲ ὑπομένων τὰ 
θλιβερά, ἕξει τὴν εἰς Θεὸν 
ἐλπίδα. Ἡ δὲ εἰς Θεὸν ἐλπίς, 
χωρίζει πάσης γηΐνης προ- 
σπαθείας τὸν νοῦν: ταύτης 








1. Ἀγάπη μὲν εἶναι ἀγαθὴ διάθε- 
σι τῆς ψυχῆς, κατὰ τὴν ὁποία [ἡ 
ψυχὴ] δὲν προτιμᾶ κανένα ἀπὸ τὰ 
ὄντα [περισσότερο] ἀπὸ τὴν γνῶσι 
τοῦ Θεοῦ. [Εἶναι] δὲ ἀδύνατον, νὰ 
φθάσῃ στὴν ἀπόκτησί της, ἐκεῖ- 
νος ὁ ὁποῖος ἔχει προσπάθεια [ἐμ- 
παθη ἐξάρτησι] μὲ κάτι ἀπὸ τὰ 
ἐπίγεια. 

2. Τὴν ἀγάπη μέν, [τὴν] γεννᾶ ἡ 
ἀπάθεια. Ἐνῶ τὴν ἀπάθεια [γεν- 
νᾶ] ἢ ἐλπίδα στὸν Θεό. Τὴν δὲ ἐλ- 
πίδα, ἡ ὑπομονὴ καὶ ἡ µακροθυ- 
μία. Αὐτὲς ὅμως [τὶς γεννᾶ] ἡ πε- 
ριεκτικὴ ἐγκράτεια: καὶ τὴν ἐγ- 
κράτεια, ὁ φόβος τοῦ Θεοῦ: τὸν δὲ 
φόβο, ἡ πίστι στὸν Θεό. 

3, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος πιστεύει στὸν 
Κύριο, φοβᾶται τὴν κόλασι. Ἐκεῖ- 
νος ὅμως, ὁ ὁποῖος φοβᾶται τὴν 
κόλασι, ἐγκρατεύεται ἀπὸ τὰ πά- 
θη. Καὶ ὁ ἐγκρατευόμενος ἀπὸ τὰ 
πάθη, ὑπομένει τὰ θλιβερά. Ἐκεῖ- 
νος δέ, ὁ ὁποῖος ὑπομένει τὰ θλι- 
βερά, θὰ ἀποκτήσῃ τὴν ἐλπίδα 
στὸν Θεό. Ἡ δὲ ἐλπίδα στὸν Θεὸ 
ἀπομακρύνει τὸν νοῦ ἀπὸ κάθε 
γήϊνη προσπάθεια [ἑξάρτηση. Καὶ 
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δὲ ὁ νοῦς χωρισθείς, ἕξει τὴν 
εἰς Θεόν ἀγάπην. 

δ΄. Ὁ ἀγαπῶν τὸν Θεόν, πάν- 
των τῶν ὑπ᾽ αὐτοῦ γεγονό- 
των προτιμᾷ τὴν γνώσιν 
αὐτοῦ, καὶ ἀδιαλείπτως, 
διὰ τοῦ πόθου, ταύτη προ- 
σκαρτερεῖ. 

ε’. Εἰ πάντα τἆ ὄντα διὰ 
τοῦ Θεοῦ, καὶ διὰ τὸν Θεὸν 
γέγονε, κρείττων δὲ ὁ Θεὸς 
τῶν δι᾽ αὐτοῦ γεγονότων, ὁ 
καταλιμπάνων τὸν Θεόν, 
καὶ τοῖς χείροσιν ἐνασχο- 
λούμενος, δείκνυσιν ἑαυτὸν 
προτιμῶντα τοῦ Θεοῦ τὰ 
δι αὐτοῦ γεγονότα. 

ς΄. Ὁ τῇ εἰς Θεὸν ἀγάπη τὸν 
νοῦν ἔχων προσηλωμένον, 
πάντων τῶν ὁρωμένων, καὶ 
αὐτοῦ τοῦ σώματος, ὡς ἀλ- 
λοτρίου, καταφρονεῖ. 

ζ᾿. Εἰ κρείττων τοῦ σώματος 
ἡ ψυχή, καὶ κρείττων τοῦ κό- 
σμου ἀσυγκρίτως ὁ κτίσας 
αὐτὸν Θεός, ὁ προτιμῶν τῆς 
ψυχῆς τὸ σῶμα, καὶ τοῦ Θε- 
οὗ τὸν ὑπ᾽ αὐτοῦ κτισθέντα 
κόσμον, οὐδὲν τῶν εἰδωλο- 
λατρούντων διενήνοχεν. 

η΄. Ὁ τὸν νοῦν τῆς εἰς Θεὸν 
ἀγάπης καὶ προσεδρίας. ἀπο- 
χωρίσας, καί τινι τῶν αἰσθη- 
τῶν προσδεδεμένον ἔχων, 








ὅταν ὁ νοῦς ἀπομακρυνθῇ ἀπὸ αὐ- 
τὴν [τὴν γήΐνη προσπάθεια], θὰ ἀπο- 
κτήση τὴν ἀγάπη στὸν Θεό. 

4. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν Θεό, 
προτιμᾶ τὴν γνῶσι Αὐτοῦ, [περισ- 
σότερο] ἀπὸ ὅλα ὅσα ἔχουν γίνει 
ἀπ᾽ Αὐτὸν καὶ ἀδιαλείπτως, μὲ σφο- 
ὃρὰ ἐπιθυμία, μένει πιστὰ προσκολ- 
λημένος σ᾽ αὐτήν, [τὴν γνῶσι τοῦ 
Θεοῦ]. 

5. Ἐὰν ὅλα τὰ ὄντα ἔχουν γίνει διὰ 
τοῦ Θεοῦ [Λόγου] καὶ γιὰ τὸν Θεὸ 
[Λόγοϊ]], πρόδηλα ὁ Θεὸς [εἶναι] ἀνώ- 
τερος ἀπὸ ὅσα ἔχουν γίνει δι᾽ Αὐτοῦ. 
Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐγκαταλείπει τὸν 
Θεὸ καὶ ἀσχολεῖται μὲ τὰ κατώτερα, 
ἀποδεικνύει, ὅτι αὐτὸς προτιμᾶ ἀπὸ 
τὸν Θεὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἔχουν γί- 
νει δι᾽ Αὐτοῦ [προτιμᾶ τὰ κτίσματα 
ἀπὸ τὸν Κτίστη]. 

6. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει προση- 
λωμένο τὸν νοῦ στὴν ἀγάπη πρὸς 
τὸν Θεό, καταφρονεῖ ὅλα ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα εἶναι ὁρατὰ καὶ αὐτὸ [ἀκόμα] 
τὸ ἴδιο τὸ σῶμα [του], σὰν ξένο. 

7. Ἐὰν ἡ ψυχὴ [εἶναι] ἀνώτερη τοῦ 
σώματος καὶ ἀσυγκρίτως ἀνώτερος 
τοῦ κόσμου [εἶναι] ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος 
δημιούργησε αὐτὸν [τὸν κόσμο], 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προτιμᾶ ἀπὸ τὴν 
ψυχὴ τὸ σῶμα καὶ ἀπὸ τὸν Θεὸ τὸν 
κόσμο, τὸν δημιουργηθέντα ἀπ᾽ Αὐ- 
τόν, δὲν διαφέρει καθόλου ἀπὸ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι λατρεύουν τὰ εἴδωλα. 
8. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀπεμάκρυνε 
τὸν νοῦ [του] ἀπὸ τὴν παραμονὴ 
[στὴν θεωρία τοῦ Θεοῦ] καὶ τὴν ἀγά- 
πη πρὸς τὸν Θεὸ καὶ [τὸν] ἔχει δε- 
μένο σὲ κάποιο ἀπὸ τὰ αἰσθητὰ, 
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οὗτός ἐστιν ὁ προτιμῶν τῆς 
Ψυχῆς τὸ σῶμα, καὶ τοῦ κτί- 
σαντος Θεοῦ τὰ ὑπ᾽ αὐτοῦ 
γεγονότα. 

θ΄’. Εἰ ἡ ζωὴ τοῦ νοῦ, ὁ φω- 
τισμός ἐστι τῆς γνώσεως, 
τοῦτον δὲ ἡ εἰς Θεὸν ἀγά- 
πη τίκτει, καλῶς οὐδὲν τῆς 
θείας ἀγάπης εἴρηται μεῖ- 
ζον. 

ι. Ὅταν τῷ ἔρωτι τῆς ἀγά- 
πης πρὸς Θεὸν ὁ νοῦς ἐκ- 
δηµῆ, τότε οὔτε τινος τῶν 
ὄντων παντάπασιν ἐπαι- 
σθάνεται. Ὑπὸ γὰρ τοῦ θεί- 
ου, καὶ ἀπείρου φωτὸς κα- 
ταλαμπόμενος, ἀναισθητεῖ 
πρὸς πάντα τὰ ὑπ᾽ αὐτοῦ 
γεγονότα, καθάπερ ὀφθαλ- 
μὸς πρὸς τοὺς ἀστέρας, τοῦ 
ἡλίου ἀνατέλλοντος. 

ια’. Πᾶσαι μὲν αἱ ἀρεταὶ 
συνεργοῦσι τῷ νῷ πρὸς 
τὸν θεῖον ἔρωτα, πλέον δὲ 
πάντων ἡ καθαρὰ προσευ- 
Χή. Διὰ ταύτης γὰρ πρὸς 
τὸν Θεὸν πτερούμενος, ἔξω 
γίνεται πάντων τῶν ὄντων. 
ιβ΄. Ὅταν διὰ τῆς ἀγάπης ὑπὸ 
τῆς Θείας γνώσεως ὁ νοῦς 
ἁρπαγή, καὶ ἔξω γενόμενος 
τῶν ὄντων, τῆς θείας ἔπαι- 
σθάνηται ἀπειρίας, τότε κα- 
τὰ τὸν θεῖον Ἡσαΐαν ὑπὸ ἑκ- 








αὐτὸς εἶναι ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος προ- 
τιμᾶ ἀπὸ τὴν ψυχὴ τὸ σῶμα καὶ 
ἀπὸ τὸν Δημιουργὸ Θεό, ἐκεῖνα τὰ 
ὁποῖα ἔχουν δημιουργηθῆ ἀπ᾽ Αὐ- 
τόν. 

9. Ἐὰν ἡ ζωὴ τοῦ νοῦ εἶναι ὁ φω- 
τισμὸς τῆς γνώσεως, αὐτὸν δὲ [τὸν 
φωτισμὸ τῆς γνώσεως, τὸν] γεν- 
νᾷ ἡ ἀγάπη στὸν Θεό, καλῶς ἔχει 
λεχθῆ, ὅτι τίποτα [δὲν εἶναι] µε- 
γαλύτερο ἀπὸ τὴν θεία ἀγάπη. 
10. Ὅταν ὁ νοῦς ἐκδημῆ πρὸς τὸν 
Θεὸ μὲ τὸν ἔρωτα τῆς [θείας] ἀγά- 
πης, τότε παντελῶς δὲν λαμβάνει 
αἴσθησι κανενὸς ἀπὸ τὰ ὄντα. Λιό- 
τι, καθὼς [ὁ νοῦς] καταυγάζεται 
ἀπὸ τὸ θεῖο καὶ ἄπειρο φῶς, μένει 
χωρὶς αἴσθησι πρὸς ὅλα ὅσα ἔχουν 
δημιουργηθῆ ἀπὸ Αὐτὸν [τὸν Θεὸ - 
εἶναι τότε ὅλα ἄνευ σημασίας], 
ὅπως ἀκριβῶς ὁ ὀφθαλμὸς ἐν σχέ- 
σει πρὸς τοὺς ἀστέρες [δὲν τοὺς 
βλέπει], ὅταν ἀνατέλλη ὁ ἥλιος. 
11. Ὅλες βέβαια οἱ ἀρετὲς συνερ- 
γάζονται μὲ τὸν νοῦ ὅσον ἀφορᾶ 
τὸν θεῖο ἔρωτα, περισσότερο ὅμως 
ἀπὸ ὅλες ἡ καθαρὰ προσευχή. Διό- 
τι [ὁ νοῦς], μέσῳ αὐτῆς, ἀποκτών- 
τᾶς πτερὰ [γιὰ νὰ πετάξῃ] πρὸς 
τὸν Θεό, καθίσταται ἕξω ἀπὸ ὅλα 
τὰ ὄντα. 

12. Ὅταν ὁ νοῦς ἁρπαγῇ ἀπὸ τὴν 
θεία γνῶσι διὰ μέσου τῆς [θείας] 
ἀγάπης καὶ ἀντιλαμβάνεται τὴν 
θεία ἀπειρότητα, ἀφοῦ εὑρεθῇ ἔξω 
ἀπὸ τὰ ὄντα, τότε σύμφωνα μὲ 
τὸν θεῖο Ἡσαϊΐα, ἀφοῦ ἀπὸ τὴν ἔκ- 
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πλήξεως εἰς συναίσθησιν ἐλ- 
θῶν τῆς ἑαυτοῦ ταπεινώσε- 
ως, μετὰ διαθέσεως λέγει 
τὰ τοῦ προφήτου ῥήματα: 
ὦ τάλας ἐγώ, ὅτι κατανένυ- 
γμαι: ὅτι ἄνθρωπος ὤν, καὶ 
ἀκάθαρτα χείλη ἔχων, ἐν 
μέσῳ λαοῦ ἀκάθαρτα χεί- 
λη ἔχοντος ἐγὼ κατοικῶ, 
καὶ τὸν Βασιλέα Κύριον Σαβ- 
βαῶθ εἶδον τοῖς ὀφθαλμοῖς 
μου]. 

ιγ΄. Ὁ ἀγαπῶν τὸν Θεὸν οὐ 
δύναται μὴ καὶ πάντα ἄν- 
θρωπον ὡς ἑαυτὸν ἀγαπῆ- 
σαι, εἰ καὶ πρὸς τὰ πάθη 
δυσχεραίνει τῶν μήπω κε- 
καθαρμένων: διὸ καὶ τὴν 
ἐπιστροφὴν αὐτῶν βλέπων, 
καὶ τὴν διόρθωσιν, ἀμετρή- 
τῷ καὶ ἀνεκλαλήτῳ χαίρει 
χαρᾷ. 

ιδ΄. Ἀκάθαρτός ἐστι ψυχὴ 
λογισμῶν, καὶ ἐπιθυμίας, 
καὶ μίσους πεπληρωμένη. 
ιε΄. Ὁ ἴχνος μίσους βλέπων 
ἐν τῇ ἑαυτοῦ καρδίᾳ διὰ οἷ- 
ονδήποτε πταῖσμα πρὸς τὸν 
οἰονδήποτε ἄνθρωπον, ἀλ- 
λότριος τυγχάνει πάμπαν 
τῆς εἰς Θεὸν ἀγάπης. Διότι 
ἡ εἰς Θεὸν ἀγάπη τοῦ εἰς τὸν 
ἄνθρωπον μίσους παντε- 
λῶς οὐκ ἀνέχεται. 








πληξι ἔλθῃ σὲ συναίσθησι τῆς 
μηδαμινότητος τοῦ ἑαυτοῦ του, 
λέγει μετὰ πόθου τὰ λόγια τοῦ 
Προφήτου: ὢ ταλαίπωρος ἐγώ, 
πόσο ἔχω ἔρθη σὲ κατάνυξι! δι- 
ότι, ἐνῶ εἶμαι ἄνθρωπος καὶ ἔχω 
ἀκάθαρτα χείλη, [καὶ] ἐγὼ κα- 
τοικῶ ἀνάμεσα σὲ λαό, ὁ ὁποῖος 
ἔχει ἀκάθαρτα χείλη, παρὰ ταῦ- 
τα εἶδα μὲ τοὺς ὀφθαλμούς µου 
τὸν Βασιλέα Κύριο Σαββαώθ [δη- 
λαδὴ τῶν ἀγγέλων]. 

13. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν 
Θεό, δὲν μπορεῖ νὰ μὴν ἀγαπή- 
ση καὶ κἀάθε ἄνθρωπο, ὅπως τὸν 
ἑαυτό του, ἂν καὶ αἰσθάνεται δυ- 
σαρέσκεια πρὸς τὰ πάθη ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι δὲν ἔχουν ἀκόμη 
καθαρισθῇ. Γι᾽ αὐτὸ καί, ὅταν 
βλέπῃ τὴν ἐπιστροφή τους καὶ 
τὴν διόρθωσι, χαίρεται μὲ ἁμέ- 
τρητη καὶ ἀνεκλάλητη χαρά. 
14. Ἀκάθαρτη εἶναι ἡ ψυχή, ἡ 
ὁποία εἶναι γεμάτη ἀπὸ λογι- 
σμοὺς καὶ ἐπιθυμίες καὶ μῖσος. 
15. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος βλέπει µέσα 
στὴν καρδία του [ἔστω καὶ] ἴχνος 
μίσους ἐναντίον ὁποιουδήποτε 
ἀνθρώπου, ἐξ αἰτίας ὁποιουδή- 
ποτε σφάλματος, συμβαίνει νὰ 
εἶναι παντελῶς ξένος ἀπὸ τὴν 
ἀγάπη πρὸς τὸν Θεό. Διότι ἡ ἀγά- 
πη πρὸς τὸν Θεὸ δὲν ἀνέχεται 
ἐντελῶς τὸ μῖσος πρὸς τὸν ἄν- 
θρωπο. 
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ις’. Ὁ ἀγαπῶών µε, φησὶν ὁ 
Κύριος, τὰς ἐντολάς µου 
τηρήσει’. Αὕτη δέ ἐστιν ἡ 
ἐντολὴ ἡ ἐμή, ἵνα ἀγαπᾶτε 
ἀλλήλους". Ὁ οὖν μὴ ἀγα- 
πῶν τὸν πλησίον, τὴν ἔντο- 
λὴν οὐ τηρεῖ. Ὁ δὲ τὴν ἐν- 
τολὴν μὴ τηρῶν, οὐδὲ τὸν 
Κύριον ἀγαπῆσαι δύναται. 
(ζ’. Μακάριος ἄνθρωπος, ὃς 
πάντα ἄνθρωπον ἐξ ἴσου 
ἀγαπῆσαι δύναται. 

(η. Μακάριος ἄνθρωπος, ὁ 
μηδενὶ πράγματι φθαρτῷ ἢ 
προσκαίρῳ προσκείμενος. 
ιθ’. Μακάριος ὁ νοῦς, ὁ 
πάντα τὰ ὄντα περάσας, 
καὶ τῆς θείας ὡραιότητος 
ἀδιαλείπτως κατατρυφών. 
κ΄. Ὁ πρόνοιαν τῆς σαρκὸς 
εἰς ἐπιθυμίαν ποιούμενος’, 
καὶ μνησικακίαν διὰ πρό- 
σκαιρα πρὸς τὸν πλησίον 
ἔχων, ὁ τοιοῦτος λατρεύει τῆ 
κτίσει παρὰ τὸν κτίσαντα”. 
κα’. Ὁ ἀνήδονον καὶ ἄνοσον 
τὸ σῶμα διατηρῶν, σύνδου- 
λον αὐτὸ ἔχει πρὸς τὴν 
τῶν κρειττόνων ὑπηρεσίαν. 
κβ΄. Ὁ φεύγων πάσας τὰς 
κοσμικὰς ἐπιθυμίας”, πά- 
σης ὕλης κοσμικῆς ἑαυτὸν 
ἀνώτερον καθίστησιν. 

Κγ΄. Ὁ τὸν Θεὸν ἀγαπῶν, καὶ 











16. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ ἀγαπᾶ, 
λέγει ὁ Κύριος, θὰ τηρήσῃ τὶς ἐν- 
τολές μου. Καὶ αὐτὴ εἶναι ἡ δική 
μου ἐντολή, νὰ ἀγαπᾶτε ὁ ἕνας 
τὸν ἄλλον. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ 
ὁποῖος δὲν ἀγαπᾶ τὸν πλησίον του, 
δὲν τηρεῖ τὴν ἐντολή. Καὶ ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος δὲν τηρεῖ τὴν ἐντολή, οὔ- 
τε τὸν Κύριο μπορεῖ νὰ ἀγαπήση. 
17. Μακάριος ὁ ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖ- 
ος μπορεῖ νὰ ἀγαπήσῃ κάθε ἄν- 
θρωπο ἐξ ἴσου. 

18. Μακάριος ὁ ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖ- 
ος δὲν εἶναι προσκολλημένος σὲ 
κανένα πρᾶγμα φθαρτὸ ἢ πρό- 
σκαιρο. 

19. Μακάριος ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος δι- 
Ώλθε διὰ μέσου ὅλων τῶν ὄντων 
καὶ κατατρυφᾶ ἀδιάλειπτα στὴν 
θεία ὡραιότητα. 

20. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος φροντίζει τὴν 
σάρκα, γιὰ [νὰ ἱκανοποιήση] τὴν 
ἐπιθυμία, καὶ ἔχει μνησικακία 
ἐναντίον τοῦ πλησίον [του] γιὰ ἐφή- 
μερα [πράγματα], αὐτὸς λατρεύ- 
ει τὴν δημιουργία ἀντὶ τὸν Δημι- 
ουργό. 

21. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος διατηρεῖ τὸ 
σῶμα [του] χωρὶς ἡδονὴ καὶ [πνευ- 
ματικὴ] νόσο, τὸ ἔχει μαζί του ὑπο- 
τεταγμένο γιὰ τὴν ἐργασία τῶν 
ἀνωτέρων [πραγμάτων]. 

22. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀποφεύγει 
ὅλες τὶς κοσμικὲς ἐπιθυμίες, κα- 
θιστᾶ τὸν ἑαυτό του ἀνώτερο ἀπὸ 
κάθε κοσμικὴ ὑπόθεσι. 

23. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν Θεό, 
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τὸν πλησίον πάντως ἀγα- 
πᾷ. Ὁ δὲ τοιοῦτος χρήματα 
τηρεῖν οὐ δύναται: ἀλλ᾽ οἱ- 
κονομεῖ θεοπρεπῶς, ἑκάστῳ 
τῶν δεομένων παρέχων. 
κδ΄. Ὁ κατὰ μίμησιν Θεοῦ 
τὴν ἐλεημοσύνην ποιούμε- 
νος, οὐκ οἶδε διαφορὰν πο- 
νηροῦ καὶ ἀγαθοῦ, δικαίου 
καὶ ἀδίκου ἐν τοῖς τοῦ σώ- 
ματος ἀναγκαίοις, ἀλλὰ 
πᾶσιν ἐξ ἴσου κατὰ τὴν χρεί- 
ἂν διανέμει, εἰ καὶ προτι- 
μᾶ, διὰ τὴν ἀγαθὴν προαί- 
ρεσιν, τοῦ φαύλου τὸν ἐνά- 
ρετον. 

κε΄. Ὥσπερ ὁ Θεός, φύσει 
ὧν ἀγαθὸς καὶ ἀπαθής, πάν- 
τας μὲν ἐξ ἴσου ἀγαπᾷ ὡς 
ἔργα αὐτοῦ, ἀλλὰ τὸν μὲν 
ἐνάρετον δοξάζει, ὡς καὶ τὴν 
γνῶσιν οἰκειούμενον, τὸν δὲ 
φαῦλον, δι᾽ ἀγαθότητα, ἐλε- 
εἰ, καί, ἐν τῷ αἰῶνι τούτῳ 
παιδεύων, ἐπιστρέφει: οὕτω 
καὶ ὁ τῇ γνώμῃ ἀγαθὸς καὶ 
ἀπαθής, πάντας ἀνθρώπους 
ἐξ ἴσου ἀγαπᾶ: τὸν μὲν ἐνά- 
ρετον, διά τε τὴν φύσιν, καὶ 
τὴν ἀγαθὴν προαίρεσιν, τὸν 
δὲ φαῦλον, διά τε τὴν φύσιν, 
καὶ τὴν συμπάθειαν ἑλεῶν 
ὡς ἄφρονα, καὶ ἐν σκότει δια- 
πορευόμενον. 











ἀγαπᾶ σὲ κάθε περίπτωσι καὶ τὸν 
πλησίον [του]. Αὐτοῦ δὲ τοῦ εἴδους 
[ὁ ἄνθρωπος] δὲν δύναται νὰ δια- 
τηρῇ χοήματα: ἀλλὰ ἐπιτελεῖ τὴν 
διαχείρισι θεοπρεπῶς, προσφέρον- 
τας σὲ καθένα ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οι ἔχουν ἀνάγκη. 

24. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος κάνει τὴν ἐλε- 
ημοσύνη κατὰ μίμησι τοῦ Θεοῦ, δὲν 
γνωρίζει διαφορὰ [μεταξὺ] πονηροῦ 
καὶ ἀγαθοῦ, δικαίου καὶ ἀδίκου στὰ 
ἀναγκαῖα τοῦ σώματος, ἀλλὰ μοι- 
ρἀζει σὲ ὅλους ἐξ ἴσου, σύμφωνα μὲ 
τὴν ἀνάγκη [τους], ἂν καὶ προτιμᾶ 
τὸν ἐνάρετο ἀπὸ τὸν πονηρό, ἐξ αἰ- 
τίας τῆς ἀγαθῆς προαιρέσεως. 

25. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ Θεός, ἐπειδὴ 
εἶναι ἐκ φύσεως ἀγαθὸς καὶ ἁπα- 
θής, ἀγαπᾶ μὲν ὅλους ἐξ ἴσου, ὡς 
δημιουργήματά Του, ἀλλὰ τὸν μὲν 
ἐνάρετο δοξάζει, ἐπειδὴ κατέχει καὶ 
τὴν [θεία] γνῶσι, τὸν δὲ πονηρὸ ἐλε- 
εἴ, ἕνεκα τῆς ἀγαθότητός [Του] καὶ 
παιδαγωγώντας [τον], [τὸν] µετα- 
στρέφει [τὸν ὁδηγεῖ σὲ μετάνοια] 
σ᾽ αὐτὸν τὸν αἰῶνα [στὸν χρόνο τῆς 
προσκαίρου ζωῆς]. Κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος [εἶναι] 
ἀγαθὸς ὡς πρὸς τὴν γνώμη: καὶ ἁπα- 
θής, ἀγαπᾶ ἐξ ἴσου ὅλους τοὺς ἀν- 
θρώπους. Τὸν μὲν ἐνάρετο [ἀγαπᾶ], 
καὶ γιὰ τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι καὶ 
γιὰ τὴν ἀγαθή [του] προαίρεσι. Τὸν 
δὲ πονηρό, καὶ ἕνεκα τῆς Φύσεως 
[ὡς συνἀνθρωπό του] καὶ ἕνεκα τῆς 
συμπάθειας, [τὸν ἀγαπᾶ] ἐλεώντας 
[τον], ἐπειδὴ [εἶναι] ἄφρονας καὶ δι- 
έρχεται [τὴν ζωή του] µέσα στὸ σκο- 
τάδι. 
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κς΄. Οὐ μόνον διὰ μεταδό- 
σεως χρημάτων ἡ διάθεσις 
τῆς ἀγάπης γνωρίζεται, ἀλ- 
λὰ πολλῷ μᾶλλον διὰ µε- 
ταδόσεως λόγου, καὶ σω- 
ματικῆς διακονίας. 

κζ΄. Ὁ τῶν τοῦ κόσμου πρα- 
γμάτων γνησίως ἀποταξά- 
μενος, καὶ τῷ πλησίον διὰ 
τῆς ἀγάπης ἀνυποκρίτως 
δουλεύων, παντὸς πάθους 
ταχέως ἐλευθεροῦται, καὶ 
τῆς θείας ἀγάπης, καὶ γνώ- 
σεως μέτοχος καθίσταται. 
κη΄. Ὁ τὴν θείαν ἀγάπην ἐν 
ἑαυτῷ κτησάμενος, οὐ κο- 
πιᾷ κατακολουθῶν ὀπίσω 
Κυρίου τοῦ Θεοῦ αὐτοῦ, 
κατὰ τὸν θεῖον Ἱερεμίαν", 
ἀλλὰ πάντα πόνον, ὀνειδι- 
σμόν τε, καὶ ὕβριν φέρει γεν- 
ναίως, μηδενὶ τὸ σύνολον 
κακὸν λογιζόμενος. 

κθ΄. Ὅταν ὑβρισθῆς παρά 
τινος, ἢ ἔν τινι ἐξουδενω- 
θῆς, τότε πρόσεχε ἀπὸ τῶν 
λογισμῶν τῆς ὀργῆς, μή σε 
τῆς ἀγάπης, διὰ τῆς λύπης, 
χωρίσαντες, ἐν τῇ χώρᾳ τοῦ 
μίσους καταστήσωσιν. 

λ’. Ὅταν ἐφ᾽ ὕβρει, ἢ ἀτιμίᾳ 
πονήσης, γίνωσκε σεαυτὸν µε- 
γάλως ὠφεληθέντα, τῆς κε- 
νοδοξίας, διὰ τὴν ἀτιμίαν, ἀπὸ 





26. Ἡ διάθεσι τῆς ἀγάπης δὲν 
εἶναι ἀναγνωρίσιμη μόνο ἀπὸ 
τὴν προσφορὰ χρημάτων, ἀλλὰ 
πολὺ περισσότερο ἀπὸ τὴν προ- 
σφορὰ [θείου] λόγου καὶ σωμα- 
τικῆς διακονίας. 

27. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀρνήθηκε 
ἀληθινὰ τὰ πράγματα τοῦ κό- 
σμου καὶ ἀνυπόκριτα ὑπηρετεῖ, 
μέσῳ τῆς ἀγάπης, τὸν πλησίον 
[του], ἀπελευθερώνεται γρήγο- 
ρα ἀπὸ κάθε πάθος καὶ καθίστα- 
ται μέτοχος τῆς θείας ἀγάπης 
καὶ γνώσεως. 

28. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀπέκτη- 
σε ἐντός του τὴν θεία ἀγάπη, 
δὲν ἀποκάμνει νὰ ἀκολουθῇ 
πιστὰ πίσω ἀπὸ τὸν Κύριο, τὸν 
Θεό του, σύμφωνα μὲ τὸν Ἱερε- 
μία, ἀλλὰ ὑπομένει κάθε κόπο 
καὶ ὀνειδισμὸ καὶ προσβολὴ μὲ 
γενναιότητα, χωρὶς νὰ καταλο- 
γίζῃ γενικῶς σὲ κανένα τὸ κα- 
κό. 

29. Ὅταν προσβληθῆς ἀπὸ κἀ- 
ποιον, ἢ σὲ κάτι ἐξουδενωθῆς, 
τότε πρόσεχε ἀπὸ τοὺς λογι- 
σμοὺς τῆς ὀργῆς, μήπως, ἀφοῦ 
σὲ χωρίσουν ἀπὸ τὴν ἀγάπη μὲ 
τὴν λύπη, σὲ φθάσουν στὴν χώ- 
ρα τοῦ μίσους. 

30. Ὅταν, ἐξ αἰτίας προσβολῆς ἢ 
ἀτιμίας, πονέσῃς, γνώριζε, ὅτι 
ὠφελήθηκε πολὺ ὁ ἑαυτός σου, 
διότι μέσῳ τῆς ἀτιμίας, ἐκδιώ- 
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σοῦ ἐκβληθείσης. 

λα’. Ὥσπερ μνήμη πυρὸς 
οὐ θερμαίνει τὸ σῶμα, οὔ- 
τω πίστις ἄνευ ἀγάπης οὐκ 
ἐνεργεῖ εἰς τὴν ψυχὴν τὸν 
τῆς γνώσεως φωτισμόν. 
λβ΄. Ὥσπερ τὸ φῶς τοῦ ἡλί- 
ου τὸν ὑγιῆ ὀφθαλμὸν εἰς 
ἑαυτὸ ἐφέλκεται: οὕτω καὶ 
ἢ γνῶσις τοῦ Θεοῦ τὸν κα- 
θαρὸν νοῦν φυσικῶς διά 
τῆς ἀγάπης πρὸς ἑαυτὴν 
ἐπισπᾶται. 

λγ΄. Νοῦς ἐστι καθαρός, ὁ 
ἀγνοίας χωρισθείς, καὶ ὑπὸ 
τοῦ θείου φωτὸς καταλαμ- 
πόμενος. 

λδ’. Ψυχή ἐστι καθαρά, ἡ 
παθῶν ἐλευθερωθεῖσα, καὶ 
ὑπὸ τῆς θείας ἀγάπης ἀδι- 
αλείπτως εὐφραινομένη. 
λε’. Πάθος ἐστὶ ψεκτόν, κί- 
νησις ψυχῆς παρὰ φύσιν. 
λς’. Ἀπάθειά ἐστιν, εἰρηνικὴ 
κατάστασις ψυχῆς, καθ᾽ ἣν 
δυσκίνητος γίνεται ψυχὴ 
πρὸς κακίαν. 

λζ'. Ὁ τοὺς καρποὺς τῆς ἀγά- 
πης διὰ σπουδῆς κτησάµε- 
νος, οὐ μετατίθεται ταύτης, 
κἂν μυρία πάσχη κακά. Καὶ 
πειθέτω σε Στέφανος" ὁ τοῦ 
Χριστοῦ μαθητής, καὶ οἱ 
κατ αὐτόν, καὶ αὐτὸς ὑπὲρ 














χθηκε ἀπὸ σένα ἡ κενοδοξία. 
31. Ὅπως ἀκριβῶς ἢ μνήμη τῆς 
φωτιᾶς δὲν θερμαίνει τὸ σῶμα, κα- 
τὰ τὸν ἴδιο τρόπο ἢ πίστι χωρὶς τὴν 
ἀγάπη δὲν ἐνεργεῖ στὴν ὑυχὴ τὸν 
φωτισμὸ τῆς [θείας] γνώσεως. 
32. Ὅπως ἀκριβῶς τὸ φῶς τοῦ 
ἡλίου ἑλκύει πρὸς τὸν ἑαυτό 
του τὸν ὑγιῆ ὀφθαλμό: ὁμοίως 
καὶ ἡ γνῶσι τοῦ Θεοῦ, φυσικῷ 
τῷ τρόπῳ, προσελκύει, μέσῳ τῆς 
ἀγάπης, τὸν καθαρὸ νοῦ πρὸς 
τὸν ἑαυτό της. 

33. Καθαρὸς νοῦς εἶναι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος χωρίσθηκε ἀπὸ τὴν ἄγνοια 
καὶ καταυγάζεται ἀπὸ τὸ θεῖο 
φῶς. 

34. Καθαρὴ ἡ ψυχὴ εἶναι ἐκείνη, 
ἡ ὁποία ἐλευθερώθηκε ἀπὸ τὰ 
πάθη καὶ εὐφραίνεται ἀδιάλει- 
πτα ἀπὸ τὴν θεία ἀγάπη. 

35. Ἡ παρὰ φύσιν κίνησι τῆς ψυ- 
χῆς εἶναι πάθος ἀξιοκατάκριτο. 
36. Ἀπάθεια εἶναι ἡ εἰρηνικὴ κα- 
τάστασι τῆς ψυχῆς, κατὰ τὴν 
ὁποία ἡ ψυχὴ γίνεται δυσκίνη- 
τη πρὸς τὴν κακία. 

37. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀπέκτησε μὲ 
ἐπιμέλεια τοὺς καρποὺς τῆς ἀγά- 
πης, δὲν μετακινεῖται ἀπὸ αὐτή, 
ἀκόμα κι ἂν ὑποφέρηῃ μύρια κα- 
κά. Καὶ ἂς σὲ πείθη ὁ Στέφανος, 
ὁ μαθητὴς τοῦ Χριστοῦ, καὶ οἱ 
ἴδιοι μ᾿ αὐτόν, καὶ αὐτὸς ὁ ἴδιος 
[ὁ Ἅγιος Στέφανος], ὁ ὁποῖος προ- 
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τῶν φονευόντων εὐχόμε- 
νος, καὶ συγγνώμην παρὰ 
Θεοῦ, ὡς ἀγνοοῦσιν, αἰτού- 
μενος’. 

λη΄. Εἰ τῆς ἀγάπης ἐστὶ τὸ 
μακροθυμεῖν, καὶ χρηστεύ- 
εσθαι’, ὁ θυμομαχῶν καὶ 
πονηρευόμενος, ἀλλότριος 
δηλονότι τῆς ἀγάπης καθί- 
σταται. Ὁ δὲ τῆς ἀγάπης 
ἀλλότριος, τοῦ Θεοῦ ἐστιν 
ἀλλότριος, εἴπερ ὁ Θεὸς 
ἀγάπη ἐστί, 

λθ’. Μὴ εἴπητε, φησὶν ὁ θει- 
ος Ἱερεμίας, ὅτι ναὸς Κυρί- 
ου ἐστέ’, Καὶ σὺ μὴ εἴπῃς, 
ὅτι ἡ ψιλὴ πίστις ἡ εἰς τὸν 
Κύριον ἡμῶν Ἰησοῦν Χρι- 
στόν, δύναταί µε σῶσαι. 
Ἀμήχανον γὰρ τοῦτο, ἐὰν 
μὴ καὶ τὴν ἀγάπην εἰς αὐ- 
τὸν διὰ τῶν ἔργων κτήση. 
Τὸ γὰρ ψιλῶς πιστεύειν, 
καὶ τὰ δαιμόνια πιστεύουσι 
καὶ Φρίσσουσιν!'. 

μ΄. Ἔργον ἀγάπης ἐστὶν ἡ 
εἰς τὸν πλησίον ἐκ διαθέ- 
σεως εὐεργεσία, καὶ µακρο- 
θυμία, καὶ ὑπομονή, καὶ τὸ 
μετὰ ὀρθοῦ λόγου χρήσα- 
σθαι τοῖς πράγμασιν. 

μα΄. Ὁ ἀγαπῶν τὸν Θεὸν οὐ 
λυπεῖ, οὐδὲ λυπεῖται πρός 
τινα διὰ πρόσκαιρα. Μίαν 











σεύχεται γιὰ ἐκείνους, ποὺ [τὸν] 
σκοτώνουν, καὶ ζητᾶ ἀπὸ τὸν 
Θεὸ συγχώρεσι, ἐπειδὴ δὲν γνω- 
ρίζουν, [τί πράττουν]. 

38. Ἐὰν ἢ μακροθυμία καὶ ἡ ἀγαθο- 
σύνη εἶναι [χαρακτηριστικὰ] τῆς 
ἀγάπης, [τότε] ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
φιλονεικεῖ καὶ φρονεῖ καὶ πράτ- 
τει τὸ πονηρό, γίνεται πρόδηλα 
ξένος πρὸς τὴν ἀγάπη. Καὶ ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος εἶναι ξένος πρὸς 
τὴν ἀγάπη, εἶναι ξένος πρὸς τὸν 
Θεό, ἀφοῦ βέβαια ὁ Θεὸς εἶναι 
ἀγάπη. 

39, Νὰ μὴν πῆτε, λέγει ὁ θεῖος Ἱε- 
ρεμίας, ὅτι εἶστε ναὸς τοῦ Κυρί- 
ου. Καὶ ἐσὺ νὰ μὴν πῆς, ὅτι μόνη 
ἡ πίστι [χωρὶς ἔργα], ἡ πρὸς τὸν 
Κύριό µας Ἰησοῦ Χριστό, μπορεῖ 
νὰ μὲ σώσῃ. Διότι αὐτὸ [εἶναι] 
ἀκατόρθωτο, ἐὰν βέβαια μὲ τὰ 
ἔργα δὲν ἀποκτήσης καὶ τὴν ἀγά- 
πη πρὸς Αὐτόν. Διότι τὸ νὰ πι- 
στεύῃ μόνο [κανείς, χωρὶς ἔργα, 
δὲν σώζει]: καὶ τὰ δαιμόνια πι- 
στεύουν καὶ φρίττουν. 

40. Ἔργο ἀγάπης εἶναι ἡ εὐεργε- 
σία πρὸς τὸν πλησίον μὲ [καλὴ] 
διάθεσι καὶ ἡ μακροθυμία, καὶ ἡ 
ὑπομονὴ καὶ ἡ χρῆσι τῶν πρα- 
γμάτων μὲ σωστὸ μέτρο. 

41. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν 
Θεό, οὔτε [κάποιον] λυπεῖ, οὔτε 
λυπᾶται μὲ κάποιον, ἐξ αἰτίας 
προσκαίρων [πραγμάτων]. Μὲ 
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δὲ λύπην καὶ λυπεῖ, καὶ λυ- 
πεῖται σωτήριον, ἣν ὁ μακά- 
ριος Παῦλος καὶ ἐλυπήθη, 
καὶ ἐλύπησε τοὺς Κορινθί- 
ους””. 

μβ΄. Ὁ ἀγαπῶν τὸν Θεόν, 
Ἀγγελικὸν βίον ἐπὶ γῆς ζη, 
νηστεύων καὶ ἀγρυπνῶν, 
ψάλλων, καὶ προσευχόμε- 
νος, καὶ περὶ παντὸς ἀν- 
θρώπου ἀεὶ καλὰ λογιζό- 
μενος. 

μγ΄. Εἰ οὗτινός τις ἐπιθυμεῖ, 
τούτου καὶ τυχεῖν ἀγωνί- 
ζεται. Πάντων δὲ τῶν ἀγα- 
θών, καὶ ἐπιθυμητῶν ἀγα- 
θότερον τὸ θεῖον, καὶ ἐπι- 
θυμητότερον ἀσυγκρίτως. 
Πόσην ἄρα σπουδήν ὀφεί- 
λομεν ἐνδείξασθαι, ἵνα τοῦ 
φύσει ἀγαθοῦ καὶ ἐπιθυ- 
μητοῦ τύχωμεν; 

μδ’. Μὴ μολύνης τὴν σάρ- 
κα σου ἐν αἰσχραις πράξε- 
σι, καὶ μὴ μιάνης τὴν ψυ- 
χὴν πονηροῖς λογισμοῖς: 
καὶ ἡ εἰρήνη τοῦ Θεοῦ ἐπε- 
λεύσεται ἐπὶ σέ, τὴν ἀγά- 
πην φέρουσα. 

µε’. Αἴκιζε τὴν σάρκα σου 
ἀσιτίᾳ, καὶ ἀγρυπνίᾳ, καὶ 
σχόλασον ἀόκνως ψαλμω- 
δία, καὶ προσευχή: καὶ ὁ ἅγι- 
ασμὸς τῆς σωφροσύνης ἐπὶ 








µία ὅμως σωτήριο λύπη καὶ λυ- 
πεῖ καὶ λυπᾶται, ἐκείνη μὲ τὴν 
ὁποία ὁ μακάριος Παῦλος καὶ 
λυπήθηκε καὶ λύπησε τοὺς Κο- 
ρινθίους, [δηλαδὴ τὴν κατὰ Θε- 
ὂν λύπη, ἡ ὁποία κατεργάζεται 
τὴν μετάνοια]. 

42. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν 
Θεό, ζῇ πάνω στὴν γῆ βίο Ἀγ- 
γελικό, νηστεύοντας καὶ ἀγρυ- 
πνώντας, ψάλλοντας καὶ κάνον- 
τας προσευχὴ καὶ συλλογιζόμε- 
νος πάντοτε καλὰ σχετικὰ μὲ κά- 
θε ἄνθρωπο, [ἔχοντας γιὰ ὅλους 
καλὸ λογισμό]. 

43. Ἐὰν κάποιος ἐπιθυμῇ ὁτιδή- 
ποτε, αὐτὸ ἀγωνίζεται καὶ νὰ 
ἐπιτύχῃ. Ἀπ᾿ ὅλα δὲ τὰ ἀγαθὰ 
καὶ ἐπιθυμητὰ ἀγαθότερος [εἷ- 
ναι] ὁ Θεὸς καὶ ἀσυγκρίτως πιὸ 
ἐπιθυμητός. Ἄρα, πόσο ζῆλο ὀφεί- 
λομε νὰ ἐπιδείξωμε, γιὰ νὰ ἐπι- 
τύχωμε Ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [εἶναι] 
φύσει Ἀγαθὸς καὶ Ἐπιθυμητός; 
44. Νὰ μὴν μολύνης τὴν σάρκα 
σου μὲ αἰσχρὲς πράξεις καὶ νὰ 
μὴν μιάνῃς τὴν ψυχή [σου] μὲ 
πονηροὺς λογισμούς: καὶ ἡ εἰ- 
ρήνη τοῦ Θεοῦ θὰ ἐπέλθη σὲ σέ- 
να φέρνοντας τὴν ἀγάπη. 

45. Τυρράνησε τὸ σῶμα σου μὲ 
ἀσιτία καὶ ἀγρυπνία καὶ ἐνασχο- 
λήσου ἀκούραστα μὲ τὴν ψαλ- 
μωδία καὶ τὴν προσευχή: καὶ ὁ 
ἁγιασμὸς τῆς σωφροσύνης θὰ 
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σὲ ἐπελεύσεται, τὴν ἀγά- 
πην φέρων. 

µς’. Ὁ τῆς θείας καταξιώ- 
θεὶς γνώσεως, καὶ τὸν ταύ- 
τῆς φωτισμὸν διὰ τῆς ἀγά- 
πης κτησάμενος, οὐ ῥιπι- 
σθήσεταί ποτε ὑπὸ τοῦ τῆς 
κενοδοξίας πνεύματος. Ὁ 
δὲ ταύτης μήπω καταξιῶ- 
θείς, εὐχερῶς ὑπ᾽ αὐτῆς φέ- 
ρεται. Ἐὰν οὖν ὁ τοιοῦτος ἐν 
πᾶσι τοῖς ὑπ᾽ αὐτοῦ πρατ- 
τομένοις πρὸς τὸν Θεὸν ἀπο- 
βλέψη, ὡς δι᾽ αὐτὸν πάντα 
ποιῶν, ῥαδίως, σὺν Θεῷ, ἐκ- 
φεύξεται αὐτήν. 

μζ΄. Ὁ μήπω τυχὠν τῆς θεί- 
ας γνώσεως τῆς δι᾽ ἀγάπης 
ἐνεργουμένης, μέγα Φφρο- 
νεῖ ἐπὶ τοῖς ὑπ᾽ αὐτοῦ κατὰ 
Θεὸν πραττομένοις: ὁ δὲ 
ταύτης τυχεῖν καταξιωθείς, 
μετὰ διαθέσεως λέγει τὰ 
τοῦ Πατριάρχου Ἀβραὰμ 
ῥήματα, ἅπερ ἡνίκα τῆς 
θείας κατηξιώθη ἐπιφα- 
νείας, εἶπεν: ἐγώ εἰμι γῆ, 
καὶ σποδός!5, 

μη’. Ὁ φοβούμενος τὸν Κύ- 
ριον, συνόμιλον ἀεὶ ἔχει 
τὴν ταπεινοφροσύνην, καὶ 
διὰ τῶν ταύτης ἐνθυμημά- 
των, εἰς τὴν θείαν ἀγάπην 
καὶ εὐχαριστίαν ἔρχεται. 





ἐπέλθῃ σὲ σένα φέρνοντας τὴν 
ἀγάπη. 

46. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος καταξιώθη- 
κε τῆς θείας γνώσεως καὶ ἀπέ- 
κτησε τὸν φωτισμὸ αὐτῆς, μέσῳ 
τῆς ἀγάπης, δὲν θὰ ταραχθῇ πο- 
τὲ ἀπὸ τὸ πνεῦμα τῆς κενοδοξίας. 
Ἐκεῖνος ὅμως, ὁ ὁποῖος δὲν κατα- 
ξιώθηκε ἀκόμη αὐτῆς [τῆς θείας 
γνώσεως], εὔκολα παρασύρεται 
ἀπ᾽ αὐτὴν [τὴν κενοδοξία]. Ἐὰν 
ἑπομένως, αὐτὸς [ὁ ἄνθρωπος], σὲ 
ὅλα ὅσα κατορθώνονται ἀπ᾽ αὖ- 
τόν, προσβλέψη στὸν Θεό, ὅτι δη- 
λαδὴ γι’ Αὐτὸν κάνει τὰ πάντα, 
εὔκολα μὲ τὴν βοήθεια τοῦ Θεοῦ, 
θὰ ἀπαλλαγῇ ἀπὸ αὐτὴν [τὴν κε- 
νοδοξία]. 

47. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀπήλαυ- 
σε ἀκόμη τῆς θείας γνώσεως, ἡ 


[ ὁποία ἐνεργεῖται μὲ τὴν ἀγάπη, 


ὑψηλοφρονεῖ γιὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
κατορθώνονται ἀπ᾽ αὐτόν, σύμ- 
φωνα μὲ [τὸ θέλημα] τοῦ Θεοῦ. 
Ἐκεῖνος ὅμως, ὁ ὁποῖος καταξιώ- 
θηκε νὰ τὴν ἀπολαύση [τὴν θεία 
γνῶσι], λέγει μὲ συναίσθησι τὰ λό- 
για τοῦ Πατριάρχου Ἀβραάμ, τὰ 
ὁποῖα εἶπε [ἐκεῖνος], ὅταν κατα- 
ξιώθηκε τῆς θείας ἐπιφανείας [τῆς 
ἐμφανίσεως τοῦ Θεοῦ]: «ἐγὼ εἷ- 
μαι χῶμα καὶ στάχτη». 

48. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος Φοβᾶται τὸν 
Κύριο, ἔχει πάντοτε σύντροφο τὴν 
ταπεινοφροσύνη καὶ μὲ τοὺς δικούς 
της συλλογισμοὺς φθάνει στὴν 
θεία ἀγάπη καὶ τὴν εὐχαριστία. 
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Μνημονεύει γὰρ τῆς κατὰ 
τὸν κόσμον προτέρας δια- 
γωγῆς, καὶ τῶν ποικίλων πα- 
ραπτωμάτων καὶ τῶν ἐκ νεό- 
τητος συμβάντων αὐτῷ πει- 
ρασμῶν, καὶ πῶς πάντων 
ἐκείνων ἐῤῥύσατο αὐτὸν ὁ 
Κύριος’’, καὶ μετέστησεν 
ἀπὸ τῆς ἐμπαθοῦς ζωῆς εἰς 
τὸν κατὰ Θεὸν βίον, καί, σὺν 
τῷ φόβῳ, προσλαμβάνεται 
καὶ τὴν ἀγάπην, εὐχαριστῶν 
ἀεὶ μετὰ ταπεινοφροσύνης 
πολλῆς τῷ εὐεργέτῃ, καὶ κυ- 
βερνήτη τῆς ζωῆς ἡμῶν. 
μθ’. Μὴ ῥυπώσης τὸν νοῦν 
σου, λογισμῶν ἀνεχόμενος 
ἐπιθυμίας, καὶ θυμοῦ, ἵνα 
μή, τῆς καθαρᾶς προσευ- 
χῆς ἐκπεσών, τῷ τῆς ἀκη- 
δίας πνεύματι περιπέσης. 
ν'. Τηνικαῦτα ὁ νοῦς τῆς 
πρὸς τὸν Θεὸν παῤῥησίας 
ἐκπίπτει, ὁπηνίκα πονηροῖς, 
ἢ ῥυπαροῖς λογισμοῖς συ- 
νόμιλος γένηται. 

να΄. Ὁ μὲν ἄφρων ὑπὸ τῶν πα- 
θῶν ἀγόμενος, ὅτε μὲν ὑπὸ 
τοῦ θυμοῦ κινούμενος ἐκτα- 
ράσσεται, φεύγειν ἀλογίστως 
τοὺς ἀδελφοὺς ἐπείγεται. 
Ὅτε δὲ πάλιν ὑπὸ τῆς ἐπιθυ- 
μίας ἐκθερμαίνεται, µετα- 
μελόμενος αὖθις, προστρέ- 








Διότι μνημονεύει τὸν προηγού- 
μενο κοσμικὸ τρόπο ζωῆς καὶ 
τὰ ποικίλα παραπτώματα 


καὶ ὅσους πειρασμοὺς συνέβη- 


σαν σ᾽ αὐτὸν ἀπὸ τὴν νεότητά 
[του] καὶ πῶς ἀπὸ ὅλους ἐκεί- 
νους τὸν λύτρωσε ὁ Κύριος καὶ 
[τὸν] μετέθεσε ἀπὸ τὴν ἐμπαθῆ 
ζωὴ στὴν κατὰ Θεὸν πολιτεία. 
Καὶ μαζὶ μὲ τὸν φόβο, ἀποκτᾶ 
ἐπιπλέον καὶ τὴν ἀγάπη, εὐχα- 
ριστώντας πάντοτε μὲ πολλὴ 
ταπεινοφροσύνη τὸν Εὐεργέτη 
καὶ Κυβερνήτη τῆς ζωῆς μας. 
49. Νὰ μὴν λερώσης τὸν νοῦ 
σου, ἀνεχόμενος λογισμοὺς 
ἐπιθυμίας καὶ θυμοῦ, γιὰ νὰ 
μὴν περιπέσης στὸ πνεῦμα τῆς 
ἀκηδίας, ἐπειδὴ ἐξέπεσες ἀπὸ 
τὴν καθαρὰ προσευχή. 

50. Σὲ μιὰ τέτοια περίπτωσι ὁ 
νοῦς στερεῖται τὴν παρρησία 
πρὸς τὸν Θεό, ὅταν συμβῇ νὰ 
γίνῃ σύντροφος μὲ πονηροὺς 
ἢ ουπαροὺς λογισμούς. 

51. Ὁ μὲν ἄφρων, ὁ ὁποῖος κα- 
τευθύνεται ἀπὸ τὰ πάθη [του], 
ὅταν βέβαια ταράζεται ἔντονα, 
ὑποκινούμενος ἀπὸ τὸν θυμό, 
σπεύδει ἀσυλλόγιστα νὰ ἀπο- 
φύγῃ τοὺς ἀδελφούς. Ὅταν ὅμως 
ἀντίθετα ἐξάπτεται ἀπὸ τὴν 
ἐπιθυμία, μετανοημένος ἀμέ- 
σως τρέχοντας πρὸς [αύτούς, 


40 


10 


16 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ ΤΩΝ ΠΕΣΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


χων ἀπαντᾷ. Ὁ δὲ φρόνιμος, 
ἐπ᾽ ἀμφοτέρων τοὐναντίον 
ποιεῖ: ἐπὶ μὲν γὰρ τοῦ θυμοῦ, 
τὰς αἰτίας τῆς ταραχῆς ἐκ- 
κόψας, τῆς πρὸς τοὺς ἀδελ- 
φοὺς λύπης ἑαυτὸν ἀπαλ- 
λάττει: ἐπὶ δὲ τῆς ἐπιθυμί- 
ας, τῆς ἀλόγου ὁρμῆς, καὶ 
συντυχίας ἐγκρατεύεται. 
νβ΄. Ἐν τῷ καιρῷ τῶν πει- 
ρασμῶν, μὴ καταλίπης τὸ 
Μοναστήριόν σου: ἀλλὰ 
φέρε γενναίως τὰ κύματα 
τῶν λογισμῶν, καὶ μάλιστα 
τῶν τῆς λύπης καὶ ἀκηδί- 
ας. Οὕτω γὰρ οἰκονομικῶς 
διὰ τῶν θλίψεων δοκιμα- 
σθείς, ἕξεις βεβαίαν τὴν 
εἰς Θεὸν ἐλπίδα'". Ἐὰν δὲ 
καταλιμπάνης, ἀδόκιμος 
καὶ ἄνανδρος καὶ ἄστατος 
εὑρεθήσῃ. 

νγ΄. Ἐὰν θέλης τῆς κατὰ 
Θεὸν ἀγάπης μὴ ἐκπεσεῖν, 
μήτε τὸν ἀδελφὸν ἀφῆς 
κοιμηθῆναι λυπούμενον κα- 
τὰ σοῦ, μήτε σὺ κοιμηθῆς 
λυπούμενος κατ᾽ αὐτοῦ: 
ἀλλ᾽ ὕπαγε, διαλλάγηθι τῷ 
ἀδελφῷ σου, καὶ ἐλθών, 
πρόσφερε Χριστῷ, καθαρῷ 
τῷ συνειδότι, δι᾽ ἐκτενοῦς 
τῆς εὐχῆς, τὸ δῶρον τῆς 
ἀγάπης”. 
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τοὺς] συναντᾷ. Ὁ δὲ φρόνιμος, 
ὅσον ἀφορᾶ καὶ τὶς δύο [περιπτώ- 
σεις], ἐνεργεῖ ἀντίθετα. Διότι ὡς 
πρὸς μὲν τὸν θυμό, ἀφοῦ ἀποκό- 
ψῃ τὶς αἰτίες τῆς ταραχῆς, ἀπαλ- 
λάσσει τὸν ἑαυτό του ἀπὸ τὴν 
λύπη ἐναντίον τῶν ἀδελφῶν. Ὡς 
πρὸς δὲ τὴν ἐπιθυμία, ἐγκρατεύ- 
εται ἀπὸ τὴν ἀλόγιστη παρόρ- 
μησι καὶ συναναστροφή. 

52. Κατὰ τὸν καιρὸ τῶν πειρα- 
σμῶν νὰ μὴν ἐγκαταλείπης τὸ 
Μοναστήρι σου. Ἀλλὰ ὑπόφερε 
μὲ γενναιότητα τὰ κύματα τῶν 
πειρασμῶν καὶ κατ ἐξοχὴν ἐκεί- 
νῶν τῆς λύπης καὶ τῆς ἀκηδίας. 
Διότι κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, ἀφοῦ 
δοκιμασθῆς, κατ᾽ οἰκονομίαν 
[Θεοῦ], μὲ τὶς θλίψεις, θὰ ἀποκτή- 
σης ἀκλόνητη τὴν ἐλπίδα στὸν 
Θεό. Ἐὰν ὅμως ἐγκαταλείπης [τὸ 
Μοναστήρι σου], θὰ ἀποδειχθῆς 
ἀδόκιμος καὶ ἄνανδρος καὶ ἁκα- 
τάστατος. 

53. Ἐὰν θέλης νὰ μὴν ἐκπέσῃς 
ἀπὸ τὴν κατὰ Θεὸν ἀγάπη, οὔτε 
νὰ ἀφήσῃς τὸν ἀδελφὸ νὰ κοιµη- 
θη, ἔχοντας λύπη ἐναντίον σου, 
οὔτε ἐσὺ νὰ κοιμηθῆς, ἔχοντας 
λύπη ἐναντίον αὐτοῦ. Ἀλλὰ πή- 
γαινε, συμφιλιώσου μὲ τὸν ἀδελ- 
φό σου, καὶ ἀφοῦ ἐπιστρέψῃς, 
πρόσφερε στὸν Χριστὸ μὲ καθαρὴ 
τὴν συνείδησι τὸ δῶρο τῆς ἀγά- 
πης [σου] μὲ ἀδιάλειπτη τὴν εὐχή. 
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νδ΄. Εἰ ὁ πάντα τὰ χαρίσµα- 
τα τοῦ Πνεύματος ἔχων, 
ἀγάπην δὲ μὴ ἔχων, οὐδὲν 
ὠφελεῖται, κατὰ τὸν θεῖον 
Ἀπόστολον”, πόσην ὀφείλο- 
μεν ἐνδείξασθαι σπουδήν, 
ἵνα ταύτην κτησώμεθα; 
νε΄. Εἰ ἡ ἀγάπη τῷ πλησίον 
κακὸν οὐκ ἐργάζεται, ὁ 
φθονῶν τῷ ἀδελφῷ, καὶ λυ- 
πούμενος ἐπὶ τῇ εὐδοκιμή- 
σει αὐτοῦ, καὶ σκώμμασι 
χραίνων τὴν ὑπόληψιν αὐὖ- 
τοῦ, ἡ ἔν τινι κακοηθείᾳ ἐπι- 
βουλεύων αὐτῷ, πῶς οὐκ 
ἀλλότριον αὐτὸν τῆς ἀγά- 
πης καθίστησι, καὶ ἔνοχον 
τῆς αἰωνίου Κρίσεως; 

νς΄. Εἰ πλήρωμα νόμου ἡ 
ἀγάπη’, ὁ μνησικακῶν τῷ 
ἀδελφῷ, καὶ δόλους κατ᾽ αὖ- 
τοῦ σκευάζων, καὶ κατευ- 
χόµενος αὐτοῦ, ἐπιχαίρων 
τῷ πτώματι αὐτοῦ, πῶς οὐ 
παράνομός ἐστι, καὶ τῆς 
αἰωνίου κολάσεως ἄξιος; 
νζ΄. Εἰ ὁ καταλαλῶν ἀδελ- 
φοῦ, καὶ κρίνων ἀδελφόν, 
καταλαλεῖ νόμου, καὶ κρί- 
νει νόμον”, ὁ δὲ νόμος τοῦ 
Χριστοῦ ἐστιν ἡ ἀγάπη, 
πῶς τῆς ἀγάπης τοῦ Χρι- 
στοῦ ὁ κατάλαλος οὐκ ἐκ- 
πίπτει, καὶ αἴτιος ἑαυτῷ 
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54, Ἐὰν ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει ὅλα 
τὰ χαρίσματα τοῦ Ἁγίου 1Π]νεύ- 
ματος, ἀλλὰ δὲν ἔχει ἀγάπη, τί- 
ποτα δὲν ὠφελῆται σύμφωνα μὲ 
τὸν θεῖο Ἀπόστολο [Παῦλο], πό- 
ση ἐπιμέλεια ὀφείλομε νὰ ἐπιδεί- 
ἕωμε γιὰ νὰ ἀποκτήσωμε αὐτήν; 
55. Ἐὰν ἡ ἀγάπη πρὸς τὸν πλη- 
σίον δὲν ἀπεργάζεται τὸ κακό, 
ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος φθονεῖ τὸν ἀδελ- 
φό [του] καὶ λυπεῖται γιὰ τὴν προ- 
κοπὴ ἐκείνου καὶ σπιλώνει μὲ 
εἰρωνεῖες τὴν ὑπόληψι αὐτοῦ [τοῦ 
ἀδελφοῦ] ἢ μὲ κάποια κακοή- 
θεια τὸν ἐπιβουλεύεται, πῶς δὲν 
καθιστᾶ τὸν ἑαυτό [του] ξένο τῆς 
[θείας] ἀγάπης καὶ ἔνοχο τῆς αἰ- 
ωνίας Κρίσεως; 

56. Ἐὰν ἡ ἀγάπη [εἶναι] τὸ πλή- 
ρωμα τοῦ νόμου, ἐκεῖνος ὁ ὁποῖ- 
ος κρατᾶ κακία στὸν ἀδελφὸ καὶ 
παρασκευάζει σκευωρίες ἐναν- 
τίον του καὶ τὸν καταρᾶται, ἐπι- 
δεικνύοντας χαιρεκακία στὴν 
δυστυχία του, πῶς δὲν εἶναι πα- 
ράνομος καὶ ἄξιος τῆς αἰωνίου 
κολάσεως; 

57. Ἐὰν ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος κατα- 
λαλεῖ τὸν ἀδελφό [του] καὶ κατα- 
κρίνει τὸν ἀδελφό [του], καταλα- 
λῇ τὸν [θεῖο] νόμο καὶ κατακρί- 
νῃ τὸν [θεῖο] νόμο, ὁ δὲ νόμος τοῦ 
Χριστοῦ εἶναι ἡ ἀγάπη, πῶς ὁ κα- 
τάλαλος δὲν ἐκπίπτει ἀπὸ τὴν 
ἀγάπη τοῦ Χριστοῦ καὶ δὲν γίνε- 
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γίνεται κολάσεως αἰωνίου; 
νη΄. Μὴ δῷς τὴν ἀκοήν σου τῇ 
γλώσσῃ τοῦ καταλάλου, μη- 
δὲ τὴν γλῶσσάν σου τῆ ἀκοῆ 
τοῦ φιλοψόγου, ἡδέως λα- 
λῶν, ἢ ἀκούων κατὰ τοῦ πέ- 
λας, ἵνα μὴ ἐκπέσης τῆς θεί- 
ας ἀγάπης, καὶ ἀλλότριος 
εὑρεθῆς τῆς αἰωνίου ζωῆς. 
νθ΄’. Μὴ καταδέχου κατὰ 
πατρός σου λοιδορίας, µη- 
δὲ προθυμοποιήσης τὸν ἀτι- 
μάζοντα αὐτόν, ἵνα μὴ ὀρ- 
γισθῇ Κύριος ἐπὶ τοῖς ἔρ- 
γοις σου, καὶ ἐξολοθρεύση 
σε ἐκ γῆς ζώντων”. 

ξ΄. Ἐπιστόμιζε τὸν καταλα- 
λοῦντα ἐν ἀκοαῖς σου, ἵνα 
μὴ διπλῆν ἁμαρτίαν σὺν 
αὐτῷ ἁμαρτάνης, καὶ σαυ- 
τὸν ὀλεθρίῳ πάθει ἐθίζων, 
κἀκεῖνον κατὰ τοῦ πλησίον 
φλυαρεῖν οὐκ ἀνακόπτων. 
ξα΄. Ἐγὼ δὲ λέγω ὑμῖν (φη- 
σὶν ὁ Κύριος) ἀγαπᾶτε τοὺς 
ἐχθροὺς ὑμῶν, καλῶς ποιεῖ- 
τε τοῖς μισοῦσιν ὑμᾶς, προ- 
σεύχεσθε ὑπὲρ τῶν ἔπηρεα- 
ζόντων ὑμᾶς”. Διὰ τί ταῦτα 
προσέταξεν; Ἵνα σε μίσους, 
καὶ λύπης, καὶ ὀργῆς, καὶ µνη- 
σικακίας ἐλευθερώσῃ, καὶ 
τοῦ μεγίστου κτήματος τῆς 
τελείας ἀγάπης καταξιώσῃ, 








ται γιὰ τὸν ἑαυτό του αἴτιος τῆς αἰ- 
ωνίου κολάσεως; 

58. Νὰ μὴν δώσης τὴν ἀκοή σου 
στὴν γλῶσσα τοῦ καταλάλου, οὔ- 
τε τὴν γλῶσσα σου στὴν ἀκοὴ τοῦ 
φιλοκατηγόρου, μιλώντας ἢ ἀκού- 
γοντας εὐχαρίστως ἐναντίον τοῦ 
πλησίον, γιὰ νὰ μὴν ἐκπέσῃς ἀπὸ 
τὴν θεία ἀγάπη καὶ βρεθῆς ξένος 
τῆς αἰωνίου ζωῆς. 

59. Μὴν ἀνέχεσαι κακολογίες ἐναν- 
τίον τοῦ Πατέρα σου [τοῦ Γέρον- 
τός σου], οὔτε νὰ ἐνθαρρύνης ἐκεῖ- 
γον ποὺ τὸν ἀτιμάζει, γιὰ νὰ μὴν 
ὀργισθῇ ὁ Κύριος ἕνεκα τῶν ἔρ- 
γων σου καὶ σὲ ἐξολοθρεύσῃ ἀπὸ 
τὴν γῆ τῶν ζώντων. 

60. Ἀποστόμωνε ἐκεῖνον, ποὺ κα- 
ταλαλεῖ μέσα στὰ αὐτιά σου, γιὰ 
νὰ μὴν ἁμαρτάνης μαζὶ μ᾽ αὐτὸν 
διπλῆ ἁμαρτία, [δηλαδὴ] καὶ νὰ 
συνηθίζῃς τὸν ἑαυτό σου σὲ ὀλέ- 
θριο πάθος [νὰ ἀκοῦς κατηγορίες] 
καὶ ἐκεῖνον νὰ μὴν [τὸν] ἐμποδί- 
ζης νὰ φλυαρῇ ἐναντίον τοῦ πλη- 
σίον. 

61. Ἐγὼ δὲ σᾶς λέγω (λέγει ὁ Κύρι- 
ος) νὰ ἀγαπᾶτε τοὺς ἐχθρούς σας, 
νὰ εὐεργετῆτε ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
σᾶς μισοῦν, νὰ προσεύχεσθε γιὰ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι σᾶς συκοφαν- 
τοῦν. Γιατὶ προσέταξε αὐτά; Γιὰ 
νὰ σὲ ἐλευθερώσῃ ἀπὸ τὸ μῖσος 
καὶ τὴν λύπη καὶ τὴν ὀργὴ καὶ τὴν 
μνησικακία καὶ γιὰ νὰ σὲ καταξι- 
ώση τοῦ μεγαλυτέρου ἀποκτήμα- 
τος, [δηλαδὴ] τῆς τελείας ἀγάπης, 
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ἣν ἀμήχανον ἔχειν τὸν μὴ 
πάντας ἀνθρώπους ἐξ ἴσου 
ἀγαπῶντα κατὰ μίμησιν Θε- 
οὔ, τοῦ πάντας ἀνθρώπους 
ἐξ ἴσου ἀγαπῶντος, καὶ θέ- 
λοντος σωθῆναι, καὶ εἰς ἐπιί- 
γνωσιν ἀληθείας ἐλθεῖν”. 

ξβ΄. Ἐγώ δὲ λέγω ὑμῖν, μὴ 
ἀντιστῆναι τῷ πονηρῷ, 
ἀλλ᾽ ὅστις σε ῥαπίσει ἐπὶ 
τὴν δεξιὰν σιαγόνα, στρέ- 
φον αὐτῷ καὶ τὴν ἄλλην: 
καὶ τῷ θέλοντί σοι κριθῆναι 
καὶ τὸν χιτῶνά σου λαβεῖν, 
ἄφες αὐτῷ καὶ τὸ ἱμάτιον: 
καὶ τῷ ἀγγαρεύοντί σε μί- 
λιον ἕν, ὕπαγε μετ᾽ αὐτοῦ 
δύο”. Διὰ τί; Ἵνα καὶ σὲ ἀόρ- 
γητον, καὶ ἀτάραχον δια- 
φυλάξῃ καὶ ἄλυπον, κᾷκεῖ- 
νον διὰ τῆς σῆς ἀνεξικακίας 
παιδεύση, καὶ ἀμφοτέρους, 
ὡς Πατὴρ ἀγαθός, ὑπὸ τὸν 
ζυγὸν τῆς ἀγάπης ἀγάγη. 

ἐγ᾽’. Πρὸς ἅπερ πράγματα 
ποτὲ πεπόνθαμεν, τούτων 
καὶ τὰς φαντασίας ἐμπα- 
θεῖς περιφέρομεν. Ὁ οὖν 
τὰς ἐμπαθεῖς νικῶν φαντα- 
σίας, καὶ τῶν πραγμάτων, 
ὧν αἱ φαντασίαι, πάντως 
καταφρονεῖ: ἐπειδὴ τοῦ πρὸς 
τὰ πράγματα πολέμου, ὁ 
πρὸς τὰς μνήμας τοσοῦτόν 











τὴν ὁποία [εἶναι] ἀκατόρθωτο νὰ 
ἔχη ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀγαπᾶ 
ἐξ ἴσου ὅλους τοὺς ἀνθρώπους, 
κατὰ μίμησι τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος 
ἀγαπᾶ ὅλους τοὺς ἀνθρῶπους ἐξ 
ἴσου καὶ θέλει νὰ σωθοῦν καὶ νὰ 
ἔρθουν στὴν ἐπίγνωσι τῆς ἀλη- 
θείας. 

62. Ἐγὼ ὅμως σᾶς λέγω νὰ μὴν 
ἀντισταθῆτε στὸν πονηρό, ἀλλὰ 
ὅποιος σὲ ραπίσει στὸ δεξιὸ µέ- 
ρος τοῦ προσώπου σου, γύρισε 
σ᾽ αὐτὸν καὶ τὸ ἄλλο: καὶ σ᾿ αὐ- 
τόν, ὁ ὁποῖος θέλει νὰ σὲ ὁδηγή- 
ση στὸ δικαστήριο καὶ νὰ λάβῃ τὸ 
ἔνδυμά σου, ἄφησέ του καὶ τὸ ἐπα- 
νωφόρι: καὶ σ᾿ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος 
σὲ ἀγγαρεύει ἕνα μίλι, πήγαινε 
μαζί του δύο. Γιατί; Γιὰ νὰ διαφυ- 
λάξη ἐσένα δίχως ὀργὴ καὶ δίχως 
ταραχὴ καὶ δίχως λύπη καὶ ἐκεῖ- 
νον νὰ παιδαγωγήσῃ μὲ τὴν δική 
σου ἀνεξικακία καὶ σὰν ἀγαθὸς 
Πατέρας νὰ ὁδηγήσῃ καὶ τοὺς 
δύο [σας] κάτω ἀπὸ τὸν ζυγὸ τῆς 
ἀγάπης. 

639. Ὅποιων ἀκριβῶς πραγμάτων 
ἔχομε κάποτε λάβει [ἐμπαθη] ἐμ- 
πειρία, αὐτῶν καὶ τὶς ἐμπαθεῖς φαν- 
τασίες περιστρέφομε [στὸν νοῦ]. 
Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος νικᾶ 
τὶς ἐμπαθεῖς Φαντασίες, ἐντελῶς 
καταφρονεῖ καὶ τὰ πράγματα, ἀπὸ 
τὰ ὁποῖα [προέρχονται] οἱ φαντα- 
σίες: ἐπειδὴ ἀπὸ τὸν πόλεμο ἐναν- 
τίον τῶν πραγμάτων εἶναι τόσο δυ- 
σκολώτερος ὁ [πόλεμος] ἐναντίον 


34 


10 


15 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ἐστι χαλεπώτερος, ὅσον τοῦ 
κατ᾽ ἐνέργειαν ἁμαρτάνειν, 
τὸ κατὰ διάνοιάν ἐστιν εὐ- 
κοπώτερον. 

ξδ’. Τῶν παθῶν, τὰ μέν ἐστι 
σωματικά, τὰ δὲ ψυχικά: 
καὶ τὰ μὲν σωματικά, ἐκ τοῦ 
σώματος ἔχει τὰς ἀφορμάς: 
τὰ δὲ ψυχικά, ἐκ τῶν ἔξω- 
θεν πραγμάτων. Ἀμφότερα 
δὲ περικόπτει ἀγάπη καὶ 
ἐγκράτεια, ἡ μὲν τὰ ψυχι- 
κά, ἡ δὲ τὰ σωματικά. 

Σε’. Τὰ μὲν τῶν παθῶν, τοῦ 
θυμικοῦ, τὰ δέ, τοῦ ἐπιθυ- 
μητικοῦ μέρους τῆς ψυχῆς 
τυγχάνει: ἀμφότερα δὲ διὰ 
τῶν αἰσθήσεων κινεῖται: τό- 
τε δὲ κινεῖται, ὅτε ἀγάπης ἡ 
ψυχὴ καὶ ἐγκρατείας ἐκτὸς 
εὑρίσκεται. 

ἕς'. Δυσκαταγώνιστα μᾶλ- 
λον τὰ τοῦ θυμικοῦ μέρους 
τῆς ψυχῆς πάθη, παρὰ τὰ 
τοῦ ἐπιθυμητικοῦ τυγχά- 
νει’ διὸ καὶ μεῖζον τὸ φάρ- 
μακον κατ᾽ αὐτοῦ ἡ ἐντολὴ 
τῆς ἀγάπης ὑπὸ τοῦ Κυρί- 
ου ἐδόθη. 

ξζ’. Πάντα τὰ ἄλλα πάθη, 
ἢ τοῦ θυμικοῦ μέρους τῆς 
ψυχῆς, ἢ τοῦ ἐπιθυμητι- 
κοῦ µόνον ἐφάπτεται, ἢ καὶ 
τοῦ λογιστικοῦ, ὥς ἡ λήθη 




















3; 


τῶν ἐνθυμήσεων, ὅσο εὐκολώ- 
τερο εἶναι τὸ [νὰ ἁμαρτάνῃ κα- 
νεὶς] μὲ τὸν νοῦ ἀπὸ τὸ νὰ ἁμαρ- 
τάνῃ μὲ τὴν πρᾶξι. 

64. Ἀπὸ τὰ πάθη ἄλλα εἶναι σω- 
ματικὰ καὶ ἄλλα ψυχικά. Καὶ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα [εἶναι] μὲν σω- 
ματικά, παίρνουν τὶς ἀφορμὲς 
ἀπὸ τὸ σῶμα, ἐνῶ τὰ ψυχικά, 
ἀπὸ τὰ ἐκτὸς [τοῦ σώματος] πρά- 
Ύματα. Καὶ τὰ δύο ὅμως [τὰ] ἀπο- 
κόπτει ἡ ἀγάπη καὶ ἡ ἐγκρά- 
τεια. Ἡ μὲν [ἀγάπη ἀποκόπτει] 
τὰ ψυχικὰ [πάθη], ἡ δὲ [ἐγκρά- 
τεια] τὰ σωματικά. 

65. Ἀπὸ τὰ πάθη, ἄλλα μὲν συµ- 
βαίνει [νὰ ἀνήκουν] στὸ θυμικό, 
ἄλλα δὲ στὸ ἐπιθυμητικὸ μέρος 
τῆς ψυχῆς. Καὶ τὰ δύο ὅμως κι- 
νοῦνται μέσῳ τῶν αἰσθήσεων. 
Τότε δὲ κινοῦνται, ὅταν ἡ ψυχὴ 
βρίσκεται ἐκτὸς τῆς ἀγάπης καὶ 
τῆς ἐγκρατείας. 

66. Τὰ πάθη τοῦ θυμικοῦ μέρους 
τῆς ψυχῆς συμβαίνει νὰ εἶναι πε- 
ρισσότερο δυσκολοπολέµητα, 
παρὰ τοῦ ἐπιθυμητικοῦ. Γι αὐ- 
τὸ καὶ δόθηκε ἀπὸ τὸν Κύριο με- 
γαλύτερο τὸ φάρμακο ἐναντίον 
αὐτοῦ [τοῦ θυμικοῦ], ἡ ἐντολὴ 
τῆς ἀγάπης. 

67. Ὅλα τὰ ἄλλα πάθη ἅπτονται 
μόνο ἢ τοῦ θυμικοῦ μέρους τῆς ψυ- 
χῆς ἢ τοῦ ἐπιθυμητικοῦ ἢ καὶ τοῦ 
λογιστικοῦ, ὅπως [εἶναι] ἡ λήθη 
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καὶ ἄγνοια. Ἡ δὲ ἀκηδία, 
πασῶν τῶν τῆς ψυχῆς δυ- 
νάμεων ἐπιδραττομένη, 
πάντα σχεδὸν ὁμοθυμα- 
δὸν κινεῖ τὰ πάθη: διὸ καὶ 
πάντων τῶν ἄλλων πα- 
θῶν ἐστι βαρύτατον. Κα- 
λῶς οὖν ὁ Κύριος τὸ κατ᾽ 
αὐτῆς φάρμακον δεδωκώς, 
ἐν τῇ ὑπομονῇ ὑμῶν (λέ- 
γει) κτήσασθε τὰς ψυχὰς 
ὑμῶν”. 

ξη΄. Μὴ πλήξης ποτέ τινα 


τῶν ἀδελφῶν, παραλόγως ] 


μάλιστα, μήποτε, μὴ φέ- 
ρων τὴν θλῖψιν, ὑποχωρή- 
ση, καὶ οὐ μὴ ἐκφεύξη ποτὲ 
τὸν ἔλεγχον τοῦ συνειδότος, 
ἀεί σοι λύπην ἐν τῷ καιρῷ 
τῆς προσευχῆς προξενοῦντα, 
καὶ τῆς Θείας παῤῥησίας τὸν 
νοῦν ἀπελαύνοντα. 

ξθ΄. Μὴ ἀνάσχῃ τῶν σκάν- 
δαλά σοι φερουσῶν ὕὗπο- 
νοιών, ἢ καὶ ἀνθρώπων, κα- 
τά τινων. Οἱ γὰρ παραδε- 
χόµενοι σκάνδαλα ἐν οἶῳ- 
δήποτε τρόπῳ τῶν κατὰ 


προαίρεσιν, ἢ παρὰ προαί- | 


ρεσιν συμβαινόντων, οὐκ 
ἴσασι τὴν ὁδὸν τῆς εἰρήνης, 
τὴν φέρουσαν διὰ τῆς ἀγά- 
πης εἰς τὴν γνῶσιν τοῦ Θε- 
οὗ τοὺς ταύτης ἐραστάς. 





καὶ ἢ ἄγνοια. Ἡ ἀκηδία ὅμως, 
καταλαμβάνοντας ὅλες τὶς δυ- 
νάμεις τῆς ψυχῆς, ὑποκινεῖ συγ- 
κεντρωμένα ὅλα σχεδὸν τὰ πά- 
θη. Γι᾿ αὐτὸ καὶ εἶναι τὸ πλέον 
βαρὺ ἀπὸ ὅλα τὰ ἄλλα πάθη. 
Καλῶς λοιπὸν ὁ Κύριος, ὅταν 
δίδῃ τὸ φάρμακο κατ᾽ αὐτῆς, 
λέγει μὲ τὴν ὑπομονή σας θὰ 
κερδίσετε τὶς ψυχές σας. 

68. Νὰ μὴν ἐπιπλήξης ποτέ, 
παράλογα μάλιστα, κάποιον 
ἀπὸ τοὺς ἀδελφούς, μήπως κά- 
ποτε, μὴ ὑποφέροντας τὴν θλι- 
ψι, ὀπισθοχωρήσῃ [ἀπὸ τὸ µο- 
ναχικὸ στάδιο] καὶ [τότε] δὲν 
θὰ ἀποφύγης ποτὲ τὸν ἔλεγχο 
τῆς συνειδήσεως, νὰ σοῦ προ- 
ξενῇ πάντοτε λύπη, κατὰ τὸν 
καιρὸ τῆς προσευχῆς καὶ νὰ 
ἀπομακρύνῃ τὸν νοῦ ἀπὸ τὴν 
πρὸς τὸν Θεὸ παρρησία. 

69. Νὰ μὴν ἀνέχεσαι τὶς ὑπό- 
νοιες ἢ καὶ τοὺς ἀνθρώπους, 
ποὺ σοῦ παρουσιάζουν σκάν- 
δαλα ἐναντίον κάποιων. Διότι 
ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἀποδέχονται, 
μὲ ὁποιονδήποτε τρόπο, σκάν- 
δαλα, γιὰ ἐκεῖνα τὰ ὁποῖα συμ- 
βαίνουν ἠθελημένα ἡ ἀθέλη- 
τα, δὲν γνωρίζουν τὴν ὁδὸ τῆς 
εἰρήνης, ἡ ὁποία ὁδηγεῖ τοὺς 
ἐραστές της, διὰ τῆς ἀγάπης, 
στὴν γνῶσι τοῦ Θεοῦ. 
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ο΄. Οὔπω ἔχει τελείαν τὴν 
ἀγάπην, ὁ ἔτι ταῖς γνώμαις 
τῶν ἀνθρώπων συνδιατιθέ- 
μενος: οἷον, τὸν μὲν ἀγα- 
πῶν, τὸν δὲ μισῶν: ἢ καὶ 
αὐτόν, ποτὲ μὲν ἀγαπῶν, 
ποτὲ δὲ μισῶν, διὰ τὰς αὐὖ- 
τὰς αἰτίας. 

οα΄. Ἡ τελεία ἀγάπη, οὐ 
συνδιασχίζει τὴν μίαν τῶν 
αὐτῶν ἀνθρώπων φύσιν, 
ταῖς διαφόροις αὐτῶν γνώ- 
μαις, ἀλλ᾽ εἰς αὐτὴν ἀεὶ 
ἀποβλεπομένη, πάντας ἀν- 
θρώπους ἐξ ἴσου ἀγαπᾷ. 
Τοὺς μὲν σπουδαίους, ὡς 
φίλους, τοὺς δὲ φαύλους, 
ὥς ἐχθροὺς ἀγαπᾷ, εὐερ- 
γετοῦσα, καὶ μακροθυμοῦ- 
σα, ὑπομένουσα τὰ παρ᾽ αὖ- 
τῶν ἐπαγόμενα, τὸ κακὸν 
τὸ σύνολον μὴ λογιζομένη”, 
ἀλλὰ καὶ πάσχουσα ὑπὲρ 
αὐτῶν, εἰ καιρὸς καλέσειεν: 
ἵνα καὶ αὐτοὺς ποιήση φί- 
λους, εἰ οἷόν τε: εἰδὲ μή, τῆς 
γε ἰδίας διαθέσεως οὐκ ἐκπί- 
πτει, τοὺς τῆς ἀγάπης καρ- 
ποὺς ἀεὶ ἐξ ἴσου πρὸς πάν- 
τας ἀνθρώπους ἐνδεικνυ- 
μένη" διὸ καὶ ὁ Κύριος ἡμῶν 
καὶ Θεὸς Ἰησοῦς Χριστός, 
τὴν αὐτοῦ ἀγάπην εἰς ἡμᾶς 
ἐνδειξάμενος, ὑπὲρ ὅλης 


70. Δὲν κατέχει ἀκόμη τὴν τέλεια 
ἀγάπη ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀκόμη µε- 
ταβάλλει τὴν διάθεσί του, ἀνάλο- 
γα μὲ τὰ χαρακτηριστικὰ γνωρί- 
σµατα [τοὺς χαρακτῆρες] τῶν ἀν- 
θρώπων: παραδείγματος χάριν, τὸν 
μὲν [ἕνα] νὰ ἀγαπᾶ, τὸν δὲ [άλλο] 
νὰ μισῇ, ἢ καὶ τὸν ἴδιο [ἄνθρωπο] 
πότε μὲν νὰ [τὸν] ἀγαπᾷ, πότε δὲ 
νὰ [τὸν] μισῇ γιὰ τὶς ἴδιες αἰτίες. 

Ζ1. Ἡ τελεία ἀγάπη δὲν διαχωρίζει 
τὴν μία φύσι τῶν ἰδίων ἀνθρώπων, 
ἀνάλογα μὲ τὰ διαφορετικά τους 
γνωρίσματα [τοὺς διαφορετικοὺς 
χαρακτῆρες], ἀλλὰ πάντοτε κατα- 
τείνοντας σ᾿ αὐτὴν τὴν ἴδια [τὴν τε- 
λεία ἀγάπη], ἀγαπᾶ ἐξ ἴσου ὅλους 
τοὺς ἀνθρώπους. Τοὺς μὲν ἀγα- 
θοὺς [τοὺς ἀγαπᾶ] ὡς φίλους, τοὺς 
δὲ πονηροὺς ἀγαπᾶ ὡς ἐχθρούς, 
μὲ τὸ νὰ εὐεργετῇ καὶ νὰ µακροθυ- 
μῇ ὑπομένοντας ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
προξενοῦνται ἀπ᾽ αὐτούς, χωρὶς 
νὰ λογαριάζῃ καθόλου τὸ κακό, 
ἀλλὰ, ἐὰν ἤθελε [τὸ] καλέσῃ ἡ πε- 
ρίστασι, καὶ ὑποφέροντας γι. αὖ- 
τούς: ὥστε, ἐὰν εἶναι δυνατόν, νὰ 
κάνῃ καὶ αὐτοὺς φίλους. Ἐὰν ὅμως 
ὄχι [ἐὰν δὲν τοὺς κάνῃ φίλους], 
δὲν ἐκπίπτει βέβαια τῆς δικῆς του 
[ἀγαπητικῆς] διαθέσεως, ἐπιδει- 
κνύοντας πάντοτε, ἐξ ἴσου πρὸς 
ὅλους τοὺς ἀνθρώπους, τοὺς καρ- 
ποὺς τῆς ἀγάπης: γι᾿ αὐτὸ καὶ ὁ Κύ- 
ριός µας καὶ Θεὸς Ἰησοῦς Χριστός, 
ἐπιδεικνύοντας τὴν ἀγάπη του 
πρὸς ἐμᾶς, ἔπαθε γιὰ χάρι ὅὁλο- 
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τῆς ἀνθρωπότητος ἔπαθενθ, 
καὶ πᾶσιν ἐξ ἴσου τὴν ἐλ- 
πίδα τῆς ἀναστάσεως ἐχα- 
ρίσατο: εἰ καὶ ἕκαστος ἑαυ- 
τὸν εἴτε δόξης εἴτε κολά- 
σεως καθίστησιν ἄξιον. 
οβ΄. Ὁ μὴ καταφρονῶν δό- 
ξης καὶ ἀτιμίας, πλούτου 
καὶ πενίας, ἡδονῆς τε καὶ 
λύπης, τελείαν ἀγάπην οὔ- 
πω ἐκτήσατο: ἡ γὰρ τελεία 
ἀγάπη οὐ μόνον τούτων κα- 
ταφρονεῖ, ἀλλὰ καὶ αὐτῆς 
τῆς προσκαίρου ζωἣς τε, 
καὶ θανάτου. 

ογ΄. Άκουε τῶν καταξιω- 
θέντων τῆς τελείας ἀγάπης, 
ποῖα λέγουσι: τίς ἡμᾶς χω- 
ρίσει ἀπὸ τῆς ἀγάπης τοῦ 
Χριστοῦ; θλῖψις; ἢ στενο- 
χωρία; ἢ διωγμός; ἢ γυμνό- 
της; ἢ κίνδυνος; ἢ μάχαιρα; 
καθὼς γέγραπται: ὅτι ἕνε- 
κά σου θανατούμεθα ὅλην 
τὴν ἡμέραν, ἐλογίσθημεν ὡς 
πρόβατα σφαγῆς. Ἀλλ᾽ ἐν 
τούτοις πᾶσιν ὑπερνικῶμεν 
διὰ τοῦ ἀγαπήσαντος ἡμᾶς. 
Πέπεισμαι γὰρ ὅτι οὔτε Θά- 
νατος, οὔτε ζωή, οὔτε Ἄγ- 
γελοι, οὔτε Ἀρχαι, οὔτε Δυ- 
νάμεις, οὔτε ἐνεστῶτα, οὔ- 
τε μέλλοντα, οὔτε ὕψωμα, 
οὔτε βάθος, οὔτε τις κτίσις 


κλήρου τῆς ἀνθρωπότητος καὶ 
χάρισε σὲ ὅλους ἐξ ἴσου τὴν ἐλ- 
πίδα τῆς ἀναστάσεως: ἂν καὶ ὁ 
καθένας καθιστᾶ τὸν ἑαυτό του 
ἄξιο εἴτε δόξας εἴτε κολάσεως. 
72. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν κατα- 
φρονεῖ τὴν δόξα καὶ τὴν ἀτιμία, 
τὸν πλοῦτο καὶ τὴν πτωχεία, τὴν 
ἡδονὴ καὶ μαζὶ τὴν λύπη, δὲν 
ἀπέκτησε ἀκόμη τὴν τελεία ἀγά- 
πη. Διότι ἡ τελεία ἀγάπη δὲν κα- 
ταφρονεῖ μόνο αὐτά, ἀλλὰ καὶ 
αὐτὴν τὴν ἴδια τὴν πρόσκαιρη 
ζωὴ καὶ ἐπιπλέον τὸν θάνατο. 
783. Πρόσεχε τί λέγουν ἐκεῖνοι, οἱ 
ὁποῖοι καταξιώθηκαν τῆς τελεί- 
ἂς ἀγάπης: ποιὸς Θὰ μᾶς χωρί- 
σῇ ἀπὸ τὴν ἀγάπη τοῦ Χριστοῦ; 
Ἡ θλῖψι ἢ ἡ στενοχώρια ἢ ὁ διω- 
γμὸς ἢ ἡ γυμνότητα ἢ ὁ κίνδυ- 
νος ἢ ἢ μάχαιρα [τοῦ σφαγια- 
σμοῦ μας]; ὅπως ἀκριβῶς ἔχει 
γραφῆ [στοὺς Ψαλμοὺς τοῦ Δαυ- 
Ἰδ]- ὅτι ἕνεκά σου [Κύριε] θανα- 
τωνόµεθα ὅλη τὴν ἡμέρα. Θεω- 
ρηθήκαµε σὰν πρόβατα [προο- 
ρισμένα] γιὰ σφαγή. Ἀλλὰ σὲ ὅ 
αὐτὰ ὑπερισχύομε ἀσυγκρίτως 
μὲ τὴν βοήθεια Ἐκείνου, ὁ ὁποῖ- 
ος μᾶς ἀγάπησε. Διότι εἶμαι πε- 
πεισμένος, ὅτι οὔτε θάνατος, οὔ- 
τε ζωή, οὔτε Άγγελοι, οὔτε Ἀρ- 
χές, οὔτε Δυνάμεις, οὔτε παρόν- 
τα, οὔτε μέλλοντα, οὔτε ὕψωμα, 
οὔτε βάθος, οὔτε κάποια ἄλλη 
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ἑτέρα δυνήσεται ἡμᾶς χω- 
ρίσαι ἀπὸ τῆς ἀγάπης τοῦ 
Θεοῦ τῆς ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ 
τῷ Κυρίῳ ἡμῶν". 

οδ΄. Περὶ δὲ τῆς εἰς τὸν πλη- 
σίον ἀγάπης, ἄκουε πάλιν 
οἷα λέγουσιν: ἀλήθειαν λέ- 
γω ἐν Χριστῷ, οὐ ψεύδομαι, 
συμμαρτυρούσης μοι καὶ 
τῆς συνειδήσεώς µου, ἐν 
Πνεύματι Ἁγίῳ: ὅτι λύπη 
μοί ἐστι πολλή, καὶ ἀδιά- 
λειπτος ὀδύνη τῇ καρδίᾳ 
µου. Πὐχόμην γὰρ ἀνάθε- 
μα εἶναι αὐτὸς ἐγὼ ἀπὸ τοῦ 
Χριστοῦ ὑπὲρ τῶν ἀδελφῶν 
µου, τῶν συγγενῶν κατὰ 
σάρκα, οἵτινές εἰσιν Ίσρα- 
ηλῖται, καὶ τὰ ἑξῆς”. Ὡσαύ- 
τως καὶ Μωῦσῆς” καὶ οἱ λοι- 
ποὶ ἅγιοι. 

οε΄. Ὁ μὴ καταφρονῶν δό- 
ἕης, καὶ ἡδονῆς, καὶ τῆς τού- 
των αὐξητικῆς, καὶ δι᾽ αὖ- 
τὰς συνισταμένης φιλαρ- 
γυρίας, τὰς τοῦ θυμοῦ προ- 
φάσεις ἐκκόπτειν οὐ δύνα- 
ται: ὁ δὲ ταύτας μὴ κόπτων, 
τῆς τελείας ἀγάπης τυχεῖν 
οὐ δύναται. 

ος’. Ἰαπείνωσις καὶ κακοπά- 
θεια, πάσης ἁμαρτίας ἐλευ- 
θεροῦσι τὸν ἄνθρωπον: ἡ 
μὲν τὰ τῆς ψυχῆς, ἡ δὲ τὰ 








κτίσιβ’, θὰ μπορέσῃ νὰ μᾶς χω- 
ρίση ἀπὸ τὴν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ, 
τὴν ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ, ὁ ὁποῖ- 
ος [εἶναι] ὁ Κύριός µας. 

74. Σχετικὰ δὲ μὲ τὴν ἀγάπη 
γιὰ τὸν πλησίον, ἄκουε πάλι τί 
λέγουν: «ἀλήθεια, λέγω ἐν Χρι- 
στῷ, δὲν ψεύδομαι, καθὼς μοῦ 
συμμαρτυρεῖ καὶ ἢ συνείδησί 
μου ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι: διότι σὲ 
μένα ὑπάρχει πολλὴ λύπη καὶ 
ἀδιάλειπτη ὀδύνη στὴν καρδία 
μου. Διότι εὐχόμουν νὰ εἶμαι 
ἐγῶ ὁ ἴδιος, ἀπὸ τὸν Χριστό, ἀνά- 
θεμα γιὰ χάρι τῶν ἀδελφῶν μου, 
τῶν συγγενῶν κατὰ σάρκα, οἱ 
ὁποῖοι εἶναι Ἰσραηλίτες» καὶ τὰ 
ἑξῆς. Κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο [λέ- 
γουν] καὶ ὁ Μωῦσῆς καὶ οἱ ὑπό- 
λοιποι Ἅγιοι. 

75. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν κατα- 
φρονεῖ τὴν δόξα καὶ τὴν ἡδονὴ 
καὶ τὴν φιλαργυρία - ἢ ὁποία συ- 
νίσταται ἐξ αἰτίας αὐτῶν, [τῆς 
δόξης καὶ τῆς ἡδονῆς] καὶ συν- 
τελεῖ στὴν αὐξησί τους - δὲν µπο- 
ρεῖ νὰ ἀποκόψη τὶς αἰτίες τοῦ Θυ- 
μοῦ. Ἐκεῖνος ὅμως, ὁ ὁποῖος δὲν 
κόβει αὐτὲς [τὶς αἰτίες], δὲν μπο- 
ρεῖ νὰ ἐπιτύχῃ τὴν τελεία ἀγάπη. 
76. Ἡ ταπείνωσι καὶ ἡ κακοπά- 
θεια ἐλευθερώνουν τὸν ἄνθρω- 
πο ἀπὸ κάθε ἁμαρτία: ἡ μὲν [τα- 
πείνωσι] ἀποκόπτοντας τὰ [πά- 
θη] τῆς ψυχῆς, ἡ δὲ [κακοπάθεια 
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τοῦ σώματος περικόπτου- 
σα πάθη. Τοῦτο γὰρ ποιῶν 
καὶ ὁ μακάριος Δαβίδ, ἐν οἷς 
εὔχεται πρὸς τὸν Θεὸν λέ- 
γων: ἴδε τὴν ταπείνωσίν µου 
καὶ τὸν κόπον μου, καὶ ἄφες 
πάσας τὰς ἁμαρτίας µου”. 
οζ΄. Διὰ μὲν τῶν ἐντολῶν ὁ 
Κύριος, ἀπαθεῖς τοὺς ἐρ- 
γαζομένους αὐτὰς ἀποτε- 
λεῖ. Διὰ δὲ τῶν θείων δο- 
γμάτων, τὸν φωτισμὸν τῆς 
γνώσεως αὐτοῖς χαρίζεται. 
ση’. Πάντα τὰ δόγματα, ἢ πε- 
ρὶ Θεοῦ, ἢ περὶ ὁρατῶν καὶ 
ἀοράτων, ἢ περὶ τῆς ἐν αὐ- 
τοῖς προνοίας καὶ κρίσεως. 
οθ΄. Ἡ μὲν ἐλεημοσύνη, τὸ 
θυμικὸν μέρος τῆς ψυχῆς 
θεραπεύει: ἡ δὲ νηστεία, 
τὴν μὲν ἐπιθυμίαν µαραί- 
νει, τῇ δὲ προσευχῇ τὸν νοῦν 
καθαίρει, καὶ πρὸς τὴν τῶν 
ὄντων θεωρίαν παρασκευά- 
ζει. Πρὸς γὰρ τὰς δυνάμεις 
τῆς ψυχῆς, καὶ τὰς ἐντολὰς 
ὁ Κύριος ἡμῖν ἐχαρίσατο. 
π΄. Μάθετε ἀπ᾽ ἐμοῦ, φησίν, 
ὅτι πρᾷός εἰμι καὶ ταπεινὸς 
τῇ καρδίᾳ, καὶ τὰ ἑξῆς”. Ἡ 
μὲν πρᾳότης ἀτάραχον τὸν 
θυμὸν διαφυλάττει, ἡ δὲ τα- 
πείνωσις τύφου καὶ κενοδο- 
ξίας τὸν νοῦν ἐλευθεροῖ. 








τὰ πάθη] τοῦ σώματος. Αὐτὸ βέ- 
βαια πράττοντας καὶ ὁ μακάριος 
Δαυΐδ, μὲ κάποιους [ψαλμοὺς] 
προσεύχεται πρὸς τὸν Θεό, λέ- 
γοντας: «δὲς τὴν ταπείνωσί µου 
καὶ τὸν κόπο µου καὶ συγχώρε- 
σε ὅλες τὶς ἁμαρτίες µου». 

7». ἈΦ᾽ ἑνὸς ὁ Κύριος μὲ τὶς ἐντο- 
λές [Του] καθιστᾶ ἀπαθεῖς ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι τὶς ἐργάζονται. 
Ἀφ᾿ ἑτέρου δὲ μὲ τὰ θεῖα δόγμα- 
τα χαρίζει σ᾽ αὐτοὺς τὸν φωτι- 
σμὸ τῆς [θείας] γνώσεως. 

78. Ὅλα τὰ δόγματα [εἶναι], ἢ 
σχετικὰ μὲ τὸν Θεό, ἢ μὲ τὰ ὁρα- 
τὰ καὶ ἀόρατα, ἢ μὲ τὴν πρόνοια 
καὶ κρίσι γι’ αὐτά. 

79. Ἡ μὲν ἐλεημοσύνη θεραπεύ- 
ει τὸ θυμικὸ μέρος τῆς ψυχῆς. 
Ἡ δὲ νηστεία, ἀφ᾽ ἑνὸς µαραί- 
νει τὴν ἐπιθυμία, ἀφ᾽ ἑτέρου κα- 
θαρίζει τὸν νοῦ μὲ τὴν προσευ- 
χὴ καὶ [τὸν] προετοιμάζει γιὰ τὴν 
θεωρία τῶν ὄντων. Διότι ἀνά- 
λογα μὲ τὶς δυνάμεις τῆς ψυχῆς, 
ὁ Κύριος μᾶς χάρισε καὶ τὶς ἐν- 
τολές. 

80. Λέγει [ὁ Κύριος]; «μάθετε ἀπὸ 
μένα ὅτι εἶμαι πρᾶος καὶ ταπει- 
νὸς στὴν καρδία» καὶ τὰ ἑξῆς. 
Ἡ μὲν πραότητα διαφυλάττει 
ἀτάραχο τὸ θυμικὸ [μέρος τῆς 
ψυχῆς], ἡ δὲ ταπείνωσι ἐλευθε- 
ρώνει τὸν νοῦ ἀπὸ τὴν ἀλαζο- 
νεία καὶ τὴν κενοδοξία. 
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πα’. Διττός ἐστιν ὁ τοῦ Θεοῦ 
φόβος. Ὁ μὲν ἐκ τῶν ἀπει- 
λῶν τῆς κολάσεως ἡμῖν ἐν- 
τικτόµενος, δι’ ὃν ἡ ἐγκρά- 
τεια, καὶ ἡ εἰς Θεὸν ἐλπίς, 
καὶ ἡ ἀπάθεια, ἑξῆς ἡ ἀγά- 
πη κατὰ τάξιν ἡμῖν ἐγγίνε- 
ται. Ὁ δέ, αὐτῆ τῆ ἀγάπη 
συνέζευκται, εὐλάβειαν τῆ 
ψυχη ἀεὶ ἐμποιῶν, ἵνα μή, 
διὰ τὴν τῆς ἀγάπης παῤῥη- 
σίαν, εἰς καταφρόνησιν Θε- 
οὗ ἔλθη. 

πβ΄. Τὸν μὲν πρῶτον φόβον 
ἔξω βάλλει ἡ τελεία ἀγά- 
πη”, τῆς ψυχῆς τῆς κεκτη- 
μένης αὐτήν, μηκέτι τὴν κό- 
λασιν φοβουμένης: τὸν δὲ 
δεύτερον, ἑαυτῃ ἔχει ἀεὶ 
(ὡς εἴρηται) συνεζευγμένον. 
Τῷ μὲν πρώτῳ φόβῳ, ἀρ- 
μόζει, τό, τῷ φόβῳ Κυρίου 
ἐκκλίνει πᾶς ἀπὸ κακοῦ”. 
καί, ἀρχὴ σοφίας φόβος Κυ- 
ρίου””. Τῷ δὲ δευτέρῳ, τό, 
οὐκ ἔστιν ὑστέρημα τοῖς φο- 
βουμένοις αὐτόν”. 

πγ΄. Νεκρώσατε οὖν τὰ μέ- 
λη ὑμῶν τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, πορ- 
νείαν, ἀκαθαρσίαν, πάθος, 
ἐπιθυμίαν κακήν, καὶ τὴν 
πλεονεξίαν, καὶ τὰ ἑξῆς“. 
Γῆν μὲν ὠνόμασε τὸ φρόνη- 
μα τῆς σαρκός. Πορνείαν 





81. Ὁ φόβος τοῦ Θεοῦ εἶναι δύο 
εἰδῶν. Ὁ μὲν ἕνας [εἶναι] ἐκεῖνος 
ποὺ γεννᾶται ἐντός µας ἀπὸ τὶς 
ἀπειλὲς τῆς κολάσεως, ἐξαιτίας 
τοῦ ὁποίου λαμβάνει χώρα μέσα 
μας κατὰ σειρὰ ἡ ἐγκράτεια καὶ 
ἡ ἐλπίδα στὸ Θεὸ καὶ ἡ ἀπάθεια, 
κατὰ ἀκολουθία καὶ ἡ ἀγάπη. Ὁ δὲ 
ἄλλος [φόβος τοῦ Θεοῦ] ἔχει ἕνω- 
θῆ μ᾽ αὐτὴν τὴν ἴδια τὴν ἀγάπη, 
προξενώντας πάντοτε στὴν ψυ- 
χὴ τὴν εὐλάβεια, γιὰ νὰ μὴν φθά- 
σῃ, ἐξ αἰτίας τῆς παρρησίας τῆς 
ἀγάπης, σὲ καταφρόνησι τοῦ Θεοῦ. 
δ2. Τὸν μὲν πρῶτο φόβο βάζει ἔξω 
ἡ τελεία ἀγάπη, διότι ἡ ψυχή, ἡ 
ὁποία ἔχει ἀποκτήσει αὐτὴν [τὴν 
ἀγάπη], δὲν φοβᾶται πλέον τὴν κό- 
λασι. Τὸν δὲ δεύτερο [φόβο ἡ τελεία 
ἀγάπη] ἔχει πάντοτε συνδεδεμένο 


᾽μὲ τὸν ἑαυτό της, (ὅπως ἔχει λεχθή). 


Στὸν μὲν πρῶτο φόβο ταιριάζει [τὸ 
γραφικὸ ρητό]: «ὁ καθένας άποµα- 
κρύνεται ἀπὸ τὸ κακὸ μὲ τὸν φό- 
βο τοῦ Κυρίου» καὶ [τὸ ψαλμικὸ] 
«ἡ ἀρχή τῆς σοφίας [εἶναι] ὁ φό- 
βος τοῦ Κυρίου». Στὸν δὲ δεύτερο 
[φόβο ἁρμόζει τὸ ψαλμικὸ λόγιο]: 
«δὲν ὑπάρχει ἔλλειψι σ᾽ ἐκείνους 
οἱ ὁποῖοι φοβοῦνται Αὐτόν». 

83. «Νεκρώσατε, λοιπόν, τὰ µέ- 
λη σας, τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, [τὰ χοϊκά], 
πορνεία, ἀκαθαρσία, πάθος, κα- 
κὴ ἐπιθυμία καὶ τὴν πλεονεξία» 
καὶ τὰ ἀκόλουθα [τοῦ ἁγιογραφι- 
κοῦ χωρίου]. Γη μὲν ὀνόμασε τὸ 
φρόνημα τῆς σαρκός. Πορνεία 
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δὲ εἶπε τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν 
ἁμαρτίαν. Ἀκαθαρσίαν δὲ 
τὴν συγκατάθεσιν ἐκάλεσε. 
Πάθος δὲ τὸν ἐμπαθῆ λογι- 
σμὸν ὠνόμασεν. Ἐπιθυμίαν 
δὲ κακὴν τὴν ψιλὴν τοῦ λογι- 
σμοῦ, καὶ ἐπιθυμίας παρα- 
δοχήν. Πλεονεξίαν δὲ τὴν 
γεννητικήν τε, καὶ αὐξητικὴν 
τοῦ πάθους ὠνόμασεν ὕλην. 
Ταῦτα οὖν πάντα, ὡς μέλη 
ὄντα τοῦ φρονήματος τῆς 
σαρκός, ἐκέλευσεν ὃ θεῖος 
Ἀπόστολος νεκρῶσαι. 

πδ΄’. Πρῶτον μὲν ἡ μνήμη 
ψιλὸν τὸν λογισμὸν ἐπὶ τὸν 
νοῦν ἀναφέρει: καὶ τούτου 
ἐγχρονίζοντος, κινεῖται τὸ 
πάθος: τούτου δὲ μὴ ἀναι- 
ρουμένου, κάμπτει τὸν νοῦν 
εἰς συγκατάθεσιν. Ταύτης δὲ 
γινομένης, ἔρχεται λοιπὸν 
εἰς τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν ἁμαρ- 
τίαν. Ὁ οὖν πάνσοφος Ἀπό- 
στολος πρὸς τοὺς ἀπὸ ἐθνῶν 
γράφων, τὸ ἀποτέλεσμα πρῶ- 
τον κελεύει ἀναιρεῖν τῆς 
ἁμαρτίας: εἶτα κατὰ τάξιν 
ἀναποδίζοντας, εἰς τὴν αἰτίαν 
καταλήγειν. Ἡ δὲ αἰτία ἐστὶν 
ἡ γεννητικὴ (ὡς προείρηται) 
καὶ αὐξητικὴ τοῦ πάθους πλε- 
ονεξία. Οἶμαι δὲ ἐνταῦθα τὴν 
γαστριμαργίαν σημαίνειν, 











δὲ εἶπε τὴν ἔμπρακτη ἁμαρτία. 
Καὶ ἀκαθαρσία ἐκάλεσε τὴν συγ- 
κατάθεσι. Ἐνῶ πάθος ὀνόμασε 
τὸν ἐμπαθῆ λογισμό. Ἐπιθυμία 
δὲ κακὴ [ὀνόμασε] τὴν ψιλὴ άπο- 
δοχὴ τοῦ λογισμοῦ καὶ τῆς ἐπι- 
θυμίας, [δηλαδὴ τὴν γυμνὴ ἀπὸ 
πρᾶξι]. Καὶ πλεονεξία ὀνόμασε 
τὴν ὕλη, ἡ ὁποία καὶ γεννᾶ καὶ 
αὐξάνει τὸ πάθος. Ὅλα λοιπὸν 
αὐτά, ἐπειδὴ εἶναι ἐπιμέρους ὀρ- 
γανικὰ τμήματα τοῦ [ὅλου] Φρο- 
νήματος τῆς σαρκός, προσέταξε 
ὁ θεῖος Ἀπόστολος νὰ [τὰ] νεκρώ- 
σωμε. 

84. Κατὰ πρῶτον μὲν ἢ μνήμη Φέρ- 
νει ἐπάνω στὸν νοῦ ψιλὸ τὸν λο- 
γισμό, [δηλαδὴ γυμνὸ ἀπὸ πά- 
θος]. Καὶ ἐὰν αὐτὸς διαμείνῃ ἐπὶ 
πολὺ [στὸν νοῦ, τότε] κινεῖται τὸ 
πάθος. Ἐὰν δὲ δὲν ἐκδιωχθῇ αὐ- 
τὸς [ὁ λογισμός], κλίνει τὸν νοῦ 
πρὸς τὴν συγκατάθεσι. Καί, ἐὰν 
αὐτὴ συμβῇ, [ὁ ἄνθρωπος] φθάνει 
ἔπειτα στὴν ἔμπρακτη ἁμαρτία. Ὁ 
πάνσοφος λουπτὸν Ἀπόστολος [Παῦ- 
λος], γράφοντας πρὸς τοὺς κατα- 
γομένους ἀπὸ τὰ ἔθνη [Χριστια- 
νούς], προστάζει πρῶτα νὰ ἀνα- 
τρέπουν τὸ ἀποτέλεσμα τῆς ἁμαρ- 
τίας. Ἔπειτα, γυρίζοντας πίσω μὲ 
τὴν σειρά, νὰ σταματοῦν στὴν αἱ- 
τία [τῆς ἁμαρτίας]. Ἡ δὲ αἰτία 
(ὅπως ἔχει λεχθῆ προηγουμένως) 
εἶναι ἢ πλεονεξία, ἡ ὁποία γεννᾶ 
καὶ αὐξάνει τὸ πάθος. Νομίζω δέ, 
ὅτι ἐδῶ ἐννοεῖ τὴν γαστριμαργία, 
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ὡς μητέρα, καὶ τροφὸν τῆς 
πορνείας ὑπάρχουσαν. Ἡ 
γὰρ πλεονεξία οὐ μόνον ἐπὶ 
χρημάτων, ἀλλὰ καὶ ἐπὶ 
βρωμάτων κακή: ὥσπερ καὶ 
ἡ ἐγκράτεια οὐ μόνον ἐπὶ 
βρωμάτων, ἀλλά καὶ ἐπὶ χρη- 
μάτων. 

πε’. Ὥσπερ στρουθίον τὸν 
πόδα δεδεμένον ἀρχόμενον 
πέτεσθαι, ἐπὶ τὴν γῆν κα- 
τασπᾶται, σχοινίῳ ἑλκόμε- 
νον: οὕτω καὶ ὁ νοῦς, μήπω 
ἀπάθειαν κτησάμενος, καὶ 
ἐπὶ τὴν γνῶσιν τῶν οὐρα- 
νίων πετόμενος, ὑπὸ τῶν 
παθῶν καθελκόμενος, ἐπὶ 
τὴν γῆν κατασπᾶται. 

πς’. Ὅτε ὁ νοῦς τελείως τῶν 
παθῶν ἐλευθερωθη, τότε 
καὶ ἐπὶ τὴν θεωρίαν τῶν 
ὄντων ἀμεταστρεπτὶ ὁδεύ- 
ει, ἐπὶ τὴν γνῶσιν τῆς Ἁγί- 
ας Τριάδος τὴν πορείαν ποι- 
ούμενος. 

πζ’. Καθαρὸς ὑπάρχων ὁ 
νοῦς, τὰ νοήματα τῶν πρα- 
γμάτων ἀναλαμβάνων, εἰς 
τὴν πνευματικὴν θεωρίαν 
δι᾽ αὐτῶν κινεῖται: ἀκάθαρ- 
τος δὲ ἐκ ῥᾳθυμίας γεγονώς, 
τά μὲν τῶν λοιπῶν πραγμά- 
των νοήματα ψιλὰ φαντά- 
ζεται, τὰ δὲ ἀνθρώπινα δε- 














ἐπειδὴ εἶναι ἡ μητέρα καὶ ἡ τροφὸς 
τῆς πορνείας. Ἡ πλεονεξία βέ- 
βαια εἶναι κακὴ ὄχι µόνο ὡς πρὸς 
τὰ χρήματα, ἀλλὰ καὶ ὡς πρὸς 
τὰ φαγητά: ὅπως ἀκριβῶς καὶ ἡ 
ἐγκράτεια δὲν [εἶναι] μόνο [καλή], 
ὅσον ἀφορᾶ τὰ φαγητά, ἀλλὰ 
καὶ ὅσον ἀφορᾶ τὰ χρήματα. 
85. Ὅπως ἀκριβῶς ἕνα σπουρ- 
γίτι, ὅταν ἀρχίζῃ νὰ πετᾷ, ἔχον- 
τας δεμένο τὸ πόδι [του], ἐπειδὴ 
σύρεται ἀπὸ τὸ σχοινί, καταρρί- 
πτεται στὴν γῆ: κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο καὶ ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος δὲν ἆπέ- 
κτησε ἀκόμη τὴν ἀπάθεια καὶ 
πετᾶ στὴν γνῶσι τῶν οὐρανίων 
[πραγμάτων καὶ καταστάσεων], 
ἐπειδὴ σύρεται κάτω ἀπὸ τὰ πά- 
θη, καταρρίπτεται στὴν γῆ. 

86. Ὅταν ὁ νοῦς ἐλευθερωθῇ τε- 
λείως ἀπὸ τὰ πάθη, τότε ὁδεύει 
ἀμετάστρεπτα καὶ στὴν θεωρία 
τῶν ὄντων, βαδίζοντας γιὰ τὴν 
γνῶσι τῆς Ἁγίας Τριάδος. 

87. Ἐὰν ὁ νοῦς εἶναι καθαρός, ὅταν 
κρατᾷ ἐντός του τὰ νοήματα τῶν 
πραγμάτων, κινεῖται πρὸς τὴν 
πνευματικὴ θεωρία μέσῳ αὐτῶν. 
Ἐὰν ὅμως ἔχῃ γίνει ἀκάθαρτος, 
ἐξ αἰτίας τῆς ραθυμίας, [τότε], 
τὰ μὲν νοήματα τῶν ὑπολοίπων 
πραγμάτων [τὰ] σχηματίζει μὲ 
τὴν φαντασία [του] κενὰ [πνευμα- 
τικοῦ περιεχομένου], τὰ δὲ ἀνθρώ- 
πινα [νοήματα], ὅταν [τὰ] ἀπο- 
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χόμενος, εἰς αἰσχρούς, ἢ πο- 
νηροὺς λογισμοὺς µετατρέ- 
πεται. 

πη’. Ὅταν ἀεὶ ἐν τῷ καιρῷ 
τῆς προσευχῆς μηδὲν τῶν 
τοῦ κόσμου νοημάτων διε- 
νοχλήσῃ τῷ νῷ, τότε γίνω- 
σκε σαυτὸν μὴ ἔξω εἶναι 
τῶν ὅρων τῆς ἀπαθείας. 
πθ’. Ὅταν ἡ ψυχὴ ἄρχηται 
τῆς ἰδίας ὑγείας ἐπαισθά- 
νεσθαι, τότε καὶ τὰς ἐν τοῖς 
ὕπνοις Φαντασίας, ψιλὰς 
καὶ ἀταράχους ἄρχεται βλέ- 
πειν. 

7. Ὥσπερ τὸν αἰσθητὸν 
ὀφθαλμὸν ἡ καλλονὴ τῶν 
ὁρατῶν, οὕτω καὶ τὸν κα- 
θαρὸν νοῦν ἡ γνῶσις τῶν 
ἀοράτων πρὸς ἑαυτὴν ἐπι- 
σπᾶται. Ἀόρατα δὲ λέγω 
τὰ ἀσώματα. 

α΄’. Μέγα μὲν τὸ πρὸς τὰ 
πράγματα μὴ πάσχειν, μεῖ- 
ζον δὲ πολλῷ, τὸ πρὸς τἀς 
Φαντασίας αὐτῶν ἀπαθῆ 
διαμεῖναι. Διότι ὁ διὰ λογι- 
σμῶν πρὸς ἡμᾶς τῶν δαι- 
μόνων πόλεμος, τοῦ διὰ τῶν 
πραγμάτων πολέμου ἐστὶ 
χαλεπώτερος. 

/β΄. Ὁ τὰς ἀρετὰς κατορθώ- 
σας, καὶ τὴν γνῶσιν πλου- 
τήσας, ὥς φυσικῶς λοιπὸν 








δέχεται, [τὰ] μετατρέπει σὲ αἰσχροὺς 
καὶ πονηροὺς λογισμούς. 

88. Πάντοτε, ὅταν κατὰ τὸν καιρὸ 
τῆς προσευχῆς δὲν ἐνοχλήσῃ τὸν 
νοῦ [σου] κανένα ἀπὸ τὰ νοήμα- 
τα τοῦ κόσμου, τότε γνώριζε, ὅτι 
δὲν εἶναι ὁ ἑαυτός σου ἔξω ἀπὸ τὰ 
ὅρια τῆς ἀπαθείας. 

89. Ὅταν ἡ ψυχὴ ἀρχίζῃ νὰ συναι- 
σθάνεται τὴν προσωπική της ὑγεία, 
τότε ἀρχίζει νὰ βλέπῃ καὶ τὶς φαν- 
τασίες κατὰ τὸν ὕπνο [δηλαδὴ τὰ 
ὄνειρα] γυμνὲς [ἀπὸ πάθη] καὶ ἀτά- 
ραχες. 

90. Ὅπως ἀκριβῶς ἡ ὡραιότης τῶν 
ὁρατῶν [πραγμάτων] ἑλκύει πρὸς 
τὸν ἑαυτό της τὸν αἰσθητὸ ὀφθαλ- 
μό, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ ἡ γνῶ- 
σι τῶν ἀοράτων [πραγμάτων ἑλ- 
κύει πρὸς τὸν ἑαυτό της] τὸν κα- 
θαρὸ νοῦ. Ὡς ἀόρατα δὲ ἐννοῶ 
τὰ ἀσώματα. 

91, [Εἶναι] βέβαια μεγάλο [πρᾶ- 
γμα] ἡ ἀπάθεια πρὸς τὰ πράγμα- 
τα, [ἡ ἀπροσπάθειαϑ], ἀλλὰ πο- 
λὺ μεγαλύτερο τὸ νὰ παραμείνῃ 
[κανεὶς] ἀπαθὴς ἐν σχέσει πρὸς 
τὶς φαντασίες αὐτῶν [τῶν πραγμά- 
των]. Διότι ὁ πόλεμος τῶν δαιμό- 
νων ἐναντίον μας, διὰ μέσου τῶν 
λογισμῶν, εἶναι δυσχερέστερος 
τοῦ πολέμου, διὰ μέσου τῶν πρα- 
γμάτων, [τῶν πραγματιυκῶν κατα- 
στάσεων]. 

92. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος κατόρθωσε τὶς 
ἀρετὲς καὶ ἔγινε πλούσιος ὡς πρὸς 
τὴν [θεία] γνῶσι, ἐπειδὴ εἰς τὸ ἑξῆς 
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τὰ πράγματα διορῶν, πάντα 
κατὰ τὸν ὀρθὸν λόγον καὶ 
πράττει καὶ διαλέγεται, τὸ 
σύνολον μὴ παρατρεπόµε- 
νος. Ἐκ γὰρ τοῦ ἀλόγως 
τοῖς πράγμασι χρήσασθαι, ἡ 
ἐνάρετοι, ἢ φαῦλοι γινόμεθα. 
γ΄. Σημεῖον ἄκρας ἁπα- 
θείας, τὸ ψιλὰ τὰ νοήματα 
τῶν πραγμάτων ᾷεὶ ἀναβαί- 
νειν ἐπὶ τὴν καρδίαν, καὶ 
ἐγρηγορότος τοῦ σώματος, 
καὶ κατὰ τοὺς ὕπνους. 

Ζδ'. Διὰ μὲν τῆς ἐργασίας 
τῶν ἐντολῶν, τὰ πάθη ὁ 
νοῦς ἀποδύεται: διὰ δὲ τῆς 
τῶν ὁρατῶν πνευματικῆς Θε- 
ωρίας, τὰ ἐμπαθη τῶν πρα- 
γμάτων νοήματα: διὰ δὲ τῆς 
τῶν ἀοράτων γνώσεως, τὴν 
τῶν ὁρατῶν θεωρίαν: ταύ- 
την δέ, διὰ τῆς γνώσεως τῆς 
Ἁγίας Τριάδος. 

ε΄. Ὥσπερ ὁ ἥλιος ἀνατέλ- 
λων, καὶ τὸν κόσμον φωτί- 
ζων, δείκνυσί τε ἑαυτόν, καὶ 
τὰ ὑπ᾽ αὐτοῦ φωτιζόμενα 
πράγματα: οὕτω καὶ ὁ τῆς 
δικαιοσύνης ἥλιος, τῷ καθα- 
ρῷ νῷ ἀνατέλλων, καὶ ἕαυ- 
τὸν δείκνυσι, καὶ πάντων τῶν 
ὑπ᾽ αὐτοῦ γεγονότων, καὶ γε- 
νησομένων τοὺς λόγους. 
ὧ2ς’. Οὐκ ἐκ τῆς οὐσίας αὐ- 








διαβλέπει τὰ πράγµατα κατὰ τὴν 
φυσική [τους] κατάστασι, [δηλα- 
δὴ ὅπως τὰ ἔκανε ὁ Θεός], πράτ- 
τει καὶ σταθμίζει τὰ πἀντα μὲ 
ὀρθοφροσύνη, χωρὶς παντελῶς 
νὰ παραπλανᾶται. Διότι ἐκ τῆς 
παραλόγου [ἢ μὴ] χρήσεως τῶν 
πραγμάτων γινόμαστε ἢ ἐνάρε- 
τοι ἢ ἀχρεῖοι. 

93, [Εἶναι ἐνδειςτικὸ] σημεῖο ἄκρας 
ἀπαθείας τὸ νὰ ἀνεβαίνουν πάν- 
τοτε στὴν καρδία τὰ νοήματα τῶν 
πραγμάτων γυμνὰ [ἀπὸ ἐμπά- 
θεια] καὶ ὅταν τὸ σῶμα εἶναι ξύ- 
πνιο καὶ κατὰ τὸν καιρὸ τοῦ ὕπνου. 
94. Ὁ νοῦς μέν, μὲ τὴν ἐργασία 
τῶν ἐντολῶν, ἀποβάλλει τὰ πά- 
θη: μὲ τὴν πνευματικὴ δὲ θεωρία 
τῶν ὁρατῶν [ἀποβάλλει] τὰ ἐν 
σχέσει πρὸς τὰ πρἀγµατα ἐμπα- 
θῆ νοήματα. Ἐπίσης μὲ τὴν γνῶσι 
τῶν ἀοράτων [ἀποβάλλει] τὴν Θθε- 
ωρία τῶν ὁρατῶν: καὶ αὐτὴ [τὴν 
γνῶσι τῶν ἀοράτων ἀποβάλλει] 
μὲ τὴν γνῶσι τῆς Ἁγίας Τριάδος. 
95. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ ἥλιος, ὅταν 
ἀνατέλλῃ καὶ φωτίζη τὸν κόσμο, 
κάνει ὁρατὸ καὶ τὸν ἑαυτό του καὶ 
τὰ πράγματα, τὰ ὁποῖα φωτίζον- 
ται ἀπ᾽ αὐτόν: κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
καὶ ὁ ἥλιος τῆς δικαιοσύνης, ὅταν 
ἀνατέλλῃ στὸν καθαρὸ νοῦ, καὶ 
τὸν ἑαυτό Του ἀποκαλύπτει καὶ 
τοὺς λόγους [τῶν ὄντων], ὅλων 
ὅσων ἔχουν γίνει ἀπ᾽ Αὐτὸν καὶ 
πρόκειται νὰ γίνουν. 

96. Δὲν γνωρίζομε τὸν Θεὸ ἀπὸ τὴν 
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τοῦ τὸν Θεὸν γινώσκομεν, 
ἀλλ᾽ ἐκ τῆς μεγαλουργίας 
αὐτοῦ, καὶ προνοίας τῶν 
ὄντων. Λιὰ τούτων γὰρ ὡς 
δι᾽ ἐσόπτρων τὴν ἄπειρον 
ἀγαθότητα, καὶ σοφίαν, καὶ 
δύναμιν κατανοοῦμεν”, 
2’. Ὁ καθαρὸς νοῦς, ἢ ἐν 
τοῖς ψιλοῖς νοήμασι τῶν ἀν- 
θρωπίνων πραγμάτων εὖ- 
ρίσκεται, ἢ ἐν τῇ τῶν ὅρα- 
τῶν φυσικῇ θεωρίᾳ, ἢ ἐν τῇ 
τῶν ἀοράτων, ἢ ἐν τῷ φωτὶ 
τῆς Ἁγίας Τριάδος. 

ση’. Ἐν τῇ τῶν ὁρατῶν θεω- 
ρίᾳ γενόμενος ὁ νοῦς, ἡ 
τοὺς φυσικοὺς αὐτῶν λό- 
γους ἐρευνᾷ, ἢ τοὺς δι αὐ- 
τῶν σημαινομένους, ἢ αὐ- 
τὴν τὴν αἰτίαν ζητεῖ. 

26’. Ἐν δὲ τῇ τῶν ἀοράτων 
διατρίβων θεωρίᾳ, τούς τε 
φυσικοὺς αὐτῶν λόγους ζη- 
τεῖ, καὶ τὴν αἰτίαν τῆς γε- 
νέσεως αὐτῶν, καὶ τὰ τού- 
τοις ἀκόλουθα καὶ τίς ἡ πε- 
ρὶ αὐτὰ πρόνοια, καὶ κρίσις. 
ρ΄. Ἐν δὲ Θεῷ γινόμενος, 
τοὺς περὶ οὐσίας αὐτοῦ πρῶ- 
τον λόγους ζητεῖ μὲν ὑπὸ 
τοῦ πόθου φλεγόμενος, οὐκ 
ἐκ τῶν κατ᾽ αὐτὸν δὲ τὴν πα- 
ραμυθίαν εὑρίσκει. (Ἀμήχα- 
νον γὰρ τοῦτο καὶ ἀνένδεκτον 














οὐσία Του, ἀλλὰ ἀπὸ τὴν µεγα- 
λουργία Του καὶ τὴν πρόνοιά 
[Του] γιὰ τὰ ὄντα. Διότι μέσῳ αὐ- 
τῶν, σὰν μέσα ἀπὸ καθρέπτες, 
κατανοοοῦμε τὴν ἄπειρη ἆγα- 
θότητα καὶ σοφία καὶ δύναμι. 
97. Ὁ καθαρὸς νοῦς βρίσκεται 
ἢ στὰ γυμνὰ [ἀπὸ πάθη] νοήμα- 
τα τῶν ἀνθρωπίνων πραγμάτων 
ἡ στὴν Φυσικὴ θεωρία τῶν ὁρα- 
τῶν [πραγμάτων] ἢ στὴν [θεω- 
ρία] τῶν ἀοράτων ἢ στὸ φῶς τῆς 
Ἁγίας Τριάδος. 

08. Ὅταν ὁ νοῦς ἀσχολῆται μὲ τὴν 
θεωρία τῶν ὁρατῶν, ἐρευνᾶ ἢ 
τοὺς φυσικούς τους λόγους ἢ [τοὺς 
λόγους] ἐκείνους οἱ ὁποῖοι ὑποδη- 
λώνονται μέσῳ αὐτῶν, ἢ ἀναζη- 
τεῖ αὐτὴ τὴν ἴδια τὴν αἰτία [τους]. 
099, Ὅταν δὲ [ὁ νοῦς] ἐνασχολῆ- 
ται μὲ τὴν θεωρία τῶν ἀοράτων, 
καὶ τοὺς φυσικούς τους λόγους 
ἀναζητεῖ καὶ τὴν αἰτία τῆς δημι- 
ουργίας τους καὶ τὰ ἐπακόλουθα 
αὐτῶν καὶ ποιὰ ἢ σχετικὴ μ᾽ αὐ- 
τὰ πρόνοια καὶ κρίσι. 

100. Ὅταν δὲ ὁ νοῦς φθάσῃ στὸν 
Θεό, κατ᾽ ἀρχὰς μέν, ἐπειδὴ φΦλέ- 
γεται ἀπὸ τὸν [θεῖο] πόθο, ἆνα- 
ζητεῖ τοὺς λόγους περὶ τῆς οὐσί- 
ας Αὐτοῦ, ὅμως δὲν εὑρίσκει πα- 
ρηγορία [στὴν ἀναζήτησί του] 
ἀπὸ τὰ κατ᾽ Αὐτὸν [τὸν Θεὸ - τὴν 
οὐσία τοῦ Θεοῦ]. (Διότι αὐτὸ [εἷ- 
ναι] ἀδύνατο καὶ ἀκατόρθωτο 
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πάση γεννητῆ φύσει ἐξ ἴσου.) 
Ἐκ δὲ τῶν περὶ αὐτὸν παρα- 
μυθεῖται. Λέγω δή, τῶν περὶ 
ἀϊδιότητος, ἀπειρίας τε, καὶ 
ἀοριστίας, ἀγαθότητός τε, 
καὶ σοφίας, καὶ δυνάμεως δη- 
μιουργικῆς τε, καὶ προνοη- 
τικῆς, καὶ κριτικῆς τῶν ὄν- 
των. Καὶ τοῦτο πάντη κατα- 
ληπτὸν αὐτοῦ μόνον, ἡ ἀπει- 
ρία, καὶ αὐτὸ τὸ μηδὲν γι- 
νώσκειν, ὥς περ οἱ Θεολόγοι 
ἄνδρες εἰρήκασι, Γρηγόριός 
τε, καὶ Διονύσιος. 











ἀπὸ ὁποιαδήποτε κτιστὴ Φύσι ἐξ ἴσου, 
[δηλαδὴ νὰ γνωρίσῃ τὴν οὐσία τοῦ 
Θεοῦ]) Ἀλλὰ παρηγορεῖται ἀπὸ τὰ 
γύρω ἀπ᾽ Αὐτόν. Λέγω βέβαια τὰ σχε- 
τικὰ μὲ τὴν ἀῑδιότητα" καὶ τὴν ἄπει- 
ρότητα καὶ τὴν ἀπεριοριστία καὶ τὴν 
ἀγαθότητα καὶ τὴν σοφία καὶ τὴν 
σχετικὴ μὲ τὰ ὄντα δημιουργικὴ καὶ 
ἐπίσης προνοητικὴ καὶ κριτηςὴ δύ- 
ναμι. Καὶ αὐτὸ μόνο [εἶναι] Αὐτοῦ 
[τοῦ Θεοῦ] παντελῶς καταληπτό, 
τὸ ἄπειρον καὶ αὐτό, [δηλαδὴ] τὸ νὰ 
μὴν γνωρίζῃ [κανεὶς] τίποτα, ὅπως 
ἀκριβῶς ἔχουν πεῖ οἱ Θεολόγοι ΤΙα- 
τέρες καὶ ὁ Γρηγόριος [ὁ Θεολόγος] 
καὶ ὁ Διονύσιος [ὁ Ἀρεοπαγίτης]. 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΔΙΑ 


ΠΑΡΑΠΟΜΠΕΣ 


ΣΕ ΧΩΡΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ. 


15 


Ἡσ. 6, 5. 

Ἰω. 14, 15, Ἰω. 14,23. 
Ἰω. 15, 12. 

Ῥωμ. 13, 14. 

Ῥωμ. 1, 25. 

Τίτ. 2, 12. 

Πρβλ. Ματθ. 5, 45. 
Ἰερεμ. 17, 16. 
Πράξ. 7, 60. 

Δουκ. 23, 34. 

Α’ Κορ. 13, 4. 

Α΄ Ἰω.8, 8. 

Ἱερεμ. 7, 4. 

Ἰακ. 2, 19. 


16 Γένεσ. 18, 
17 
18 
19 
20 
21 
22 
3 Ἰακ. 4, 11. 
24 
25 


26 


τα 


7 


ο 


8 


Β’ Κορ. 7, 8-11. 


ΠΟβλ. Β’ Τιμόθ. 3, 11. 3Ὁ 
Πρβλ. Β’ Κορ. 1, 6. 
Ματθ. 5, 23-24. 

Δ΄ Κορ. 15, 2. 
Ῥωμ. 13, 10. 
Ῥωμ. 18, 10. 


Πρβλ. Δευτερ. 6, 15. 
Ματθ. 5, 44. 

Α’ Τιμόθ. 2, 4. 
Ματθ. 5, 39-41. 
Λουκ. 21, 19. 


2 Α΄ Κορ. 15, 4. 
ΠρβΛλ. Ῥωμ. 5, 8. 
Ῥωμ. 8, 95-59. 
Ῥωμ. 9, 1-4. 
Ἔξοδ. 32, 32. 
Ψαλμ. 24, 18. 
Ματθ. 11, 29. 

Α’ Ἰω. 4, 18. 
Παροιμ. 15, 27. 
Ψαλμ. 110, 10. 
Ψαλμ. 355, 10. 
Κολασσ. 3, 5. 
Πρβλ. Ῥωμ. 1, 20. 


η. 30 
32 
38 
34 
35 
36 
37 
38 
39 
40 


41 


Ἐξ 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ 


α Ὁ Ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος ἑρμηνεύοντας τὴν ἔννοια τῆς λέ- 
ξεως ὑπερνικῶμεν, τὴν ὁποία χρησιμοποιεῖ ὁ Ἀπόστολος Παῦλος στὸ 
χωρίο Ρωμ. 8, 37, λέγει: «Καὶ οὐκ ἁπλῶς νικῶμεν, ἀλλ᾽ ὑπερνικῶμεν, 
τουτέστι, μετὰ εὐκολίας ἁπάσης... Οὐ γὰρ πράγματα ὑπομένοντες, ἀλ- 
λὰ τὴν γνώμην παρασκευάζοντες μόνον, οὕτω πανταχοῦ τὰ τρόπαια κα- 
τὰ τῶν ἐχθρῶν ἱστῶμεν. Καὶ μάλα εἰκότως: Θεὸς γάρ ἐστιν ἡμῖν ὁ συνα- 
γωνιζόμενος. ... [οἱ διωκόμενοι] οὐδὲ γὰρ ἁπλῶς ἐνίκων, ἀλλὰ μετὰ πολ- 
λοῦ τοῦ θαύματος, καὶ ὥστε μαθεῖν, ὅτι οὐ πρὸς ἀνθρώπους ὁ πόλεμος 
τοῖς ἐπιβουλεύουσιν ἦν, ἀλλὰ πρὸς τὴν ἄμαχον δύναμιν ἐκείνην» [Ἀπό- 
δοσι] Καὶ δὲν νικᾶμε ἁπλῶς ἀλλὰ ὑπερισχύομε ἀσυγκρίτως, δηλα- 
δὴ μὲ κάθε εὐκολία ... Διότι χωρὶς νὰ ὑπομένωμε καταστάσεις ἀλλὰ 
καταρτίζοντας μόνο τὸ φρόνημα, κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο σηκώνομε τὰ 
τρόπαια [τῆς νίκης] κατὰ τῶν ἐχθρῶν. Καὶ πάρα πολὺ φυσικά. Διότι 
ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος ἀγωνίζεται μαζί µας εἶναι ὁ Θεός. ... Διότι [ἐκεῖνοι οἱ 
ὁποῖοι ἐδιώκοντο] δὲν νυκοῦσαν ἁπλῶς ἀλλὰ [νικοῦσαν] μὲ περισσὸ 
τὸ θαῦμα καὶ ὥστε νὰ μάθουν [οἱ ἄνθρωποι], ὅτι ὁ πόλεμος γιὰ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ἐπιβουλεύονται, [θέλουν νὰ βλάψουν], δὲν εἶναι ἔναν- 
τίον ἀνθρώπων, ἀλλὰ ἐναντίον ἐκείνης τῆς ἀπροσμάχητης δυνάμεως 
[τοῦ Θεοῦ]. Βλ. ΙΩΔΝΝΟΥ ΧΡΥΣΟΣΤΟΜΟΥ ΑΤ., Ἑρμηνεία εἰς τὴν πρὸς Ρω- 
μαίους Ἐπιστολήν, Ὁμιλία ΙΕ΄, ΒΟ 60, 599. 

β Ὁ Ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος ἑρμηνεύοντας τὴν ἔννοια τῆς φρά- 
σεως «οὔτε τις κτίσις ἑτέρα», στὸ χωρίο Ρωμ. 8, 39, σημειώνει: Ὃ δὲ 
λέγει τοιοῦτόν ἐστιν: εἰ καὶ ἄλλη τοσαύτη κτίσις ἦν, ὅση ἡ ὁρωμένη, ὅση 
καὶ ἡ νοητή, οὐδὲν ἄν µε τῆς ἀγάπης ἐκείνης ἀπέστησε. [Ἀπόδοσι;] 
Αὐτὸ εἶναι ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο λέγει [ὁ Ἀπόστολος Παῦλος]: Ἐὰν ὑπῆρχε 
ἄλλη τόση δημιουργία, ὅση ἐκείνη ἡ ὁποία φαίνεται, ὅση καὶ ἡ νοητή, 
τίποτε δὲν θὰ ἦταν δυνατὸν νὰ μὲ ἀποχωρίσῃ ἀπὸ ἐκείνη [τὴν τοῦ 
Χριστοῦ] ἀγάπη. Βλ. ΙΩΑΝΝΟΥ ΧΡΥΣΟΣΤΟΜΟΥ ΑΓ., Ἑρμηνεία εἰς τὴν 
πρὸς Ρωμαίους Ἐπιστολήν, Ὁμιλία Λ’, ΡΟ 60, 600. 


48 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΣΧΟΛΙΑ 


1ΤΙϱΡΛ. Κολασσ. 1, 16: «ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα, τὰ ἐν τοῖς οὐρα- 
νοῖς καὶ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, τὰ ὁρατὰ καὶ τὰ ἀόρατα, εἴτε θρόνοι εἴτε κυρι- 
ότητες εἴτε ἀρχαὶ εἴτε ἐξουσίαι τὰ πάντα δι αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτι- 
σται». Ληλαδή, τὰ πάντα δι᾽ Αὐτοῦ ἦρθαν στὴν ὕπαρξι. Ὅ,τι ὑπάρχει 
εἶναι πλασμένο δι᾽ Αὐτοῦ καὶ Αὐτὸν ἔχει ὡς σκοπὸ τῆς ὑπάρξεώς του. 
Αὐτουργὸς τῆς Δημιουργίας τοῦ νοητοῦ καὶ αἰσθητοῦ κόσμου εἶναι ὁ 
Θεὸς Λόγος. Ὁ «λόγος» ὅλων τῶν ὄντων - νοούμενος ὡς αἰτία καὶ ὡς 
σκοπὸς τῶν ὄντων - βρίσκεται στὸν Θεὸ Λόγο. Ὅταν ὁ νοῦς τοῦ ἀν- 
θρώπου καθαρθῇ ἀπὸ τὰ πάθη, βλέπει αὐτοὺς τοὺς «λόγους» στὰ διά- 
φορα ὄντα (θεωρία τῶν ὄντων) καὶ εὐλόγως δοξάζει τὸν Δημιουργό 
τους, τὸν Θεὸ Λόγο. Γνωρίζοντας ὅμως, παράλληλα, καὶ τὸν σκοπὸ 
τῆς ὑπάρξεώς τους ἐν Χριστῷ, διαχειρίζεται αὐτὰ (τὰ ὄντα) σύμφωνα 
μὲ τὸν λόγο τῆς ὑπάρξεως τους. Αὐτὴ ἀκριβῶς ἡ ὀρθὴ διαχείρισι τῶν 
πραγμάτων (τῶν ὄντων) θεωρεῖται καὶ ὡς ἀρετὴ ἐν Χριστῷ, ἐνῶ ἡ μὴ 
ἔλλογη χρῆσι τῶν πραγμάτων συνιστᾶ τὴν παράχρησί τους καὶ ταυ- 
τόχρονα συνιστᾶ τὴν ἁμαρτία τοῦ ἀνθρώπου. 

2 Ἡ «γνώμη» ἀποτελεῖ ἴδιον τῶν κτιστῶν λογικῶν ὄντων, γι᾿ αὐτὸ καὶ 
ἡ «γνώμη» ἔχει τὸ ἐνδεχόμενο τοῦ σφάλματος. Ἡ «γνώμη» τοῦ πιστοῦ 
προκύπτει ὡς σύνθεσι τοῦ αὐτεξουσίου θελήματός του καὶ τοῦ θελή- 
ματος τοῦ Θεοῦ. Ὁ πιστὸς ὅμως διασφαλίζεται ἀπὸ τὸ ἐνδεχόμενο τῆς 
ἀστοχίας τῆς «γνώμης» του, ὅταν ὑποτάσση ἑκουσίως καὶ ἀγαπητι- 
κῶς τὸ θέλημά του στὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Τότε, ἄλλωστε, εἶναι, πρα- 
κτικῶς, σ᾿ αὐτὸν ὁ Χριστὸς «πρωτεύων» στὶς σκέψεις, στοὺς λόγους 
καὶ στὰ ἔργα του. Τότε ὁ πιστὸς διασφαλίζει, πρακτικῶς, ἐν Χριστῷ 
καὶ τὴν δυνατότητα ἀναμαρτησίας του. 

Ὁ Χριστὸς ὡς μόνος ἀναμάρτητος, δὲν εἶχε «γνώμη», ἀλλὰ 
φυσικὸ μόνο θέλημα. Ὡς Θεός, εἶχε τὸ Φυσικὸ καὶ κοινὸ θέλημα τοῦ 
Τριαδικοῦ Θεοῦ καὶ ὡς ἄνθρωπος εἶχε τὸ φυσικὸ ἀνθρώπινο θέλημα, 
τὸ ὁποῖο - καίτοι ἀναμάρτητο - τὸ ὑπέτασσε πάντοτε στὸ θεῖο καὶ 
παντοδύναμο θέλημά Του. 

Οἱ πιστοί, ὡς ὀντολογικῶς ἐνταγμένοι στὸ μυστηριακὸ σῶμα 
τοῦ Χριστοῦ, δηλαδὴ τὴν Ἐκκλησία, καὶ ἐμπλουτισμένοι χαρισµατι- 
κῶς μὲ τὴν θεότητα τοῦ Χριστοῦ στὸ Ἅγιο Χρῖσμα, ἔχομε τὴν δυνατό- 
τητα ὄχι µόνο τῆς ἀναμαρτησίας, ἀλλὰ πολὺ περισσότερο τὴν δυνα- 
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τότητα τῆς μετοχῆς στὴν ἄκτιστη δόξα τοῦ Θεοῦ ἀπὸ τὴν παροῦσα 
ζωή, μὲ τὴν μορφή, βέβαια, τοῦ ἀρραβῶνα. 

3 Ἀπροσπάθεια εἶναι ἡ μὴ ἐμπαθὴς προσκόλλησι πρὸς τὰ πράγματα. 

4 Ἡ ἀῑδιότητα συνιστᾶ οὐσιώδη ἰδιότητα τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ, ἢ ὁποία 
ταυτίζεται μὲ τὴν ἔννοια τοῦ ἀκτίστου. Προέρχεται ἀπὸ τὴν λέξη «ἀῑ- 
διος» (ἀεὶ - ἴδιος), ποὺ σημαίνει, ὁ πάντοτε ὑπάρχων, ὁ παντοτινὸς καὶ 
ἀναλλοίωτος. 
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α΄. Ὁ γνησίως τὸν Θεὸν ἀγα- 
πῶν, οὗτος καὶ ἀπερισπά- 
στως πάντως προσεύχεται. 
Καὶ ὁ ἀπερισπάστως πάν- 
τως προσευχόμενος, οὗτος 
καὶ γνησίως τὸν Θεὸν ἀγα- 
πᾷ. Οὐκ εὔχεται δὲ ἀπερι- 
σπάστως ὁ τινὶ τῶν ἐπιγεί- 
ων ἔχων τὸν νοῦν προση- 
λωμένον. 

β΄. Ὁ νοῦς πράγματι χρονί- 
ζων αἰσθητῷ, πάντως πά- 
θος ἔχει πρὸς αὐτό: οἷον ἐπι- 
θυμίας, ἢ λύπης, ἢ ὀργῆς, ἡ 
μνησικακίας. Καὶ εἰμὴ τοῦ 
πράγματος ἐκείνου κατα- 
φρονεῖ, τοῦ πάθους ἐκείνου 
ἐλευθεροῦσθαι οὐ δύναται. 
γ΄. Τὰ μὲν πάθη κρατοῦντα 
τοῦ νοῦ, συνδεσμοῦσιν αὐτὸν 
τοῖς πράγμασι τοῖς ὑλικοῖς, 
καὶ τοῦ Θεοῦ χωρίσαντα, 
αὐτοῖς ἐνασχολεῖσθαι ποι- 
οὖσιν. Ἡ δὲ τοῦ Θεοῦ ἀγάπη 
κρατήσασα, λύει αὐτὸν τῶν 














1. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ γνή- 
σια τὸν Θεό, αὐτὸς καὶ προσεύ- 
χεται τελείως ἀπερίσπαστα. Καὶ 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προσεύχεται τε- 
λείως ἀπερίσπαστα, αὐτὸς καὶ 
ἀγαπᾶ γνήσια τὸν Θεό. Δὲν προ- 
σεύχεται ὅμως ἀπερίσπαστα 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει τὸν νοῦ [του] 
προσηλωμένο σὲ κάτι ἀπὸ τὰ ἐπί- 
γεια. 

2. Ὀνοῦς, ὁ ὁποῖος χρονίζει σὲ [κά- 
ποιο] αἰσθητὸ πρᾶγμα, ἔχει ὁπω- 
σδήποτε πάθος ὡς πρὸς αὐτό: 
ὅπως [πάθος] ἐπιθυμίας ἢ λύπης 
ἢ ὀργῆς ἢ μνησικακίας. Καὶ ἐὰν 
δὲν καταφρονῇ ἐκεῖνο τὸ πρᾶγμα, 
δὲν μπορεῖ νὰ ἐλευθερωθῇ ἀπὸ 
τὸ πάθος, [ποὺ προξενεῖ ἐκεῖνο. 
3. Ὅταν μὲν τὰ πάθη κυριαρχοῦν 
στὸν νοῦ, δεσμεύουν ἀπὸ κοι- 
νοῦ αὐτὸν μὲ τὰ ὑλικὰ πράγμα- 
τα καί, ἀφοῦ [τὸν] χωρίζουν συ- 
νήθως ἀπὸ τὸν Θεό, [τὸν] κά- 
νουν νὰ ἀσχολῆται μ᾽ αὐτὰ [τὰ 
ὑλικὰ πράγματα]. Ὅταν ὅμως 
κυριαρχήσῃ ἡ ἀγάπη τοῦ Θεοῦ, 
λύνει αὐτὸν [τὸν νοῦ] ἀπὸ τὰ 
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δεσμῶν, παραφρονεῖν [γεείε; 
καταφρονεῖν] πείθουσα οὐ 
μόνον τῶν αἰσθητῶν πρα- 
γμάτων, ἀλλὰ καὶ αὐτῆς 
ἡμῶν τῆς προσκαίρου ζωῆς. 
δ’. Ἔργον τῶν ἐντολῶν, ψι- 
λὰ ποιεῖν τὰ τῶν πραγμά- 
των νοήματα: ἀναγνώσεως 
δὲ καὶ θεωρίας, ἄῦλον καὶ 
ἀνείδεον τὸν νοῦν ἀπεργά- 
ζεσθαι. Ἐκ δὲ τούτου συµ- 
βαίνει, τὸ ἀπερισπάστως 
προσεύχεσθαι. 

ξ΄. Οὐκ ἀρκεῖ πρακτικὴ μέ- 
θοδος πρὸς τὸ τελείως τὸν 
νοῦν παθῶν ἐλευθερωθῆναι, 
ὥστε δυνηθῆναι αὐτὸν ἀπε- 
ρισπάστως προσεύχεσθαι, 
εἰμὴ καὶ διάφοροι αὐτὸν δι- 
αδέχονται πνευματικαὶ Θε- 
ωρίαι. Ἡ μὲν γάρ, ἀκρασίας 
καὶ μίσους μόνον τὸν νοῦν 
ἐλευθεροῖ, αἱ δέ, καὶ λήθης 
καὶ ἀγνοίας αὐτὸν ἀπαλ- 
λάττουσι: καὶ οὕτω δυνήσε- 
ται ὡς δεῖ προσεύξασθαι. 
ς΄. Της καθαρᾶς προσευχῆς 
δύο εἰσὶν ἀκρόταται κατα- 
στάσεις: ἡ μὲν τοῖς πρακτι- 
κοῖς, ἢ δὲ τοῖς θεωρητικοῖς 
ἐπισυμβαίνουσα. Καὶ ἡ μὲν 
ἐκ φόβου Θεοῦ, καὶ ἐλπίδος 
ἀγαθῆς, τῆ ψυχῆ ἐγγίνεται: 
ἡ δὲ ἀπὸ θείου ἔρωτος καὶ 


δεσμά, πείθοντάς τον νὰ κατα- 
φρονῇ ὄχι μόνο τὰ αἰσθητὰ πρὰ- 
γματα, ἀλλὰ καὶ αὐτὴν τὴν ἴδια 
τὴν πρόσκαιρη ζωή μας. 

4. Ἔργο τῶν ἐντολῶν [εἶναι] νὰ 
ἀπεργάζωνται τὰ νοήματα τῶν 
πραγμάτων κενὰ [ἀπὸ πάθη, δη- 
λαδὴ ἀπαθῆ]: ἐνῶ [ἔργο] τῆς ἀνα- 
γνώσεως καὶ τῆς θεωρίας [εἶναι] 
νὰ σχημαπίζουν τὸν νοῦ ἄυλο καὶ 
ἀσχημάτιστο. Ἀπ’ αὐτὸ δὲ προ- 
κύπτει ἡ ἀπερίσπαστος προσευ- 
χή. 

5. Δὲν ἀρκεῖ ἡ πρακτικὴ μέθοδος, 
[ἡ ἐξάσκησι τῶν πρακτικῶν ἀρε- 
τῶν], γιὰ νὰ ἐλευθερωθῇ τελείως 
ὁ νοῦς ἀπὸ τὰ πάθη, ὥστε νὰ μπο- 
ρέσῃ αὐτὸς νὰ προσεύχεται ἁπε- 
ρίσπαστα, ἐὰν δὲν τὸν ἀκολου- 
θοῦν καὶ διάφορες πνευματικὲς 
θεωρίες. Διότι ἡ μὲν [πρακτικὴ µέ- 
θοδος] ἐλευθερώνει τὸν νοῦ μό- 
νον ἀπὸ τὴν ἀκρασία καὶ τὸ μῖσος, 
οἱ δὲ [πνευματικὲς θεωρίες] ἁπαλ- 
λάσσουν αὐτὸν καὶ ἀπὸ τὴν λήθη 
καὶ τὴν ἄγνοια: καὶ ἔτσι δύναται 
συνήθως νὰ προσεύχεται, ὅπως 
πρέπει. 

6. Δύο εἶναι οἱ πλέον ὑψηλὲς κα- 
ταστάσεις τῆς καθαρᾶς προσευ- 
χῆς. Ἡ μὲν μία [εἶναι] ἐκείνη ἡ 
ὁποία συμβαίνει στοὺς πρακτι- 
κούς, ἡ δὲ ἄλλη στοὺς θεωρητι- 
κούς. Καὶ ἡ μὲν [πρώτη] γεννᾶται 
μέσα στὴν ψυχὴ ἀπὸ τὸν φόβο τοῦ 
Θεοῦ καὶ τὴν ἀγαθὴ ἐλπίδα: ἐνῶ 
ἡ [δεύτερη] ἀπὸ θεῖο ἔρωτα καὶ 
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ἀκροτάτης καθάρσεως. Γνω- 
ρίσματα δέ, τοῦ μὲν πρώτου 
μέτρου, τὸ ἐν τῷ συναγα- 
γεῖν τὸν νοῦν ἐκ πάντων τῶν 
τοῦ κόσμου νοημάτων, καὶ 
ὡς αὐτῷ αὐτοῦ παρισταµμέ- 
νου τοῦ Θεοῦ, ὥσπερ καὶ 
πάρεστι, ποιεῖσθαι τὰς προ- 
σευχὰς ἀπερισπάστως, καὶ 
ἀνενοχλήτως. Τοῦ δὲ δευτέ- 
ρου, τὸ ἐν αὐτῆ τῆ ὁρμῇ τῆς 
προσευχῆς ἁρπαγῆναι τὸν 
νοῦν ὑπὸ τοῦ θείου καὶ ἀπεί- 
ρου φωτός, καὶ μήτε ἕαυ- 
τοῦ, μήτε τινὸς ἄλλου τῶν 
ὄντων τὸ σύνολον ἐπαισθά- 
νεσθαι, εἰμὴ μόνου τοῦ διὰ 
τῆς ἀγάπης ἐν αὐτῷ τὴν 
τοιαύτην ἔλλαμψιν ἐἑνερ- 
γοῦντος: τότε δὲ καὶ περὶ 
τοὺς περὶ Θεοῦ λόγους κι- 
νούμενος, καθαρὰς καὶ τρα- 
νὰς τὰς περὶ αὐτοῦ λαμβά- 
νει ἐμφάσεις. 

ζ᾽. Ὁ τις ἀγαπᾷ, τούτου καὶ 
ἀντέχεται πάντως, καὶ πάν- 
των τῶν πρὸς τοῦτο ἐμπο- 
διζόντων αὐτῷ καταφρονεῖ, 
ἵνα αὐτοῦ μὴ στερηθῆῇ. Καὶ 
ὁ τὸν Θεὸν ἀγαπῶν, ἐπιμε- 
λεῖται καθαρᾶς προσευχῆς: 
καὶ πᾶν πάθος πρὸς τοῦτο 
ἐμποδίζον αὐτῷ, ἀποβάλλει 
ἐξ ἑαυτοῦ. 








τὴν πλέον ὑψηλὴ κάθαρσι. Γνω- 
ορίσματα δέ, τοῦ μὲν πρώτου µέ- 
τρου [τῆς καθαρᾶς προσευχῆς, εἰ- 
ναι] τὸ νὰ γίνωνται οἱ προσευχὲς 
ἀπερίσπαστα καὶ ἀνενόχλητα, 
κατὰ τὸ συμμάζεμα τοῦ νοὸς ἀπὸ 
ὅλα τὰ νοήματα τοῦ κόσμου, καὶ 
ὠσὰν νὰ παρίσταται σ᾿ ἐκεῖνο [τὸν 
νοῦ] αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ Θεός, ὅπως 
ἀκριβῶς καὶ παρίσταται. Τοῦ δὲ 
δευτέρου [μέτρου τῆς καθαρᾶς 
προσευχῆς γνώρισμα εἶναι] τὸ νὰ 
ἁρπαγὴ ὁ νοῦς µέσα σ᾿ αὐτὴν τὴν 
ὁρμὴ τῆς προσευχῆς ἀπὸ τὸ θεϊκὸ 
καὶ ἄπειρο φῶς καὶ τὸ νὰ μὴν συ- 
ναισθάνεται καθόλου οὔτε τὸν 
ἑαυτό του οὔτε καὶ κανένα ἄλλο 
ἀπὸ τὰ ὄντα, παρ᾽ ἐκτὸς μόνον 
Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ἐνεργεῖ διὰ τῆς 
ἀγάπης αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὴν ἔλ- 
λαμψι µέσα σ᾽ αὐτὸν [τὸν νοῦ]. Τό- 
τε, μάλιστα, καθὼς κινεῖται γύρω 
ἀπὸ τοὺς λόγους περὶ Θεοῦ, λαμ- 
βάνει καὶ καθαρὲς καὶ σαφεῖς τὶς 
σχετικὲς μ᾽ Αὐτὸν [τὸν Θεὸ] ἀπο- 
καλύψεις. 

7. Ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο κανεὶς ἀγαπᾶ, 
σ᾽ ἐκεῖνο καὶ συνεχῶς προσηλώ- 
νεται καὶ καταφρονεῖ ὅλα, ὅσα 
τὸν ἐμποδίζουν ἀπ᾽ αὐτό, ὥστε νὰ 
μὴν τὸ στερηθῇ. Καὶ ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν Θεό, ἐπιμελεῖ- 
ται τῆς καθαρᾶς προσευχῆς καὶ 
κάθε πάθος, τὸ ὁποῖο τὸν ἐμποδί- 
ζει ἀπ᾽ αὐτό, [δηλαδὴ ἀπὸ τὴν κα- 
θαρὰ προσευχή, τὸ] ἀποβάλλει 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό του. 
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η’. Ὁ τὴν μητέρα τῶν πα- 
θῶν ἀποβαλὼν φιλαυτίαν, 
καὶ τὰ λοιπὰ εὐχερῶς, σὺν 
Θεῷ, ἀποτίθεται, οἷον ὀρ- 
γήν, λύπην, μνησικακίαν, 
καὶ τὰ ἑξῆς. Ὁ δὲ ὑπὸ τοῦ 
πρώτου κρατούμενος, ὑπὸ 
τοῦ δευτέρου, κἂν μὴ θέλη, 
τιτρώσκεται. Φιλαυτία δέ 
ἐστι τὸ πρὸς τὸ σώμα πάθος. 
θ΄’. Διὰ τὰς πέντε ταύτας αἰ- 
τίας οἱ ἄνθρωποι ἀγαπώῶ- 
σιν ἀλλήλους, εἴτε ἐπαινε- 
τῶς, εἴτε ψεκτῶς: οἷον, ἢ 
διὰ τὸν Θεόν, ὡς ὁ ἐνάρετος 
πάντας, καὶ ὡς ὁ τὸν ἐνά- 
ρετον κἂν μήπω ἐνάρετος: 
ἢ διὰ φύσιν, ὡς οἱ γονεῖς τὰ 
τέκνα, καὶ ἔμπαλιν: ἢ διὰ 
κενοδοξίαν, ὡς ὁ δοξαζόμε- 
νος τὸν δοξάζοντα: ἢ διὰ φι- 
λαργυρίαν, ὡς ὁ τὸν πλού- 
σιον διὰ λῆψιν: ἢ διὰ φιλη- 
δονίαν, ὡς ὁ τὴν γαστέρα 
θεραπευόμενος καὶ τὰ ὑπὸ 
γαστέρα. Καὶ ἡ μὲν πρώτη, 
ἐπαινετή: ἡ δεντέρα, μέση: 
αἱ δὲ λοιπαί, ἐμπαθεῖς. 

ι'. Ἐάν τινας μὲν μισῆς, τινὰς 
δὲ οὐδὲ ἀγαπᾶς, οὐδὲ μισεῖς, 
ἑτέρους δὲ ἀγαπᾷς, ἀλλὰ 
συμμέτρως, ἄλλους δὲ σφό- 
ὅρα ἀγαπᾷς, ἐκ ταύτης τῆς 
ἀνισότητος γνῶθι, ὅτι μακρὰν 




















8. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀπέβαλε τὴν µη- 
τέρα τῶν παθῶν, τῆν φιλαυτία, ἁπο- 
μακρύνει μὲ εὐκολία, μὲ τὴν Χάρι 
τοῦ Θεοῦ, καὶ τὰ ὑπόλοιπα, δηλαδὴ 
τὴν ὀργή, τὴν λύπη, τὴν μνησικακία 
καὶ τὰ ἀκόλουθα. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ 
ὁποῖος κυριαρχεῖται ἀπὸ τὸ πρῶτο 
[πάθος, δηλαδὴ τὴν φυλαυτία], ἀκό- 
μη κι ἂν δὲν θέλη, τραυματίζεται 
ἀπὸ τὸ δεύτερο. Φιλαυτία δὲ εἶναι 
τὸ πάθος ἐν σχέσει πρὸς τὸ σῶμα, 
[ἡ ἐμπαθὴς ἐξάρτησι ἀπὸ τὸ σῶμα]. 
9. Οἱ ἄνθρωποι ἀγαποῦν ὁ ἕνας τὸν 
ἄλλον γι᾿ αὐτὲς τὶς πέντε αἰτίες, 
εἴτε ἀξιέπαινα, εἴτε ἀξιοκατάκριτα: 
δηλαδή, ἢ ἕνεκα τοῦ Θεοῦ, ὅπως ὁ 
ἐνάρετος [ἀγαπᾶ] ὅλους καὶ ὅπως 
[ἀγαπᾶ κἀποιος] τὸν ἐνάρετο κι ἂν 
ἀκόμη [ὁ ἴδιος] δὲν εἶναι ἐνάρετος: 
ἢ ἕνεκα τῆς φύσεως, ὅπως οἱ γο- 
νεῖς τὰ παιδιὰ καὶ ἀντίστροφα: ἢ 
ἕνεκα κενοδοξίας, ὅπως ἐκεῖνος ὁ 
ὁποῖος δοξάζεται [ἀγαπᾶ] ἐκεῖνον, 
ποὺ [τὸν] δοξάζει ἢ ἕνεκα φιλαρ- 
γυρίας, ὅπως [ἀγαπᾶ κάποιος] τὸν 
πλούσιο χάριν εἰσπράξεως [χρημά- 
των ἀπ᾽ αὐτόν]- ἢ ἕνεκα φιληδονίας, 
ὅπως ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὑπηρετεῖται 
ὡς πρὸς τὴν γαστέρα καὶ ὡς πρὸς 
τὰ σαρκικὰ πάθη, [ἀγαπᾶ ἐκεῖνον ὁ 
ὁποῖος τὸν ὑπηρετεῖ. Καὶ ἡ μὲν πρώ- 
τη [ἀγάπη] εἶναι ἐπαινετή- ἢ δεύ- 
τερη [ἀγάπη εἶναι] ἐνδιάμεση: ἐνῶ 
οἱ ὑπόλοιπες [εἶναι] ἐμπαθεῖς. 

10. Ἐὰν κάποιους μὲν μισῆς, κάποι- 
ους δὲ οὔτε ἀγαπᾶς, οὔτε μισῆς, καὶ 
ἄλλους ἀγαπᾶς, ἀλλὰ μέτρια, ἐνῶ 
ἄλλους ἀγαπᾷς πολὺ, μάθε ἀπὸ 
αὐτὴν τὴν ἀνισότητα, ὅτι βρίσκεσαι 
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εἶ τῆς τελείας ἀγάπης, ἥ- 


τις ὑποτίθεται πάντα 
ἄνθρωπον ἐξ ἴσου ἀγα- 
πῆσαι. 


ια’. Ἔκκλινον ἀπὸ κακοῦ, 
καὶ ποίησον ἀγαθόν!, του- 
τέστι, πολέμησον ἐχθρούς, 
ἵνα μειώσῃς τὰ πάθη: ἔπει- 
τα δὲ νῆφε, ἵνα μὴ αὐξή- 
σωσι. Καὶ πάλιν πολέμησον, 
ἵνα κτήση τὰς ἀρετάς: καὶ 
μετέπειτα νῆῴε, ἵνα αὐτὰς 
διαφυλάξης. Καὶ τοῦτο ἂν 
εἴη τὸ ἐργάζεσθαι, καὶ φυ- 
λάσσειν:. 

ιβ’. Οἱ κατὰ συγχώρησιν 
Θεοῦ πειράζοντες ἡμᾶς, ἢ 
τὸ ἐπιθυμητικὸν τῆς ψυχῆς 
ἐκθερμαίνουσιν, ἢ τὸ θυµι- 
κὸν ἐκταράσσουσιν, ἢ τὸ λο- 
γιστικὸν ἐπισκοτίζουσιν, ἢ 
τὸ σῶμα ὀδύναις περιβάλ- 
λουσιν, ἢ τὰ σωματικὰ δι- 
αρπάζουσιν. 

Γ΄. Ἡ δι’ ἑαυτῶν ἡμᾶς οἱ δαί- 
μονες ἐκπειράζουσιν, ἢ τοὺς 
μὴ φοβουμένους τὸν Κύριον, 
καθ᾽ ἡμῶν ἐφοπλίζουσι. Καὶ 
δι᾽ ἑαυτῶν μέν, ὅταν ἐκ τῶν 
ἀνθρώπων ἰδιάσωμεν, ὥσ- 
περ τὸν Κύριον ἐν τῇ ἐρή- 
μῷ”. Διὰ τῶν ἀνθρώπων δέ, 
ὅταν μετὰ τῶν ἀνθρώπων 
συνδιατρίψωμεν, ὥσπερ καὶ 








μακριὰ ἀπὸ τὴν τέλεια ἀγάπη, ἡ 
ὁποία ἐπιτάσσει νὰ ἀγαπήσῃς 
ἐξίσου κάθε ἄνθρωπο. 

11. Ἀπομακρύνσου ἀπὸ τὸ κακὸ 
καὶ πρᾶξε τὸ ἀγαθό, δηλαδή, πο- 
λέμησε τοὺς ἐχθρούς, γιὰ νὰ µει- 
ὤσης τὰ πάθη καὶ ἔπειτα νῆφε 
[πνευματικῶς νὰ ἀγουπνῆς], 
γιὰ νὰ μὴν αὐξηθοῦν. Καὶ πάλι 
πολέμησε, γιὰ νὰ ἀποκτήσης τὶς 
ἀρετές: καὶ ὕστερα νῆφε, γιὰ νὰ 
τὶς διαφυλάξης. Καὶ αὐτὸ ἤθε- 
λε εἶναι [ἢ ἐντολὴ τοῦ Θεοῦ] τὸ 
νὰ ἐργάζεται καὶ νὰ φΦυλάττη 
[ὁ ἄνθρωπος τὸν παράδεισο]. 
12. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι μᾶς πειρά- 
ζουν, κατὰ παραχώρησι Θεοῦ, 
[οἱ δαίμονες], ἢ ἐξάπτουν τὸ ἐπι- 
θυμητικὸ [μέρος] τῆς ψυχῆς, ἢ 
ταράσσουν τὸ θυμικό, ἢ σκοτί- 
ζουν τὸ λογιστικό, ἢ προσβάλ- 
λουν τὸ σῶμα μὲ ὀδύνες, ἢ λεη- 
λατοῦν τὰ ὑλικά [μας πράγματα]. 
19. Οἱ δαίμονες μᾶς ἐκπειράζουν 
ἢ μὲ τοὺς ἑαυτούς τους ἢ ἐξο- 
πλίζουν ἐναντίον μας ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι δὲν φοβοῦνται τὸν Κύ- 
ριο. Καὶ μὲ τοὺς ἑαυτούς τους 
μὲν [οἱ ἴδιοι οἱ δαίμονες] μᾶς 
πειράζουν, ὅταν ἀποχωρισθοῦ- 
µε ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους, ὅπως 
ἀκριβῶς [πολέμησαν] τὸν Κύ- 
ριο στὴν ἔρημο. Μέσῳ τῶν ἀν- 
θρώπων δέ, ὅταν συνήθως ζοῦ- 
µε μαζὶ μὲ τοὺς ἀνθρώπους, ὅπως 
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τὸν Κύριον διὰ τῶν Φαρισαί- 
ων. Ἀλλ᾽ ἡμεῖς, εἰς τὸν τύπον 
ἡμῶν ἀποβλεπόμενοι, ἀμφο- 
τέρωθεν αὐτοὺς ἀποκρουσώ- 
μεθα. 

ιδ΄. Ὅταν ἄρχηται ὁ νοῦς εἰς 
τὴν ἀγάπην τοῦ Θεοῦ προ- 
κόπτειν, τότε καὶ ὁ δαίμων 
τῆς βλασφημίας ἄρχεται ἐκ- 
πειράζειν αὐτόν, καὶ τοιού- 
τους αὐτῷ λογισμοὺς ὑπο- 
βάλλει, οἵους ἀνθρώπων μὲν 
οὐδείς, μόνος δὲ ὁ τούτου τε- 
χνίτης διάβολος ἐφευρίσκει. 
Τοῦτο δὲ ποιεῖ, φθονῶν τῷ 
θεοφιλεῖ, ἵνα, εἰς ἀπόγνω- 
σιν ἐλθών, ὡς τοιαῦτα δια- 
νοηθείς, μηκέτι τολμήση διὰ 
τῆς συνήθους προσευχῆς 
πρὸς αὐτὸν ἀναπτῆναι. Οὐ- 
δὲν δὲ ἐντεῦθεν ὠφελεῖται 
ὁ ἀλάστωρ πρὸς τὸν ἴδιον 
σκοπόν, ἀλλὰ καὶ μᾶλλον βε- 
βαιοτέρους ἡμᾶς ἀπεργά- 
ζεται. Πολεμούμενοι γὰρ καὶ 
ἀντιπολεμοῦντες, δοκιμώτε- 
ροι, καὶ γνησιώτεροι εἰς τὴν 
ἀγάπην τοῦ Θεοῦ εὑρισκόμε- 
θα. Ἡ δὲ ῥομφαία αὐτοῦ εἰ- 
σέλθοι εἰς καρδίαν αὐτοῦ, καὶ 
τὰ τόξα αὐτοῦ συντριβείη’. 
ιε’. Ὁ νοῦς ἐπιβάλλων τοῖς 
ὁρατοῖς, κατὰ φύσιν νοεῖ 
τὰ πράγματα διὰ μέσης τῆς 


ἀκριβῶς [πολέμησαν] τὸν Κύριο 
μέσῳ τῶν Φαρισαίων. Ἀλλὰ ἐμεῖς 
προσβλέποντας στὸ πρότυπό μας, 
[στὸν Κύριό µας Ἰησοῦ Χριστό], θὰ 
τοὺς ἀποκρούσωμε καὶ στὶς δύο 
περιπτώσεις. 

14. Ὅταν ὁ νοῦς ἀρχίζῃ νὰ προο- 
δεύῃ στὴν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ, τό- 
τε ἀρχίζει νὰ τὸν πειράζη καὶ ὁ 
δαίμονας τῆς βλασφημίας καὶ ὑπο- 
βάλλει σ᾽ αὐτὸν τέτοιου εἴδους λο- 
γισμούς, τοὺς ὁποίους πράγματι 
κανεὶς ἐκ τῶν ἀνθρώπων, παρὰ 
μόνο ὁ διάβολος, ὁ δημιουργὸς αὐ- 
τοῦ [τοῦ κακοῦ], ἐφευρίσκει. Καὶ 
[τὸ] κάνει αὐτό, ἐπειδὴ φθονεῖ τὸν 
θεοφιλῆ [ἄνθρωπο], ὥστε, ἀφοῦ 
ἔρθῃ σὲ ἀπόγνωσι, ἐπειδὴ σκέ- 
φθηκε τέτοιου εἴδους [λογισμούς], 
νὰ μὴν τολμήσῃ πλέον νὰ ἀνυ- 
ψωθῇ πρὸς Αὐτόν, [τὸν Θεό], μὲ 
τὴν συνήθη [του] προσευχή. Ἀπὸ 
αὐτὸ ὅμως τίποτα δὲν ὠφελεῖται 
ὁ ἐχθρὸς γιὰ τὸν δικό του σκοπό, 
[δηλαδὴ τὴν ἀπώλειά μας], ἀλλὰ 
καὶ περισσότερο μᾶς κάνει στα- 
θερώτερους. Διότι καθῶς πολε- 
μούμεθα καὶ ἀντιμαχόμεθα, γι- 
νόμεθα πιὸ δοκιμασμένοι καὶ πιὸ 
γνήσιοι στὴν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ. 
Καὶ μακάρι ἢ ρομφαία του, [τοῦ 
ἐχθροῦ], νὰ εἰσέλθῃ στὴν καρδία 
του καὶ τὰ τόξα του μακάρι νὰ συν- 
τριβοῦν. 

15. Ὅταν ὁ νοῦς καταγίνεται μὲ τὰ 
ὁρατά, νοεῖ τὰ πράγματα, σύμφω- 
να μὲ τὴν φύσι [τους], διὰ μέσου τῆς 
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αἰσθήσεως. Καὶ οὔτε ὁ νοῦς 
κακόν, οὔτε τὸ κατὰ φύσιν 
νοεῖν, οὔτε δὲ τὰ πράγμα- 
τα, οὔτε ἡ αἴσθησις. Θεοῦ 
γάρ εἰσι ταῦτα ἔργα. Τί οὖν 
ἐστι τὸ κακόν; δῆλον ὅτι τὸ 
πάθος τοῦ κατὰ φύσιν νοή- 
ματος, ὅπερ δύναται μὴ εἷ- 
ναι ἓν τῇ τῶν νοημάτων 
χρήσει, ἐὰν ὁ νοῦς γρηγο- 
ρη. 

ις’. Πάθος ἐστι, κίνησις 
φυχῆς παρὰ φύσιν, ἢ ἐπὶ 
φιλίαν ἄλογον, ἢ ἐπὶ μῖσος 
ἄκριτον, ἤ τινος, ἢ διά τι 
τῶν αἰσθητῶν, οἷον ἐπὶ μὲν 
φιλίαν, ἢ βρωμάτων ἀλό- 
γων, ἢ γυναικός, ἢ χρημά- 
των, ἢ δόξης παρερχομέ- 
νης, ἤ τινος ἄλλου τῶν αἰ- 
σθητῶν, ἢ διὰ ταῦτα. Ἐπὶ 
μῖσος δέ, οἷον ἢ τινος τῶν 
προειρημένων (ὡς εἴρηται) 
ἄκριτον, ἢ πρός τινα διὰ 
ταῦτα. 

ιζ’. Ἡ πάλιν, κακία ἐστὶν 
ἡ ἐσφαλμένη κρίσις τῶν νοη- 
μάτων, ᾗ ἐπακολουθεῖ ἡ πα- 
ράχρησις τῶν πραγμάτων, 
οἷον ὡς ἐπὶ τῆς γυναικός, ἡ 
ὀρθὴ κρίσις τῆς συνουσίας, 
ὁ σκοπός ἐστι τῆς παιδο- 
ποιΐας. Ὁ οὖν εἰς τὴν ἡδο- 
νὴν ἀποβλεψάμενος, ἐσφά- 








αἰσθήσεως. Καὶ οὔτε ὁ νοῦς [εἶναι] 
κακό, οὔτε ἢ σύμφωνα μὲ τὴν φύσι 
νόησι, οὔτε βέβαια τὰ πράγματα, 
οὔτε ἡ αἴσθησι. Διότι αὐτὰ εἶναι 
ἔργα τοῦ Θεοῦ. Ποιὀ εἶναι ἑπομέ- 
νως τὸ κακό; [Εἶναι] φανερό, ὅτι 
[τὸ κακὸ εἶναι] τὸ πάθος, [δηλαδὴ 
ἡ παρὰ φύσιν κίνησιαἼ τοῦ κατὰ 
φύσιν νοήματος, τὸ ὁποῖο εἶναι 
δυνατόν, ἐὰν ὁ νοῦς βρίσκεται σὲ 
ἐγρήγορσι, καὶ νὰ μὴν ὑπάρχῃ 
στὴν λειτουργία τῶν νοημάτων. 
16. Πάθος εἶναι ἡ παρὰ φύσιν κί- 
νησι τῆς ψυχῆς, ἢ πρὸς [κάποια] 
παράλογη ἀγάπη, ἢ πρὸς [ἕνα] 
ἄκριτο μῖσος, ἢ γιὰ κάποιον, ἢ γιὰ 
κάτι ἀπὸ τὰ αἰσθητά, ὅπως παρα- 
δείγματος χάριν, ὅσον ἀφορᾶ μὲν 
τὴν ἀγάπη, ἢ [ἀγάπη] φαγητῶν 
πέραν τῆς λογικῆς, ἢ γυναικός, ἢ 
χρημάτων, ἢ δόξας, ἢ ὁποία πα- 
ρέρχεται, ἢ [ἀγάπη] πρὸς κάτι ἄλ- 
λο ἀπὸ τὰ αἰσθητά, ἢ ἕνεκα αὖ- 
τῶν. Ὅσον ἀφορᾶ δὲ τὸ ἄκριτο μῖ- 
σος (ὅπως ἔχει λεχθῆ), ἢ [μῖσος] ἐπὶ 
παραδείγματι γιὰ κάτι ἀπὸ ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα ἔχουν προαναφερθῆ, ἢ 
ἐναντίον κάποιου ἐξ αἰτίας αὐτῶν. 
17. Ἢ κακία πάλι εἶναι ἡ ἐσφαλ- 
μένη κρίσι τῶν νοημάτων, στὴν 
ὁποία ἐπακολουθεῖ ἡ κακὴ χρῆ- 
σι τῶν πραγμάτων, ὅπως ἐπὶ πα- 
ραδείγματι, ὅσον ἀφορᾶ τὴν γυ- 
ναῖκα, ἢ ὀρθὴ κρίσι γιὰ τὴν συνου- 
σία εἶναι ὁ σκοπὸς τῆς παιδοποι- 
ίας. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος 
ἀπέβλεψε στὴν ἡδονή, ἔκανε λά- 


7 


16 


15 


20 


25 


90 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


λη περὶ τὴν κρίσιν, τὸ μὴ 
καλόν, καλὸν ἡγησάμενος: 
ὁ γοῦν τοιοῦτος παραχρη- 
ται γυναικὶ συνουσιαζόμε- 
νος. Καὶ ἐπὶ τῶν ἄλλων 
πραγμάτων, καὶ νοημάτων 
ὁμοίως. 

(η΄. Ὅτε τὸν νοῦν σου οἱ 
δαίμονες, τῆς σωφροσύνης 
ἐκβαλόντες, τοῖς τῆς πορ- 
νείας λογισμοῖς περικυκλώ- 
σωσι, τότε μετὰ δακρύων 
λέγε πρὸς τὸν Δεσπότην: 
ἐκβαλόντες µε νυνί, περιε- 
κύκλωσάν με”: τὸ ἀγαλλί- 
αμά µου λύτρωσαί µε ἀπὸ 
τῶν κυκλωσάντων μεθ, καὶ 
σώση. 

ιθ’. Βαρὺς ὁ τῆς πορνείας 
δαίμων, καὶ σφοδρῶς ἐπι- 
τίθεται τοῖς κατὰ τοῦ πά- 
θους ἀγωνιζομένοις, καὶ μά- 
λιστα ἐν τῆ ἁμελείᾳ τῆς 
διαίτης, καὶ ἐν ταῖς συντυ- 
χίαις τῶν γυναικῶν. Λελη- 
θότως γὰρ τῇ λειότητι τῆς 
ἥδονης ὑποκλέπτων τὸν 
νοῦν, μετέπειτα ἐπεμβαί- 
νει διὰ τῆς μνήμης ἡσυχά- 
ζοντι, τό τε σῶμα ἐμπυρί- 
ζων, καὶ ποικίλας μορφὰς 
τῷ νῷ παριστῶν. Διὸ καὶ 
πρὸς τὴν συγκατάθεσιν τῆς 
ἁμαρτίας αὐτὸν ἐγκαλεῖ- 








θος, ὡς πρὸς τὴν κρίσι, διότι θε- 
ώρησε τὸ μὴ καλὸ ὡς καλό. Ἑπο- 
μένως, αὐτοῦ τοῦ εἴδους ὁ ἄνθρω- 
πος, κάνει κακὴ χρῆσι τῆς γυναι- 
κός, ὅταν συνουσιάζεται, [ὗταν 
δὲν ἔχῃ σκοπὸ τὴν παιδοποιία]. Καὶ 
σχετικὰ μὲ τὰ ἄλλα πράγματα καὶ 
νοήματα [συμβαίνει] κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο. 

18. Ὅταν οἱ δαίμονες θὰ [σὲ] πε- 
ρικυκλώσουν μὲ τοὺς λογισμοὺς 
τῆς πορνείας, ἀφοῦ βγάλουν ἔξω 
τὸν νοῦ σου ἀπὸ τὴν σωφροσύνη, 
τότε λέγε μὲ δάκρυα πρὸς τὸν Δε- 
σπότη [Χριστό]: ἀφοῦ μὲ ἔβγαλαν 
ἔξω τώρα δά, μὲ περικύκλωσαν: 
[Ἐσύ, ποὺ εἶσαι] τὸ ἀγαλλίαμά μου, 
λύτρωσέ µε ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οι μὲ κύκλωσαν. Καὶ ὁπωσδήποτε 
θὰ [σὲ] σώσῃ. 

19. Ὁ δαίμονας τῆς πορνείας [εἷ- 
ναι] δυνατὸς καὶ ἐπιτίθεται μὲ σφο- 
δρότητα ἐναντίον ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι ἀγωνίζονται κατ᾽ [αὐτοῦ] τοῦ πά- 
θους καὶ περισσότερο [ἐπιτίθεται] 
μὲ τὴν ἀπροσεξία τῆς δίαιτας καὶ 
μὲ τὶς συναναστροφὲς τῶν γυναι- 
κῶν. Διότι, ξεφεύγοντας τῆς προ- 
σοχῆς, [κρυφίως], ἀφοῦ ὑποκλέ- 
πτῃ τὸν νοῦ μὲ τὴν γλυκύτητα τῆς 
ἡδονῆς, κατόπιν μὲ τὴν μνήμη εἰ- 
σέρχεται [στὸν νοῦ], ὅταν ἡσυχάζῃ, 
φλογίζοντας καὶ τὸ σῶμα καὶ παρι- 
στάνοντας στὸν νοῦ ποικίλες µορ- 
φές. Ἕνεκα τούτου καὶ γιὰ νὰ [τοῦ] 
ἀποδώσῃ κατηγορία, τὸν προσκα- 
λεῖ γιὰ τὴν συγκατάθεσι στὴν ἁμαρ- 
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ται, ἃς ἐὰν θέλης μὴ ἐγ- 
χρονίζειν ἐν σοί, νηστείαν 
ἀναλαβοῦ, καὶ κόπον, καὶ 
ἀγρυπνίαν, καὶ τὴν καλὴν 
ἡσυχίαν μετὰ ἐκτενοῦς προ- 
σευχῆς. 

κ΄, Οἱ τὴν ψυχὴν ἡμών ἀεὶ 
ζητοῦντες, διὰ τῶν ἐμπαθῶν 
λογισμῶν ζητοῦσιν, ἵνα αὖ- 
τὴν εἰς τὴν κατὰ διάνοιαν, 
ἢ τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν ἁμαρ- 
τίαν ἐμβάλλωσιν. Ὅταν οὖν 
εὕρωσι τὸν νοῦν μὴ παρα- 
δεχόμενον, τότε αἰσχυνθή- 
σονται καὶ ἐντραπήσονται”. 
Ὅταν δὲ τῆ πνευματικῆ Θε- 
ωρίᾳ ἐνασχολούμενον, τό- 
τε ἀποστραφήσονται, καὶ 
καταισχυνθήσονται σφόδρα 
διά τἀχουςϑ. 

κα΄. Διακόνου λόγον ἐπέχει 
ὁ πρὸς τοὺς ἱεροὺς ἁγῶνας 
ἀλείφων τὸν νοῦν, καὶ τοὺς 
ἐμπαθεῖς λογισμοὺς ἀπε- 
λαύνων ἀπ᾽ αὐτοῦ. Πρε- 
σβυτέρου δέ, ὁ εἰς τὴν γνώ- 
σιν τῶν ὄντων φωτίζων, 
καὶ τὴν ψευδώνυμον γνῶ- 
σιν ἐξαφανίζων. Ἐπισκόπου 
δέ, ὁ τῷ ἁγίῳ μύρῳ τελει- 
ὤν τῆς γνώσεως, καὶ προ- 
σκυνήσεως τῆς Ἁγίας Τρι- 
άδος. 

κβ΄. Ἀσθενοῦσι μὲν οἱ δαίµο- 


τία. Αὐτὲς [οἱ μορφές], ἐὰν θέλῃς 
νὰ μὴν χρονίζουν μέσα σου, υἱοθέ- 
τησε γιὰ τὸν ἑαυτό σου νηστεία καὶ 
κόπο καὶ ἀγρυπνία καὶ τὴν καλὴ 
ἡσυχία μαζὶ μὲ ἐκτενῆ προσευχή. 
20. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι πάντοτε ἐπι- 
ζητοῦν τὴν ψυχή µας, [δηλαδὴ οἱ 
δαίμονες, τὴν] ἐπιζητοῦν μέσῳ τῶν 
ἐμπαθῶν λογισμῶν, γιὰ νὰ τὴν 
βυθίσουν, ἢ στὴν κατὰ διάνοια 
ἁμαρτία, ἢ στὴν ἔμπρακτη. Ὅταν 
λοιπὸν βροῦν τὸν νοῦ νὰ μὴν 
ἀποδέχεται [τοὺς ἐμπαθεῖς λογι- 
σμούς], τότε θὰ αἰσχυνθοῦν καὶ 
θὰ ντραποῦν. Ὅταν ὅμως [βροῦν 
τὸν νοῦ] νὰ ἀσχολῆται προσε- 
κτικὰ μὲ τὴν πνευματικὴ θεωρία, 
τότε ταχύτατα θὰ στραφοῦν καὶ 
θὰ φύγουν καὶ θὰ καταντροπια- 
στοῦν φοβερά. 

21. Κατέχει ἀξίωμα Διακόνου 





ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προγυμνάζει 
τὸν νοῦ γιὰ τοὺς ἱεροὺς ἀγῶνες 
καὶ διώχνει τοὺς ἐμπαθεῖς λο- 
γισμοὺς ἀπ᾽ αὐτόν. Καὶ [ἀξίωμα] 
Πρεσβυτέρου [κατέχει] ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος φωτίζει [τὸν νοῦ] σχε- 
τικὰ μὲ τὴν γνῶσι τῶν ὄντων καὶ 
ἐξαφανίζει τὴν ψευδώνυμη γνῶ- 
σι. Ἐνῶ [ἀξίωμα] Ἐπισκόπου [κα- 
τέχει] ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὁδηγεῖ [τὸν 
νοῦ] στὴν τελείωσι μὲ τὸ ἅγιο μύ- 
ρο τῆς [θείας] γνώσεως καὶ προ- 
σκυνήσεως τῆς Ἁγίας Τριάδος. 

22. Οἱ δαίμονες ἐξασθενοῦν μέν, 
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γες, ὅταν διά τῶν ἐντολῶν 
μειῶνται τὰ πάθη τὰ ἐν 
ἡμιν. Ἀπόλλυνται δέ, ὅταν 
εἰς τέλος διὰ τῆς ἀπαθείας 
ἐξαφανίζωνται, μηκέτι εὖ- 
ρίσκοντες, τὰ δι ὧν ἐν ψυχῇ 
εὑρίσκοντο καὶ ἐπολέμουν 
αὐτήν. Καὶ τοῦτο ἂν εἴη, τό, 
ἀσθενήσουσι, καὶ ἀπολοῦν- 
ται ἀπὸ προσώπου σου”. 
κγ΄. Οἱ μὲν τῶν ἀνθρώπων, 
διὰ φόβον ἀνθρώπινον τῶν 
παθῶν ἀπέχονται. Οἱ δέ, 
διὰ κενοδοξίαν. Ἄλλοι δέ, 
δι᾽ ἐγκράτειαν. Ἕτεροι δέ, 
διὰ θείων κριμάτων, παθῶν 
ἐλευθεροῦνται. 

κδ΄. [Πάντες οἱ λόγοι τοῦ Κυ- 
ρίου, τὰ τέσσαρα ταῦτα πε- 
ριέχουσι: τὰς ἐντολάς, τὰ 
δόγματα, τὰς ἀπειλάς, τὰς 
ἐπαγγελίας. Καὶ πᾶσαν 
σκληραγωγίαν διὰ ταῦτα 
ὑπομένομεν: οἷον, νηστεί- 
ας, ἀγρυπνίας, χαμευνίας, 
κόπους, καὶ μόχθους ἐν δι- 
ακονίαις, ὕβρεις, ἀτιμίας, 
στρεβλώσεις, θανάτους, καὶ 
τὰ ὅμοια. Διὰ γὰρ τοὺς λό- 
γους τῶν χειλέων σου, φη- 
σίν, ἐγὼ ἐφύλαξα ὁδοὺς 
σκληρὰς”, 

κε΄. Μισθὸς τῆς ἐγκρατείας, 
ἡ ἀπάθεια. Τῆς δὲ πίστεως, 











ὅταν μὲ [τὴν τήρησι] τῶν ἐντο- 
λῶν ἐλαττώνωνται τὰ πάθη ἐν- 
τός µας. Χάνονται ὅμως, ὅταν μὲ 
τὴν ἀπάθεια ἐξαφανίζωνται ἐν- 
τελῶς [τὰ πάθη µας], διότι δὲν 
βρίσκουν πλέον ἐκεῖνα, μέσῳ 
τῶν ὁποίων εἰσήρχοντο μέσα 
στὴν ψυχὴ καὶ τὴν πολεμοῦσαν. 
Καὶ αὐτὸ μπορεῖ νὰ εἶναι [ὡς 
πρὸς τὴν σημασία του] τὸ [ψαλ- 
μικὸ ρητό]: θὰ ἐξασθενήσουν καὶ 
θὰ χαθοῦν μακριὰ ἀπὸ τὸ πρό- 
σωπό σου. 

25. Κάποιοι μὲν ἀπὸ τοὺς ἀνθρώ- 
πους ἀπέχουν ἀπὸ τὰ πάθη ἀπὸ 
ἀνθρώπινο φόβο. Ἄλλοι δέ, ἀπὸ 
κενοδοξία. Ἐνῶ ἄλλοι ἀπὸ ἐγ- 
κράτεια. Κάποιοι ἄλλοι ὅμως, μὲ 
τὴν κρίσι τοῦ Θεοῦ, ἐλευθερώ- 
νονται ἀπὸ τὰ πάθη. 

24. Ὅλοι οἱ λόγοι τοῦ Κυρίου πε- 
ριέχουν αὐτὰ τὰ τέσσερα: τὶς ἐν- 
τολές, τὰ δόγματα, τὶς ἀπειλές, 
τὶς ἐπαγγελίες. Καὶ ἐξ αἰτίας αὐ- 
τῶν ὑπομένομε κάθε σκληρα- 
γωγία, παραδείγματος χάριν, νη- 
στεῖες, ἀγρυπνίες, χαμαικοιτίες, 
κόπους καὶ μόχθους σὲ διακονίες, 
ὕβρεις, ἀτιμίες, βασανισμούς, 
θανάτους καὶ τὰ συναφῆ. Διότι 
γιὰ τοὺς λόγους τῶν χειλέων σου, 
λέγει [ὁ Ψαλμωδός], ἐγὼ Φύλα- 
ξα σκληρὲς ὁδούς. 

25. Ὁ μισθὸς τῆς ἐγκρατείας [εἷ- 
ναι] ἡ ἀπάθεια. Τῆς δὲ πίστεως, 


όο 


10 


15 


20 


29 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ἡ γνῶσις. Καὶ ἡ μὲν ἀπά- 
θεια τίκτει τὴν διάκρισιν: 
ἡ δὲ γνῶσις τὴν εἰς Θεὸν 
ἀγάπην. 

κς’. Πρακτικὴν μὲν ὁ νοῦς 
κατορθῶν, εἰς φρόνησιν προ- 
κόπτει: θεωρητικὴν δέ, εἰς 
γνῶσιν. Τῆς μὲν γάρ ἐστιν, 
εἰς διάκρισιν ἀρετῆς καὶ 
κακίας φέρειν τὸν ἀγωνι- 
ζόμενον: τῆς δέ, εἰς τοὺς 
περὶ ἀσωμάτων, καὶ σωμά- 
των λόγους ἄγειν τὸν μέ- 
τοχον. Τῆς δὲ θεολογικῆς 
χάριτος τηνικαῦτα κατα- 
ξιοῦται, ὁπηνίκα τὰ προει- 
ρημένα πάντα διὰ τῶν τῆς 
ἀγάπης πτερῶν διαπερά- 
σας, καὶ ἓν θεωρίᾳ γενόµε- 
νος, τὸν περὶ αὐτοῦ λόγον 
διὰ τοῦ Πνεύματος, ὡς ἀν- 
θρωπίνῳ νῷ δυνατόν, δια- 
σκοπήση. 

κζ’΄. Θεολογεῖν μέλλων, μὴ 
τοὺς κατ᾽ αὐτὸν ζητήσῃ λό- 
γους: οὐ μὴ γὰρ εὕρη ἀν- 
θρώπινος νοῦς: ἀλλ᾽ οὐδὲ 
ἄλλου τινὸς τῶν μετὰ Θεόν: 
ἀλλὰ τοὺς περὶ αὐτόν, ὡς 
Οἷόν τε διασκόπει: οἷον, τοὺς 
περὶ ἀϊδιότητος, ἀπειρίας 
τε, καὶ ἀοριστίας, ἀγαθότη- 
τός τε, καὶ σοφίας, καὶ δυνά- 
µεως δηµιουργικῆς τε, καὶ 














ἡ [θεία] γνῶσι. Καὶ ἡ μὲν ἀπάθεια 
γεννᾶ τὴν διάκρισι. ἡ δὲ γνῶσι τὴν 
ἀγάπη στὸν Θεό. 

26. Ὅταν ὁ νοῦς κατορθώνῃ μὲν τὴν 
πρακτικὴ [ἀρετή], προοδεύει στὴν 
Φρόνησι. Ὅταν δὲ Ππεατορθώνη] τὴν 
θεωρητικὴ [ἀρετή, προοδεύει] στὴν 
γνῶσι. Διότι τῆς μὲν πρώτης, [τῆς 
πρακτικῆς], εἶναι [ἰδίωμα] νὰ ὁδηγῆ 
στὴν διάκρισι ἀρετῆς καὶ κακίας ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος ἀγωνίζεται [στὴν πρᾶ- 
ξι]- ἐνῶ τῆς ἄλλης, [τῆς θεωρητικῆς 
δηλαδή, εἶναι ἰδίωμα] νὰ ὁδηγῇ ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος εἶναι] μέτοχος [σ᾽ αὖ- 
τὴν τὴν θεωρία], στοὺς σχετικοὺς λό- 
γους μὲ τὰ ἐνσώματα καὶ ἀσώματα 
[ὄντα]. Ὅμως τῆς θεολογικῆς Χάρι- 
τος, τότε καταξιώνεται [ὁ νοῦς], ὅταν 
μελετήσῃ μετὰ προσοχῆς, μὲ τὴν Χά- 


οι τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ὅσο [εἶναι] 


δυνατὸν στὸν ἀνθρώπινο νοῦ, τὸν λό- 
γοί γύρω ἀπὸ Ἐκεῖνον, ἀφοῦ [πρῶτα] 
διέλθῃ μὲ τὰ πτερὰ τῆς ἀγάπης ὅλα, 
ὅσα ἔχουν προαναφερθῆ καὶ ἔρθη σὲ 
θεωρία. 

27. Ἐὰν πρόκειται [κανεὶς] νὰ θεολο- 
γῆ, νὰ μὴν ἀναζητήσῃ τοὺς κατ᾽ Αὐ- 
τὸν λόγους [τὴν οὐσία τοῦ Θεοῦ] δι- 
ότι δὲν [εἶναι δυνατὸν] νὰ [τοὺς] ἀνα- 
καλύψῃ ἀνθρώπινος νοῦς: ἀλλὰ οὔτε 
[νοῦς] κάποιου ἄλλου [ἀπὸ τὰ ὄντα, 
τὰ ὁποῖα εἶναι] μετὰ ἀπὸ τὸν Θεὸ 
[τῶν ἀγγελικῶν τάξεων]. Ἀλλὰ με- 
λέτησε μετὰ προσοχῆς, ὅσο [εἶναι] 
δυνατόν, τοὺς γύρω ἀπὸ Αὐτὸν [λό- 
γους, δηλαδὴ τὶς ἰδιότητες τοῦ Θεοῦ], 
ὅπως παραδείγματος χάριν, τοὺς σχε- 
τικοὺς μὲ τὴν ἀϊδιότητα, τὴν ἀπειρό- 
τητα καὶ ἐπίσης τὴν ἀπεριοριστία, τὴν 
ἀγαθότητα καὶ μαζὶ τὴν σοφία καὶ 
τὴν δύναμι, τὴν δημιουργικὴ καὶ ἐπί- 
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προνοητικῆς, καὶ κριτικῆς 
τῶν ὄντων. Οὗτος γὰρ ἐν ἀν- 
θρώποις μέγας θεολόγος, ὁ 
τούτων τοὺς λόγους κἂν πο- 
σῶς ἐξευρίσκων. 

κη΄. Δυνατὸς ἀνήρ, ὁ τῇ πρά- 
ξει τὴν γνῶσιν συζεύξας. 
Τη μὲν γάρ, τὴν ἐπιθυμίαν 
μαραίνει καὶ τὸν θυμὸν ἡμε- 
ρο!: τῆ δέ, τὸν νοῦν πτεροῖ, 
καὶ πρὸς Θεὸν ἐκδημεῖ. 

κθ’. Ὅταν λέγη ὁ Κύριος, ἐγώ, 
καὶ ὁ πατὴρ ἕν ἐσμεν’', τὸ 
ταυτὸν τῆς οὐσίας σημαίνει. 
Ὅταν δὲ πάλιν λέγη, ἐγὼ ἐν 
τῷ πατρί, καὶ ὁ πατὴρ ἐν 
ἐμοί, τὸ ἀχώριστον δηλοῖ 
τῶν ὑποστάσεων. Οἱ οὖν τρι- 
θεῖται, χωρίζοντες τοῦ Πα- 
τρὸς τὸν Υἱόν, εἰς ἀμφίκρη- 
µνον ἐμπίπτουσιν. Ἡ γὰρ συ- 
ναϊΐδιον λέγοντες τῷ Πατρὶ 
τὸν Υἱόν, χωρίζοντες δὲ αὐ- 
τὸν ἐξ αὐτοῦ, ἀναγκάζονται 
λέγειν μὴ ἐξ αὐτοῦ γεγεν- 
νῆσθαι, καὶ ἐμπεσεῖν εἰς τὸ 
τρεις λέγειν Θεούς, καὶ τρεῖς 
ἀρχάς. Ἢ ἐξ αὐτοῦ γεγεννῆ- 
σθαι λέγοντες, χωρίζοντες 
δέ, ἀναγκάζονται λέγειν μὴ 
συναῖΐδιον εἶναι τῷ Πατρί, 
καὶ ποιῆσαι ὑπὸ χρόνον τὸν 
τῶν χρόνων Δεσπότην. Χρὴ 
γὰρ καὶ τὸν ἕνα Θεὸν τηρεῖν, 














σης προνοητιςὴ καὶ κριτικὴ τῶν ὄν- 
των. Αὐτὸς [εἶναι] βέβαια μέγας θε- 
ολόγος μεταξὺ τῶν ἀνθρώπων, ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος, ἀκόμη καὶ κατ᾽ ἐλάχι- 
στον, ἀνακαλύπτει τοὺς λόγους αὐ- 
τῶν [τῶν ἰδιοτήτων τοῦ Θεοῦ]. 

28. Δυνατὸς ἄνθρωπος [εἶναι] ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἕνωσε μὲ τὴν πρᾶξι 
τὴν γνῶσι. Διότι μὲ τὴν μὲν πρώτη, 
[τὴν πρᾶξι], μαραίνει τὴν ἐπιθυμία 
καὶ τιθασεύει τὸν θυμό: ἐνῶ μὲ τὴν 
ἄλλη, [τὴν γνῶσι], πτερώνει τὸν νοῦ 
καὶ ἐκδημεῖ πρὸς τὸν Θεό, [ἐξίστα- 
ται ὁ νοῦς του πρὸς τὸν Θεό]. 

29. Ὅταν ὁ Κύριος λέγη: «ἐγὼ καὶ ὁ 
Πατέρας εἴμαστε ἕνα», ὑποδεικνύ- 
ει τὴν ταυτότητα τῆς οὐσίας. Ὅταν 
δὲ πάλι λέγῃ: «ἐγὼ ἐν τῶ Πατρὶ 
καὶ ὁ Πατὴρ ἐν ἐμοί», δηλώνει τὸ 
ἀχώριστο τῶν ὑποστάσεων. Οἵ τρι- 
θεῖτες, ἑπομένως, χωρίζοντας τὸν 
Υἱὸ ἀπὸ τὸν Πατέρα, πέφτουν μέσα 
σὲ διπλᾶ ἐπικίνδυνο γκρεμό. Διότι, 
εἴτε μὲ τὸ νὰ λέγουν τὸν Υἱὸ συναϊ- 
διο μὲ τὸν Πατέρα, χωρίζοντας ὅμως 
Αὐτὸν ἀπὸ Ἐκεῖνον [τὸν ἕνα ἀπὸ 
τὸν ἄλλο], ἀναγκάζονται νὰ λέ- 
γουν, ὅτι δὲν ἔχει γεννηθὴ [ὁ Υἱὸς] 
ἀπ᾽ Αὐτόν, [ἀπὸ τὸν Πατέρα], καὶ 
[τότε ἀναγκάζονται] συνήθως νὰ 
περιπίπτουν στὸ νὰ ὁμολογοῦν τρεῖς 
Θεοὺς καὶ τρεῖς ἀρχές. Ἢ λέγοντας, 
ὅτι ἔχει γεννηθῆ ἀπ᾽ Αὐτόν, χωρί- 
ζοντας ὅμως [τὸν ἕνα ἀπὸ τὸν ἄλλο], 
ἀναγκάζονται νὰ λέγουν, ὅτι δὲν εἷ- 
ναι συναϊδιος μὲ τὸν Πατέρα καὶ κά- 
νουν συνήθως ὑποτελῆ στὸν χρόνο 
τὸν Κύριο τῶν χρόνων. Διότι πρέπει 
καὶ τὸν ἕνα Θεὸ νὰ φυλάττωμε [δη- 
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καὶ τὰς τρεῖς ὑποστάσεις 
ὁμολογεῖν, κατὰ τὸν μέγαν 
Γρηγόριον, καὶ ἑκάστην µε- 
τὰ τῆς ἰδιότητος. Καὶ γὰρ 
διαιρεῖται μέν, ἀλλ᾽ ἁδιαι- 
ρέτως, κατὰ τὸν αὐτόν, καὶ 
συνάπτεται μέν, διηρημέ- 
νως δέ. Καὶ διὰ τοῦτο, πα- 
ράδοξος καὶ ἡ διαίρεσις, 
καὶ ἡ ἕνωσις. Ἐπεί, τί ἔχει τὸ 
παράδοξον, εἰ ὡς ἄνθρωπος 
ἀνθρώπῳ ἥνωται καὶ κε- 
χώρισται, οὕτω καὶ ὁ Υἱὸς 
τῷ Πατρί, καὶ οὐδὲν πλέον; 
λ'. Ὁ τέλειος ἐν ἀγάπη, καὶ 
εἰς ἄκρον ἀπαθείας οὐκ 
[άεΙοπάιπ] ἐλθών, [αάάεν- 
ἠμππ: οὐκ] ἐπίσταται διαφο- 
ρὰν ἰδίου καὶ ἀλλοτρίου, ἢ 
ἰδίας καὶ ἀλλοτρίας, ἢ πι- 
στοῦ καὶ ἀπίστου, ἢ δούλου 
καὶ ἐλευθέρου, ἢ ὅλως ἄρσε- 
νος καὶ θηλείας. Ἀλλ᾽ ἀνώ- 
τερος τῆς τῶν παθῶν τυ- 
ραννίδος γενόμενος, καὶ εἰς 
τὴν μίαν φύσιν τῶν ἀνθρώ- 
πων ἀποβλεπόμενος, πάν- 
τας ἐξ ἴσου θεωρεῖ, καὶ πρὸς 
πάντας ἴσως διάκειται. Οὐκ 
ἔστι γὰρ ἐν αὐτῷ Ἕλλην 
καὶ Ἰουδαῖος, οὐδὲ ἄρσεν 
καὶ θῆλυ, οὐδὲ δοῦλος καὶ 
ἐλεύθερος, ἀλλά τὰ πάντα, 
καὶ ἐν πᾶσι Χριστός”. 











λαδὴ τὴν πίστι στὸν ἕνα Θεὸ] καὶ 
τὶς τρεῖς ὑποστάσεις νὰ ὁμολο- 
γοῦμε καὶ κάθε μιὰ μαζὶ μὲ τὴν 
ἰδιότητά [της], σύµφωνα μὲ τὸν 
Ἅγιο Γρηγόριο [τὸν Θεολόγο]. Δι- 
ότι, βέβαια, διαιρεῖται μὲν [ἢ Θε- 
ότητα], κατὰ τὸν ἴδιο [τὸν Ἅγιο 
Γρηγόριο], ἀλλὰ ἀδιαιρέτως καὶ 
συνάπτεται, ἀλλὰ διαιρετῶς. Καί, 
ἐξ αἰτίας αὐτοῦ, [εἶναι] παρά- 
δοξη καὶ ἡ διαίρεσι καὶ ἢ ἕνωσι. 
Ἐπειδή, [τότε] ποιὸ θὰ ἦταν τὸ πα- 
ράδοξο, ἐὰν ὅπως ἑνώνεται καὶ 
χωρίζεται ἄνθρωπος μὲ ἄνθρω- 
πο, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο [ἑνώνεται 
καὶ χωρίζεται] καὶ ὁ Υἱὸς μὲ τὸν 
Πατέρα καὶ τίποτε περισσότερο; 
30. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος [εἶναι] τέλει- 
ος σύμφωνα μὲ τὴν ἀγάπη καὶ 
ἔφθασε στὸ ἄκρο τῆς ἀπαθείας, 
δὲν ἀντιλαμβάνεται διαφορὰ με- 
ταξὺ οἰκείου καὶ ξένου ἢ οἰκείας 
καὶ ξένης ἢ πιστοῦ καὶ ἀπίστου ἢ 
δούλου καὶ ἐλεύθερου ἢ ἐν πολ- 
λοῖς ἀρσενικῆς καὶ θηλυκῆς [φύ- 
σεως]. Ἀλλά, ἀφοῦ ἔγινε ἀνώ- 
τερος ἀπὸ τὴν τυραννία τῶν πα- 
θῶν καὶ προσβλέπει στὴν µία φύ- 
σι τῶν ἀνθρώπων, θεωρεῖ ὅλους 
ἐξ ἴσου, καὶ εἶναι διατεθειμένος 
ὅμοια πρὸς ὅλους. Διότι δὲν ὑπάςρ- 
χει σ᾽ αὐτὸν Ἕλληνας καὶ Ἰουδαῖ- 
ος, οὔτε ἀρσενικὸ καὶ θηλυκὸ γέ- 
νος, οὔτε δοῦλος καὶ ἐλεύθερος, 
ἀλλὰ ὅλα καὶ σὲ ὅλα ὁ Χριστός. 
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λα’. Ἐκ τῶν ὑποκειμένων τῇ 
ψυχη παθῶν, λαμβάνουσιν 
οἱ δαίμονες τὰς ἀφορμὰς 
τοῦ κινεῖν ἐν ἡμῖν τοὺς ἐμ- 
παθεῖς λογισμούς: εἶτα διὰ 
τούτων πολεμοῦντες τὸν 
νοῦν, ἐκβιάζονται αὐτὸν εἰς 
συγκατάθεσιν ἐλθεῖν τῆς 
ἁμαρτίας: ἡττηθέντος δὲ αὐ- 
τοῦ, ἄγουσιν εἰς τὴν κατὰ 
διάνοιαν ἁμαρτίαν, καὶ ταύ- 
της ἀποτελεσθείσης!', φέ- 
ρουσιν αὐτὸν λοιπὸν αἰχμά- 
λωτον εἰς τὴν πρᾶξιν: μετὰ 
δὲ ταύτης λοιπὸν οἱ τὴν ψυ- 
χὴν διὰ τῶν λογισμῶν ἐρη- 
μώσαντες, σὺν αὐτοῖς ὑπο- 
χωροῦσιν, μένει δὲ μόνον ἐν 
τῷ νῷ τὸ εἴδωλον τῆς ἁμαρ- 
τίας περὶ οὗ φησιν ὁ Κύριος, 
ὅταν ἴδητε τὸ βδέλυγμα τῆς 
ἐρημώσεως ἑστώς ἐν τόπῳ 
ἁγίῳ, ὁ ἀναγινώσκων νοεί- 
τω], ὅτι τόπος ἅγιος καὶ 
ναὸς Θεοῦ ὁ νοῦς ὑπάρχει 
τοῦ ἀνθρώπου, ἐν ᾧ οἱ δαί- 
μονες διὰ τῶν ἐμπαθῶν λο- 
γισμῶν τὴν ψυχὴν ἐρημώ- 
σαντες, τὸ εἴδωλον ἀνατι- 
θέασι τῆς ἁμαρτίας. Ὅτι δὲ 
καὶ ἱστορικῶς ἤδη ταῦτα γέ- 
γονεν, οὐδεὶς τῶν τὰ Ἰωσή- 
πεια ἀνεγνωκότων, ὡς οἵ- 
μαι, ἀμφιβάλλει. Πλὴν τι- 








31. Οἱ δαίμονες παίρνουν τὶς ἀφορ- 
μές, γιὰ νὰ κινοῦν µέσα µας τοὺς 
ἐμπαθεῖς λογισμούς, ἀπὸ τὰ πά- 
θη, τὰ ὁποῖα ὑφίστανται μέσα 
στὴν ψυχή. Ἔπειτα, πολεμώντας 
μέσῳ αὐτῶν, [τῶν ἐμπαθῶν λο- 
γισμῶν] τὸν νοῦ, τὸν ἐξαναγκά- 
ζουν νὰ φθάσῃ στὴν συγκατά- 
θεσι τῆς ἁμαρτίας. Ἐὰν δὲ αὐτὸς 
ἥττηθῃ, τὸν ὁδηγοῦν στὴν κατὰ 
διάνοια ἁμαρτία καὶ ὅταν αὐτὴ 
ἐκτπιληρωθῆ, τὸν ὁδηγοῦν ἔπειτα 
αἰχμάλωτο στὴν πρᾶξι [τῆς ἁμαρ- 
τίας]. Καὶ μετὰ λοιπὸν ἀπὸ αὐτή, 
ἐκεῖνοι [οἱ δαίμονες], οἱ ὁποῖοι 
ἤδη ἐρήμωσαν μὲ τοὺς λογισμοὺς 
τὴν ψυχή, ὑποχωροῦν μαζὶ μ᾽ αὐ- 
τοὺς [τοὺς λογισμούς]. Ἀλλὰ μέ- 
νει μόνο μέσα στὸν νοῦ τὸ εἴδω- 
λο τῆς ἁμαρτίας, σχετικὰ μὲ τὸ 
ὁποῖο λέγει ὁ Κύριος: ὅταν δῆτε 
τὸ βδέλυγμα τῆς ἐρημώσεως νὰ 
στέκεται σὲ τόπο ἅγιο, ἂς ἀντι- 
λαμβάνεται αὐτὸς ποὺ διαβάζει. 
Διότι ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου εἷ- 
ναι τόπος ἅγιος καὶ ναὸς τοῦ Θε- 
οὗ, µέσα στὸν ὁποῖο οἱ δαίμονες, 
ἀφοῦ ἐρήμωσαν τὴν ψυχὴ μὲ τοὺς 
ἐμπαθεῖς λογισμούς, ἀνεγείρουν 
τὸ εἴδωλο τῆς ἁμαρτίας. Κανεὶς 
βέβαια, ὅπως νομίζω, ἀπὸ ὅσους 
ἔχουν διαβάσει τὰ ἱστορικὰ συγ- 
γράμματα τοῦ Ἰωσήπουξ δὲν ἀμ- 
φιβάλλει, ὅτι αὐτὰ καὶ ἱστορικῶς 
ἔχουν ἤδη συμβῆ. Ἐπιπλέον κά- 
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γές φασι καὶ ἐπὶ τοῦ ἀντι- 
Χρίστου ταῦτα γενήσεσθαι. 
λβ΄. Τρία εἰσὶ τὰ κινοῦντα 
ἡμᾶς ἐπὶ τὰ καλά: τὰ φυσι- 
κὰ σπέρματα, αἱ ἅγιαι δυ- 
γάµεις, καὶ ἡ ἀγαθὴ προαί- 
ρεσις. Καὶ τὰ μὲν φυσικὰ 
σπέρματα, ὡς ὅταν ὃ θέλω- 
μεν ἵνα ποιῶσιν ἡμῖν οἱ ἄν- 
θρωποι, καὶ ἡμεῖς ὁμοίως 
ποιῶμεν αὐτοῖς, ἢ ὡς ὅταν 
ἴδωμεν τινὰ ἐν στενώσει ἢ 
ἐν ἀνάγκη, καὶ φυσικῶς ἐλε- 
ὤμεν. Αἱ δὲ ἅγιαι δυνάμεις, 
οἷον, ὅταν κινούμενοι ἐπὶ 
καλῷ πράγματι, εὕρωμεν 
συνεργίαν ἀγαθήν, καὶ κα- 
τευοδώμεθα. Ἡ δὲ ἀγαθὴ 
προαίρεσις, ὡς ὅταν διακρί- 
γοντες τὸ καλὸν ἀπὸ τοῦ κα- 
κοῦ, αἱρώμεθα τὸ ἀγαθόν. 

λγ΄. Τρία δὲ πάλιν εἰσὶ τὰ 
κινοῦντα ἡμᾶς ἐπὶ τὰ κακά: 
τὰ πάθη, οἱ δαίμονες, καὶ ἡ 
κακή προαίρεσις. Καὶ τὰ 
μὲν πάθη, ὡς ὅταν ἐπιθυ- 
μώμεν πράγματος παρὰ 
λόγον, οἷον, ἢ βρώματος 
παρὰ τὸν καιρόν, ἢ παρὰ 
τὴν χρείαν, ἢ γυναικὸς πα- 
ρὰ τὸν σκοπὸν τῆς παιδο- 
ποιῖας, καὶ τῆς μὴ νομίμου. 
Καὶ πάλιν ὅταν ὀργιζώμε- 


Ἂ 


θα, ἢ λυπώμεθα παρὰ τὸ 








ποιοι λέγουν, ὅτι αὐτὰ θὰ συμ- 
βοῦν καὶ ἐπὶ τοῦ ἀντιχρίστου. 
32. Τρία εἶναι ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
μᾶς ὑποκινοῦν πρὸς τὰ καλά: τὰ 
φυσυκὰ σπέρματα, οἱ ἅγιες [ἀγγε- 
λικὲς] δυνάμεις καὶ ἡ ἀγαθὴ προ- 
αίρεσι. Καὶ τὰ μὲν φυσικὰ σπέρ- 
ματα [μᾶς ὑποκινοῦν], ὅπως, ὅταν 
ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο θέλομε νὰ μᾶς 
κάνουν οἱ ἄνθρωποι, κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο καὶ ἐμεῖς νὰ κάνωμε 
σ᾽ αὐτούς, ἢ ὅπως, ὅταν δοῦμε κά- 
ποιον σὲ στενότητα ἢ σὲ ἀνάγκη 
καὶ φυσικῷ τῷ τρόπῳ νὰ τὸν ἐλε- 
οὔμε. Οἱ δὲ ἅγιες [νοερὲς] δυνά- 
μεις [μᾶς ὑποκινοῦν πρὸς τὸ κα- 
λό], παραδείγματος χάριν, ὅταν, 
καθὼς πορευόμεθα πρὸς κάποιο 
καλὸ ἔργο, νὰ βροῦμε ἀγαθὴ συ- 
νεργία καὶ νὰ ἐπιτύχωμε. Καὶ ἡ 
ἀγαθὴ προαίρεσι, ὅπως, ὅταν, κα- 
θὼς διακρίνομε τὸ καλὸ ἀπὸ τὸ 
κακό, νὰ προτιμοῦμε τὸ ἀγαθό. 
33, Καὶ τρία εἶναι πάλι ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα μᾶς ὑποκινοῦν πρὸς τὰ κα- 
κά: τὰ πάθη, οἱ δαίμονες καὶ ἢ κα- 
κὴ προαίρεσι. Καὶ τὰ μὲν πάθη, 
ὅπως, ὅταν ἐπιθυμοῦμε κάποιο 
πρᾶγμα παράλογο, παραδείγµα- 
τος χάριν, ἢ φαγητὸ παράκαιρα, ἢ 
χωρὶς τὴν ἀνάγκη [τοῦ σώματος], 
ἢ [ἐπιθυμοῦμε] γυναῖκα, ἐκτὸς τοῦ 
σκοποῦ τῆς παιδοποιίας, καὶ [μάλι- 
στα] τὴν μὴ νόμιμη. Καὶ πάλι, ὅταν 
ὀργιζώμεθα, ἢ λυπούμεθα παρά- 
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εἰκός, οἷον κατὰ τοῦ ἀτιμά- 
σαντος, ἢ ζημιώσαντος. Οἱ 
δὲ δαίμονες, οἷον, ἐν τῇ ἀμε- 
λείᾳ ἡμῶν καιροσκοποῦν- 
τες, ἐπιτίθενται ἡμῖν, ἄφ- 
νω μετὰ πολλῆς σφοδρό- 
τητος κινοῦντες τὰ προει- 
ρημένα πάθη καὶ τὰ ὅμοια. 
Ἡ δὲ κακὴ προαίρεσις, οἷον, 
ὅτε ἐν γνώσει τοῦ καλοῦ, 
τὸ κακὸν ἀνθαιρώμεθα. 
λδ΄. Μισθοὶ τῶν πόνων τῆς 
ἀρετῆς εἰσὶν ἡ ἀπάθεια, καὶ 
ἡ γνῶσις. Αὗται γὰρ πρό- 
ξενοι γίνονται βασιλείας 
Οὐρανῶν, ὡς τὰ πάθη καὶ 
ἡ ἀγνωσία κολάσεως αἰω- 
γίου. Ὁ οὖν τούτους διὰ δό- 
ξαν ἀνθρώπων ζητῶν, καὶ 
μη δι᾽ αὐτὸ τὸ καλόν, ἀκού- 
ει παρὰ τῆς Γραφῆς αἰτει- 
τε, καὶ οὐ λαμβάνετε, διότι 
κακῶς αἰτεῖσθε”. 

λε’. Εἰσὶ πολλά τινα φύσει 
καλὰ ὑπὸ τῶν ἀνθρώπων γι- 
νόμενα, ἀλλ᾽ οὐ καλὰ πάλιν 
διά τινα αἰτίαν, οἷον, νηστεία, 
καὶ ἀγρυπνία, προσευχή, καὶ 
ψαλμῳδία, ἐλεημοσύνη, καὶ 
ξενοδοχία, φύσει καλὰ ἔρ- 
γᾶ εἰσίν: ἀλλ᾽ ὅταν διὰ κε- 
νοδοξίαν γίνωνται, οὐκ ἔστι 
καλά. 

λς’. Πάντων τῶν πραττο- 











λογα, παραδείγματος χάριν, ἔναν- 
τίον ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [μᾶς] ἀτίμα- 
σε, ἢ [μᾶς] ἐζημίωσε. Οἱ δαίμονες 
ἐξάλλου, [τότε μᾶς ὑποκινοῦν πρὸς 
τὰ κακά, ὅταν], ἐπὶ παραδείγματι, 
καιροφυλακτώντας κατὰ [τὴν περί- 
οδο] τῆς ἀμελείας µας, μᾶς ἐπιτίθεν- 
ται, ξαφνικά, μὲ πολλὴ σφοδρότητα, 
ὑποκινώντας τὰ πάθη, τὰ ὁποῖα προ- 
αναφέρθηκαν καὶ τὰ ἀντίστοιχα. Καὶ 
ἢ κοισὴ προαίρεσι [μᾶς ὑποκινεῖ πρὸς 
τὰ κακά], παραδείγματος χάριν, ὅταν 
μὲ ἐπίγνωσι προτιμᾶμε τὸ κακό, ἀν- 
τὶ τοῦ καλοῦ. 

34. Ἀμοιβὴ γιὰ τοὺς κόπους τῆς ἀρε- 
τῆς εἶναι ἡ ἀπάθεια καὶ ἡ [θεία] 
γνῶσι, [ἡ ἐμπειρυσή, βιωματικὴ σχέσι 
μὲ τὸν Θεό]. Αὐτὲς πράγματι γίνον- 
ται πρόξενοι τῆς βασιλείας τῶν Οὐ- 
ρανῶν, ὅπως τὰ πάθη καὶ ἡ ἀγνω- 
σία [γίνονται πρόξενοι] τῆς αἰωνί- 
ου κολάσεως. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ 
ὁποῖος ἐπιζητεῖ αὐτοὺς [τοὺς κόπους] 
γιὰ τὴν δόξα τῶν ἀνθρώπων καὶ ὄχι 
γι αὐτὸ τὸ ἴδιο τὸ καλό, ἀκούει ἀπὸ 
τὴν [Ἁγία] Γραφή: ζητεῖτε καὶ δὲν λαμ- 
βάνετε, διότι κακῶς ζητεῖτε. 

35. Ὑπάρχουν πολλὰ πράγματα, ποὺ 
πραγματοποιοῦνται ἀπὸ τοὺς ἀν- 
θρώπους, [τὰ ὁποῖα εἶναι] ἐκ τῆς φύ- 
σεώς τους καλά, ἀλλὰ δὲν [εἶναι] κα- 
λὰ πάλι ἀπὸ κάποια αἰτία, ὅπως, γιὰ 
παράδειγµα, ἡ νηστεία καὶ ἡ ἀγρυ- 
πνία, ἡ προσευχὴ καὶ ἡ ψαλμωδία, 
ἡ ἐλεημοσύνη καὶ ἡ φιλοξενία εἶναι 
ἐκ τῆς φύσεώς τους καλὰ ἔργα: ἀλ- 
λὰ, ὅταν γίνωνται ἀπὸ κενοδοξία, 
δὲν εἶναι καλά. 

36. Ὁ Θεός, γιὰ ὅλα, ὅσα πράττον- 
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μένων ὑφ᾽ ἡμῶν, τὸν σκοπὸν 
ζητεῖ ὁ Θεός, εἴτε δι αὐτὸν 
πράττομεν, εἴτε δι᾽ ἄλλην 
αἰτίαν. 

λζ'. Ὅταν ἀκούσης τῆς Γρα- 
φῆς λεγούσης, ὅτι σὺ ἀπο- 
δώσεις ἑκάστῳ κατὰ τὰ ἔρ- 
γα αὐτοῦ, οὐ τὰ παρὰ τὸν 
σκοπὸν τὸν ὀρθὸν πραττό- 
μενα, εἰ καὶ δοκεῖ καλὰ εἷ- 
ναι, ὁ Θεὸς καλὰ ἀποδίδω- 
σιν, ἀλλὰ τὰ κατὰ τὸν ὀρ- 
θὸν δηλονότι. Οὐ γὰρ εἰς τὰ 
γινόμενα, ἀλλ᾽ εἰς τὸν σκο- 
πὸν τῶν γινομένων ἡ τοῦ 
Θεοῦ κρίσις ἐφορᾷ. 

λη’. Ὁ τῆς ὑπερηφανίας δαί- 
μων, διπλῆν ἔχει τὴν πονη- 
ρίαν: ἢ γὰρ ἑαυτῷ ἀναπεί- 
θει τὸν Μοναχὸν ἐπιγρά- 
φειν τὰ κατορθώματα, καὶ 
οὐχὶ τῷ Θεῷ, τῷ καὶ χορη- 
γῷ τῶν καλῶν, καὶ βοηθῷ 
πρὸς κατόρθωσιν: ἢ τούτῳ 
μὴ πειθόμενον, τοὺς ἔτι ἀτε- 
λεστέρους τῶν Μοναχῶν 
ἀδελφῶν ὑποβάλλει ἐξου- 
θενεῖν. Ἀγνοεῖ δὲ καὶ οὗτος 
ὁ ἐνεργούμενος, ὅτι τὴν τοῦ 
Θεοῦ βοήθειαν ἀναπείθει 
αὐτὸν ἀπαρνεῖσθαι. Εἰ γὰρ 
ἐκείνους ὡς μὴ δυνηθέντας 
κατορθῶσαι ἐξουθενει, ἕαυ- 
τὸν δηλονότι ὡς ἐξ ἰδίας δυ- 





ται ἀπὸ ἐμᾶς, ζητᾶ τὸν σκοπό, ἐὰν 
[τὰ] πράττωμε γι᾿ Αὐτὸν ἢ γιὰ ἄλ- 
λη αἰτία. 

37. Ὅταν ἀκούσης νὰ λέγῃ ἡ [Ἁγία] 
Γραφή, ὅτι Ἐσὺ [Κύριε] θὰ ἀποδώ- 
σης στὸν καθένα ἀνάλογα μὲ τὰ ἔρ- 
γα του, [ἐννόησε, ὅτι] ὁ Θεὸς ἀντα- 
ποδίδει μὲ καλά, ὄχι ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
διαπράττονται ἀντίθετα πρὸς τὸν 
ὀρθὸ σκοπό, ἂν καὶ φαίνονται, ὅτι 
εἶναι καλά, ἀλλὰ βεβαίως [ἀντα- 
ποδίδει μὲ καλά, ὅσα εἶναι] σύμφω- 
να μὲ τὸν ὀρθὸ [σκοπό]. Διότι ἡ κρί- 
σιτοῦ Θεοῦ δὲν ἐπιβλέπει σ᾽ ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα γίνονται, ἀλλὰ στὸν σκο- 
πὸ αὐτῶν, ποὺ γίνονται. 

38. Ὁ δαίμονας τῆς ὑπερηφανίας 
ἐμπεριέχει διπλῆ τὴν πονηρία: διό- 
τι, ἢ καταπείθει τὸν Μοναχὸ νὰ ἀπο- 
δίδῃ τὰ κατορθώματα στὸν ἑαυτό 
του καὶ ὄχι στὸν Θεό, ὁ ὁποῖος [εἶναι] 
καὶ ὁ χορηγὸς τῶν καλῶν καὶ ὁ βοη- 
θὸς γιὰ τὴν κατόρθωσί [τους]. ἢ ἐὰν 
[ὁ Μοναχὸς] δὲν πείθεται σ᾿ αὐτό, 
[τοῦ] ὑπαγορεύει νὰ ἐξουθενώνῃ 
ἐκείνους ἀπὸ τοὺς Ἀδελφοὺς Μο- 
ναχούς, οἱ ὁποῖοι εἶναι ἀκόμη πιὸ 
ἀτελεῖς. Ἀγνοεῖ, βέβαια, καὶ αὐτός, 
[δηλαδὴ] ὁ εὑρισκόμενος ὑπὸ τὴν 
ἐνέργεια [τοῦ δαίμονος τῆς ὑπερη- 
φανίας], ὅτι [ὁ δαίμων] τὸν κατα- 
πείθει νὰ ἀρνηθῆ τὴν βοήθεια τοῦ 
Θεοῦ. Διότι, ἐὰν ἐξουθενώνη ἐκεί- 
νους [τοὺς Ἀδελφοὺς Μοναχούς], 
διότι δῆθεν δὲν μπόρεσαν νὰ ἐπι- 
τύχουν [τὴν ἀρετή], παριστάνει τὸν 
ἑαυτό του, ὅτι δῆθεν προόδευσε μὲ 
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νάµεως κατορθώσαντα εἰ- 
σάγει, ὅπερ ἐστίν ἁμήχα- 
νον, τοῦ Κυρίου εἰπόντος, 
χωρὶς ἐμοῦ οὐ δύνασθε ποι- 
εἴν οὐδέν᾽”: ἐπειδὴ ἡ ἡμετέ- 
ρα ἀσθένεια κινουμένη ἐπὶ 
τὰ καλά, ἄνευ τοῦ χορηγοῦ 
τῶν καλῶν εἰς τέλος ἄγειν 
οὐ δύναται. 

λθ’. Ὁ ἐγνωκῶς τῆς ἀνθρω- 
πίνης φύσεως τὴν ἀσθένει- 
αν, οὗτος εἴληφε πεῖραν τῆς 
θείας δυνάµεως. Καὶ τοιοῦ- 
τος δι’ αὐτῆς τὰ μὲν κατορ- 
θώσας, τὰ δὲ σπεύδων κα- 
τορθῶσαι, οὐκ ἐξουθενεῖ πο- 
τὲ οὐδένα ἀνθρώπων. Οἶδε 
γάρ, ὅτι, ὥσπερ αὐτῷ ἐβο- 
ήθησε, καὶ πολλῶν παθῶν 
καὶ χαλεπῶν ἠλευθέρωσεν, 
οὕτω δυνατός ἐστι καὶ πᾶσι 
βοηθῆσαι ὅτε θέλει, καὶ μά- 
λιστα τοῖς δι᾽ αὐτὸν ἀγωνι- 
ζομένοις, εἰ καὶ κρίμασί τι- 
σιν ὑφ᾽ ἓν πάντας τῶν παθῶν 
οὐκ ἀπαλλάττει, ἀλλ᾽ ἰδί- 
οις ὡς ἀγαθὸς καὶ φιλάν- 
θρωπος ἰατρός, ἕκαστον 
τῶν σπευδόντων ἰᾶται. 

μ΄. Ἐπὶ τῆ τῶν παθῶν ἀνε- 
νεργησίᾳ, ἡ ὑπερηφανία ἐπι- 
συμβαίνει, ἢ τῶν αἰτιῶν ἀπο- 
κοπτομένων, ἢ τῶν δαιμόνων 
δολουργῶς ὑποχωρούντων. 














τὴν δική του δύναμι, τὸ ὁποῖο εἶναι 
ἀδύνατον, ἀφοῦ ὁ Κύριος εἶπε: «χω- 
ρὶς Ἐμένα δὲν μπορεῖτε νὰ κάνετε 
τίποτα»: διότι ἡ δική μας ἀδυναμία, 
[ἀκόμη καὶ] ἂν κινῆται πρὸς τὰ κα- 
λά, δὲν μπορεῖ νὰ φέρῃ κάποιο ἀπο- 
τέλεσμα χωρὶς τὸν χορηγὸ τῶν κα- 
λῶν, [τὸν Θεό]. 

30. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει γνωρίσει 
τὴν ἀσθένεια τῆς ἀνθρωπίνης φύ- 
σεως, αὐτὸς ἔχει λάβει πεῖρα τῆς θεί- 
ας δυνάμεως. Καὶ αὐτὸς [ὁ ἄνθρω- 
πος, γνωρίζοντας, ὅτι μ᾽ αὐτὴ [τὴν 
θεία δύναμι] ἄλλα μὲν [καλὰ] κα- 
τόρθωσε, ἄλλα δὲ σπεύδει νὰ κατορ- 
θώση, δὲν ἐξουθενώνει ποτὲ κανέ- 
να ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους, διότι γνω- 
ορίζει, ὅτι, ὅπως ἀκριβῶς [ὁ Θεὸς] τὸν 
βοήθησε καὶ [τὸν] ἐλευθέρωσε ἀπὸ 
πολλὰ καὶ τυραννικὰ πάθη, κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο, εἶναι δυνατὸς [ὁ Θε- 
ὀς], ὅταν θέλῃ, καὶ ὅλους νὰ βοηθήσῃ 
καὶ περισσότερο ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
ἀγωνίζονται γι᾿ Αὐτόν, ἂν καί, ἀπὸ 
κάποια [ἀνεξερεύνητη θεία] βού- 
λησι, δὲν ἀπαλλάττει συγχρόνως 
ὅλους ἀπὸ τὰ πάθη [τους], ἀλλά, ὡς 
ἀγαθὸς καὶ Φιλἀνθρωπος ἰατρός, 
σύμφωνα μὲ τὶς δικές του κρίσεις, 
θεραπεύει ἕναν ἕναν ξεχωριστὰ ἀπὸ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι προσπαθοῦν μὲ 
προθυμία. 

40. Ἐπέρχεται ἡ ὑπερηφάνια μετὰ 
τὴν ἀδράνεια τῶν παθῶν, ἢ ἐπειδὴ 
ἀποκόπτονται οἱ ἀφορμὲς [τῶν πα- 
θῶν] ἢ ἐπειδὴ οἱ δαίμονες ὑποχώ- 
ροῦν ἀπὸ πανουργία [γιὰ νὰ νομί- 
σωμε ὅτι γίναμε ἀπαθεῖς καὶ νὰ ὑπε- 
ρηφανευθοῦμε]. 
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μα’. Πᾶσα σχεδὸν ἁμαρτία, 
διὰ ἡδονὴν γίνεται, καὶ ἡ 
ταύτης ἀναίρεσις, διὰ κα- 
κοπαθείας καὶ λύπης, ἢ 
ἑκουσίου διὰ μετανοίας, ἢ οἱ- 
κονοµικῆς περιφορᾶς διὰ 
τῆς προνοίας ἐπαγομένης: 
εἰ γὰρ ἑαυτοὺς ἐκρίνομεν, 
οὐκ ἂν ἐκρινόμεθα: κρινό- 
μενοι δὲ ὑπὸ Κυρίου παιδευ- 
όμεθα, ἵνα μὴ σὺν τῷ κόσμῳ 
κατακριθῶμεν”, 

μβ΄. Ὅταν σοι ἔλθη ἐξ ἀπροσ- 
δοκήτου πειρασμός, μὴ τὸν 
δι οὗ αἰτιῶ, ἀλλὰ τὸ διὰ τί 
ζήτει, καὶ εὑρίσκεις διόρ- 
θωσιν. Ἐπεί, εἴτε δι᾽ ἐκείνου, 
εἴτε δι ἄλλου, πιεῖν εἶχες 
τῶν τοῦ Θεοῦ κριμάτων τὸ 
ἀψίνθιον. 

μγ΄. Ὡς ὤν κακότροπος, τοῦ 
κακοπαθεῖν μὴ ἀπαναίνου, 
ἵνα, δι᾽ αὐτοῦ ταπεινωθείς, 
τὴν ὑπερηφανίαν ἐμέσης. 
μδ΄’. Οἱ μὲν τῶν πειρασμῶν, 
ἡδονάς: οἱ δέ, λύπας: οἱ δέ, 
ὀδύνας σωματικὰς τοῖς ἀν- 
θρώποις προσάγουσι. Κατὰ 
γὰρ τὴν ἐγκειμένην τῇ ψυ- 
χη αἰτίαν τῶν παθῶν, καὶ 
τὸ φάρμακον ὁ ἰατρὸς τῶν 
ψυχών διὰ τῶν αὐτοῦ κρι- 
μάτων ἐπιτίθησιν. 

με’. Αἱ ἐπιφοραὶ τῶν πειρα- 











41. Σχεδὸν κάθε ἁμαρτία γίνεται. 
ἐξ αἰτίας ἡδονῆς καὶ ἡ ἀναίρεσι 
αὐτῆς [τῆς ἁμαρτίας γίνεται] ἢ μὲ 
ἑκούσια κακοπάθεια καὶ λύπη διὰ 
τῆς μετανοίας ἢ μὲ κατ᾽ οἰκονομίαν 
[κακοπάθεια καὶ λύπη] ἀπὸ περί- 
στασι, ἡ ὁποία ἐπέρχεται ἀπὸ τὴν 
[θεία] πρόνοια. Διότι, ἐὰν κατακρί- 
ναμµε τοὺς ἑαυτούς µας, δὲν θὰ κα- 
τακρινώμεθα:- ἀφοῦ, ὅμως, κατα- 
κρινόμεθα ἀπὸ τὸν Κύριο, παιδα- 
γωγούμεθα, γιὰ νὰ μὴν καταδικα- 
σθοῦμε μαζὶ μὲ τὸν κόσμο. 

42. Ὅταν σοῦ ἔλθῃ πειρασμὸς ἀπὸ 
ἀπροσδόκητο [γεγονός], νὰ μὴν 
κατηγορῆς ἐκεῖνον, ἀπὸ τὸν ὁποῖο 
[συνέβη], ἀλλὰ ἀναζήτησε τὸ για- 
τὶ [συνέβη] καὶ θὰ βρῆς ὁπωσδή- 
ποτε διόρθωσι. Ἐπειδή, εἴτε ἀπὸ 
ἐκεῖνον εἴτε ἀπὸ ἄλλον [ἄνθρωπο], 
ὁπωσδήποτε θὰ ἔπινες τὸ ἀψίθι 
[τὸ πικρὸ ποτήριο] τῶν κριμάτων 
τοῦ Θεοῦ. 

43. Καθόσον, ἐὰν εἶσαι κακότρο- 
πος, ἂς μὴν ἀπορρίπτης τὴν κα- 
κοπάθεια, ὥστε, ἀφοῦ μ᾽ αὐτὴν 
ταπεινωθῇς, νὰ ἐμέσῃης τὴν ὑπε- 
ρηφάνια. 

44. Ἀπὸ τοὺς πειρασμούς, οἱ μὲν 
ἐπιφέρουν στοὺς ἀνθρώπους ἠδο- 
νές, ἄλλοι δὲ λύπες καὶ οἱ ἄλλοι 
σωματικοὺς πόνους. Διότι, ὁ ἰα- 
τρὸς τῶν ψυχῶν, μὲ τὴν κρίσιτου, 
ἀνάλογα μὲ τὴν αἰτία τῶν παθῶν, 
ἡ ὁποία εὑρίσκεται µέσα στὴν ψυ- 
χή, ἐπιθέτει καὶ τὸ φάρμακο. 

45. Οἱ ἐπιφορὲς [οἱ ἐπιθέσεις] τῶν 
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σμῶν, τοις μέν, πρὸς ἤδη 
γεγονότων ἁμαρτημάτων 
ἀναίρεσιν: τοῖς δέ, πρὸς νῦν 
ἐνεργουμένων: ἄλλοις πρὸς 
μελλόντων ἐνεργεῖσθαι ἀνα- 
κοπὴν ἐπάγονται, δίχα τῶν 
πρὸς δοκιμὴν ἐπισυμβαι- 
νόντων, ὡς ἐπὶ τοῦ Ἰώβ. 
µς’. Ὁ μὲν ἐχέφρων, τῶν θεί- 
ὧν κριµάτων τὴν ἰατρείαν 
ἀναλογιζόμενος, εὐχαρί- 
στως φέρει τὰς διὰ τού- 
των ἐπισυμβαινούσας αὐ- 
τῷ συμφοράς, μηδένα ἄλλον 
τούτων αἴτιον, ἢ τὰς ἕαυ- 
τοῦ ἁμαρτίας λογιζόμενος. 
Ὁ δὲ ἄφρων, τὴν τοῦ Θεοῦ 
ἀγνοῶν σοφωτάτην πρό- 
νοιαν, ἁμαρτάνων καὶ παι- 
δευόμενος, ἢ τὸν Θεόν, ἢ 
τοὺς ἀνθρώπους τῶν ἕαυ- 
τοῦ κακῶν αἰτίους λογί- 
ζεται. 

μζ’. Εἰσί τινα ἱστῶντα τἆ 
πάθη τῆς κινήσεως, καὶ μὴ 
ἐῶντα προβῆναι εἰς αὔξησιν. 
Καί εἰσιν ἕτερα ἐλαττοῦν- 
τα, καὶ εἰς μείωσιν ἄγοντα, 
οἷον, νηστεία, καὶ κόπος, καὶ 
ἀγρυπνία οὐκ ἐῶσιν αὔξειν 
τὴν ἐπιθυμίαν: ἀναχώρησις 
δέ, καὶ θεωρία, καὶ προσευ- 
Χή, καὶ ἔρως εἰς Θεόν, ἐλατ- 
τοῦσιν αὐτήν, καὶ εἰς ἀφα- 








πειρασμῶν [συμβαίνουν] σὲ ἄλλους 
γιὰ τὴν ἐξάλειψι τῶν ἁμαρτημάτων, 
τὰ ὁποῖα ἔχουν ἤδη γίνει. Ἐνῶ σὲ 
ἄλλους γιὰ [τὴν ἐξάλειψι τῶν ἁμαρ- 
τημάτων], τὰ ὁποῖα τώρα διαπράτ- 
τονται. Σὲ ἄλλους ἐπέρχονται γιὰ 
τὴν παρεμπόδισι [ἁμαρτημάτων], τὰ 
ὁποῖα μέλλουν νὰ διαπραχθοῦν, 
ἐκτὸς ἀπὸ ἐκεῖνες [τὶς ἐπιθέσεις τῶν 
πειρασμῶν], οἱ ὁποῖες ἐπισυμβαί- 
νουν γιὰ δοκιμασία, ὅπως στὴν πε- 
ρίπτωσι τοῦ Ἰώβ. 

46. Ὁ μὲν συνετὸς [ἄνθρωπος], καθὼς 
ἀναλογίζεται τὴν θεραπεία, ἀπὸ [τὴν 
ἀνεξερεύνητη] θεία βούλησι, μὲ εὖ- 
χαρίστησι ὑπομένει τὶς συμφορές, 
οἱ ὁποῖες ἐπέρχονται σ᾽ αὐτὸν ἀπὸ 
αὐτὴν [τὴν θεία βούληση], χωρὶς νὰ 
λογαριάζῃ κανέναν ἄλλο ὑπαίτιο 
γι᾿ αὐτές, ἐκτὸς ἀπὸ τὶς δικές του 
ἁμαρτίες. Ὁ δὲ ἄφρονας, ἀγνοώντας 
τὴν σοφώτατη πρόνοια τοῦ Θεοῦ, 
ἐνῶ ἁμαρτάνει καὶ παιδαγωγεῖται, 
λογαριάζει ὑπαιτίους τῶν δικών του 
κακῶν, ἢ τὸν Θεό, ἢ τοὺς ἀνθρώπους. 
47. Ὑπάρχουν κάποια [ἀγωνίσμα- 
τα], τὰ ὁποῖα ἀναχαιτίζουν τὰ πά- 
θη ἀπὸ τὴν προοδευτικἡ τάσι καὶ 
δὲν [τοὺς] ἐπιτρέπουν νὰ προχωρή- 
σουν σὲ αὔξησι. Καὶ ὑπάρχουν ἄλ- 
λα, τὰ ὁποῖα σμικρύνουν [τὰ πάθη] 
καὶ [τὰ] ὁδηγοῦν στὴν µείωσι, ὅπως, 
ἐπὶ παραδείγματι, ἡ νηστεία καὶ ὁ κό- 
πος καὶ ἡ ἀγρυπνία δὲν ἐπιτρέπουν 
νὰ μεγαλώνῃ ἡ ἐπιθυμία. Ἡ ἀνα- 
χώρησι, ὅμως, [ἀπὸ τὸν κόσμο] καὶ ἡ 
θεωρία καὶ ἡ προσευχὴ καὶ ὁ ἔρω- 
τας πρὸς τὸν Θεὸ τὴν ἐλαττώνουν 
[τὴν ἐπιθυμία] καὶ τὴν ὁδηγοῦν στὴν 
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νισμὸν ἄγουσι. Καὶ ἐπὶ τοῦ 
θυμοῦ δὲ ὁμοίως: οἷον, µμα- 
κροθυµία, καὶ ἀμνησικακία, 
καὶ πρᾳότης ἱστῶσι, καὶ οὐκ 
ἐῶσιν αὐτὸν αὔξειν, ἀγά- 
πη δὲ καὶ ἐλεημοσύνη καὶ 
χρηστότης καὶ φιλανθρω- 
πία εἰς μείωσιν ἄγουσιν. 
μη΄. Οὗτινος ὁ νοῦς διὰ παν- 
τός ἐστι πρὸς τὸν Θεόν, τού- 
του καὶ ἡ ἐπιθυμία εἰς τὸν 
θεῖον ὑπερηύξησεν ἔρωτα, 
καὶ ὁ θυμὸς ὁλοστὸς εἰς τὴν 
θείαν μετετράπη ἀγάπην. 
Τῃ γὰρ χρονίᾳ τῆς θείας ἐλ- 
λάμψεως μετουσίᾳ, ὅλος φω- 
τοειδὴς γεγονώς, καὶ τὸ πα- 
θητικὸν αὐτοῦ μέρος πρὸς 
ἑαυτὸν συσφίγξας, εἰς ἔρω- 
τα θεῖον, ὡς εἴρηται, ἀκα- 
τάληπτον, καὶ ἀγάπην ἀκα- 
τάπαυστον ἔστρεψεν, ὅλως 
ἐκ τῶν ἐπιγείων ἐπὶ τὸ θεῖ- 
ον μεταγαγών. 

μθ’. Οὐ πάντως ὁ μὴ φθο- 
νῶν, μηδὲ ὀργιζόμενος, μη- 
δὲ μνησικακῶν τῷ λυπή- 
σαντι, ἤδη καὶ ἀγάπην ἔχει 
πρὸς αὐτόν. Δύναται γὰρ 
καὶ μήπω ἀγαπῶν, κακὸν 
ἀντὶ κακοῦ μὴ ἀποδοῦναι 
διὰ τὴν ἐντολήν:!, οὐ πάν- 
τως δὲ δύναται καὶ καλὸν 
ἀνταποδοῦναι κακοῦ ἀβιά- 








ἐξαφάνισι. Ἀντιστοίχως, ἐξάλλου, 
[συμβαίνει] καὶ ὅσον ἀφορᾶ τὸν 
θυμό. Παραδείγματος χάριν, ἢ μα- 
κροθυµία καὶ ἡ ἀμνησικακία καὶ 
ἡ πραότητα ἐμποδίζουν καὶ δὲν 
ἐπιτρέπουν νὰ αὐξάνεται αὐτός: 
ἐνῶ ἡ ἀγάπη καὶ ἡ ἐλεημοσύνη 
καὶ ἡ ἀγαθότητα καὶ ἡ Φιλανθρω- 
πία ὁδηγοῦν στὴν ἐλάττωσι [τοῦ 
θυμοῦ]. 

48. Ἐκείνου, τοῦ ὁποίου ὁ νοῦς βρί- 
σκεται [προσηλωμένος] πάντοτε 
στὸν Θεό, αὐτοῦ αὐξήθηκε ὑπερ- 
βολικὰ καὶ ἡ ἐπιθυμία γιὰ τὸν θεῖο 
ἔρωτα καὶ σύνολο τὸ θυμικὸ [μέρος 
τῆς ψυχῆς] μετεστράφη πρὸς τὴν 
θεία ἀγάπη. Διότι, [ὃ νοῦς] μὲ τὴν 
πολυχρόνιο μέθεξι τῆς θείας ἐλ- 
λάμψεως, ἀφοῦ ἔχει γίνει ὁλόκλη- 
ρος φωτοειδὴς καὶ προσήρμοσε 
στὸν ἑαυτό του τὸ παθητικό του 
μέρος [ἔκανε κι αὐτὸ φωτοειδές], 
[τὸ] ἔστρεψε, ὅπως ἔχει λεχθῆ, σὲ 
ἀκατάληπτο θεῖο ἔρωτα καὶ ἀκα- 
τάπαυστη ἀγάπη, ἀφοῦ [τὸ] μετέ- 
φερε, ἀπὸ τὰ ἐπίγεια, δλοκληρῶω- 
τικὰ στὸν Θεό. 

49. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν φθονεῖ, 
οὔτε ὀργίζεται, οὔτε μνησικακεῖ 
ἐναντίον ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [τὸν] λύ- 
πησε, δὲν ἔχει ὁπωσδήποτε ἤδη καὶ 
ἀγάπη γι’ αὐτόν. Διότι μπορεῖ, λό- 
γῷ τῆς ἐντολῆς, συνήθως νὰ μὴν 
ἀνταποδίδῃ κακὸ ἀντὶ κακοῦ, ἂν 
καὶ ἀκόμα δὲν ἀγαπᾶ. Ὁπωσδή- 
ποτε ὅμως δὲν μπορεῖ νὰ ἀνταπο- 
δώσῃ καὶ καλὸ ἀντὶ τοῦ κακοῦ ἀβία- 
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στως. Τὸ γὰρ ἐκ διαθέσεως 
καλῶς ποιεῖν τοῖς μισοῦσι”, 
μόνης ἐστὶ τῆς πνευματικῆς 
τελείας ἀγάπης. 

ν΄’. Οὐχ ὁ μὴ ἀγαπῶν τινά, 
ἤδη πάντως καὶ μισεῖ αὐτόν: 
οὐδὲ πάλιν ὁ μὴ μισῶν, ἤδη 
πάντως καὶ ἀγαπᾷ: ἀλλὰ 
δύναται ὡς μέσος εἶναι πρὸς 
αὐτόν, τουτέστι, μήτε ἀγα- 
πᾷν, μήτε μισεῖν’ τὴν γὰρ 
ἀγαπητικὴν διάθεσιν, μό- 
νοι οἱ ἐν τῷ ἐνάτῳ κεφα- 
λαίῳ ταύτης τῆς ἑκατοντά- 
δος εἰρημένοι πέντε τρόποι 
ἐμποιεῖν πεφύκασιν: ὅ τε 
ἐπαινετός, καὶ ὁ μέσος, καὶ 
οἱ ψεκτοί. 

να΄. Ὅταν ἴδης τὸν νοῦν σου 
τοῖς ὑλικοῖς ἡδέως ἔνασχο- 
λούμενον, καὶ τοῖς τούτων 
νοήμασιν ἐμφιλοχωροῦντα, 
γίνωσκε σεαυτὸν ταῦτα μᾶλ- 
λον, ἢ τὸν Θεὸν ἀγαπώντα: 
ὅπου γάρ ἐστιν ὁ θησαυρός 
σου (φησὶν ὁ Κύριος), ἐκεῖ καὶ 
ἡ καρδία ἔσται”. 

νβ’. Νοῦς Θεῷ συναπτόμε- 
νος, καὶ αὐτῷ ἐγχρονίζων 
διὰ προσευχῆς, καὶ ἀγάπης, 
σοφὸς γίνεται, καὶ ἀγαθός, 
καὶ δυνατός, καὶ φιλάνθρω- 
πος, καὶ ἐλεήμων, καὶ µα- 
κρόθυμος, καὶ ἁπλῶς εἰπεῖν, 


στα. Διότι τὸ νὰ εὐεργετῆς ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι [σὲ] μισοῦν μὲ [πη- 
γαία, ἐσωτερική, ἀγαπητικὴ] διά- 
θεσι εἶναι [χαρακτηριστικὸ] µόνο 
τῆς τελείας πνευματικῆς ἀγάπης. 
50. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀγαπᾶ 
κάποιον, ὁπωσδήποτε κιόλας καὶ 
δὲν τὸν μισεῖ. Οὔτε πάλι ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος δὲν μισεῖ [κάποιον], ὅπω- 
σδήποτε κιόλας καὶ [τὸν] ἀγαπᾶ. 
Ἀλλὰ μπορεῖ νὰ διάκειται κάπως 
ἐνδιάμεσα ἐν σχέσει πρὸς αὐτόν, 
δηλαδή, οὔτε νὰ [τὸν] ἀγαπᾷ, οὔ- 
τε νὰ [τὸν] μισῆ. Διότι, τὴν ἀγατπτη- 
τικὴ διάθεσι, μόνο οἱ πέντε τρόποι 
ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἔχουν ἀναφερθῆ 
στὸ ἔνατο κεφάλαιο αὐτῆς τῆς ἑκα- 
τοντάδος, εἶναι ἱκανοὶ ἀπὸ τὴν φύ- 
σιτους νὰ προκαλοῦν: καὶ [εἶναι 
ἕνας] ὁ ἐπαινετὸς καὶ [ὁ ἄλλος] ὁ 
μέσος καὶ [οἱ ὑπόλοιποι] οἱ ἀξιο- 
κατάκριτοι. 

51. Ὅταν δῇς, ὅτι ὁ νοῦς σου ἀσχο- 
λεῖται εὐχαρίστως μὲ τὰ ὑλικὰ καὶ 
ἀρέσκεται νὰ ἀσχολῆται μὲ τὰ νοή- 
ματά τους, ἂς γνωρίζης, ὅτι ὁ ἑαυ- 
τός σου αὐτὰ μᾶλλον ἀγαπᾶ πα- 
ρὰ τὸν Θεό. Διότι (λέγει ὁ Κύριος), 
ὅπου εἶναι ὁ θησαυρός σου, ἐκεῖ 
θὰ εἶναι καὶ ἡ καρδία σου. 

52, Ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος ἑνώνεται μὲ 
τὸν Θεὸ καὶ διαμένει, μέσῳ τῆς προ- 
σευχῆς καὶ τῆς ἀγάπης, πολὺ χρό- 
νο [ἐνωμένος] μ᾽ Ἐκεῖνον γίνεται 
σοφὸς καὶ ἀγαθὸς καὶ δυνατὸς καὶ 
φιλάνθρωπος καὶ ἐλεήμων καὶ μα- 
κρόθυµος καὶ γιὰ νὰ ποῦμε ἁπλᾶ, 
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πάντα σχεδὸν τὰ θεῖα ἰδιώ- 
ματα ἐν ἑαυτῷ περιφέρει: 
τούτου δὲ ἀναχωρῶν [αήήεη-- 
ἀντι: καὶ τῶν ὑλικῶν προ- 
σχωρών], ἢ κτηνώδης γίνε- 
ται, φιλήδονος γεγονώς, ἢ 
θηριώδης, διὰ ταῦτα τοῖς ἀν- 
θρώποις μαχόμενος. 

νγ΄. Κόσμον λέγει ἡ Γραφὴ 
τὰ ὑλικὰ πράγματα: καὶ κο- 
σμικοί εἰσιν, οἱ τούτοις τὸν 
νοῦν ἐνασχολοῦντες, πρὸς 
οὓς καὶ λέγει ἐντρεπτικώ- 
τερον: μὴ ἀγαπᾶτε τὸν κό- 
σμον, μηδὲ τὰ ἐν τῷ κόσμῳ. 
Ἡ ἐπιθυμία τῆς σαρκός, καὶ 
ἡ ἐπιθυμία τῶν ὀφθαλ- 
μῶν, καὶ ἡ ἀλαζονία τοῦ βί- 
ου οὐκ ἔστιν ἐκ τοῦ Θεοῦ, 
ἀλλ᾽ ἐκ τοῦ κόσμου ἐστί, καὶ 
τὰ ἑξῆς”. 

νδ΄. Μοναχός ἐστιν, ὁ τῶν 
ὑλικῶν πραγμάτων τὸν νοῦν 
ἀποχωρίσας, καὶ δι ἐγκρα- 
τείας, καὶ ἀγάπης, καὶ ψαλ- 
µῳδίας, καὶ προσευχῆς, προ- 
σκαρτερῶν τῷ Θεῷ. 

νε’. Κτηνοτρόφος μέν ἐστι 
νοητός, ὁ πρακτικός. Κτη- 
νῶν γὰρ λόγον ἐπέχουσι τὰ 
ἠθικὰ κατορθώματα. Διὸ 
καὶ ἔλεγεν ὁ Ἰακώβ: ἄνδρες 
κτηνοτρόφοι εἰσὶν οἱ παϊδές 
σου”. Ποιμὴν δὲ προβάτων, 











ὅλα σχεδὸν τὰ θεῖα ἰδιώματα τὰ φέ- 
ρει µέσα του. Ἐάν, ὅμως, [ὁ νοῦς] 
ἀναχωρήσῃ ἀπὸ Ἐκεῖνον, [δηλαδὴ 
ἀπὸ τὸν Θεὸ] καὶ προσχωρήση στὰ 
ὑλικὰ [πράγματα]ν ἢ γίνεται κτη- 
νώδης, ἀφοῦ ἔχει γίνει φιλήδονος, 
ἢ [γίνεται] θηριώδης Φφιλονυαύντας 
μὲ τοὺς ἀνθρώπους, ἐξ αἰτίας [τῶν 
ὑλυςῶν] αὐτῶν [πραγμάτων]. 

53, Ἡ [Ἁγία] Γραφὴ ὀνομάζει κό- 
σµο τὰ ὑλικὰ πράγματα. Καὶ κο- 
σμικοὶ εἶναι ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἁπα- 
σχολοῦν τὸν νοῦ [τους] μ᾽ αὐτά, 
πρὸς τοὺς ὁποίους καὶ πιὸ ἐλεγκτι- 
κὰ λέγει νὰ μὴν ἀγαπᾶτε τὸν κό- 
σμο, οὔτε τὰ τοῦ κόσμου. Ἡ ἐπι- 
θυμία τῆς σαρκὸς καὶ ἢ ἐπιθυμία 
τῶν ὀφθαλμῶν καὶ ἡ ἀλαζονεία 
τοῦ τρόπου ζωῆς δὲν εἶναι ἀπὸ τὸν 
Θεό, ἀλλὰ εἶναι ἀπὸ τὸν κόσμο 
καὶ τὰ ἀκόλουθα [τοῦ χωρίου τῆς 
Ἁγίας Γραφῆς]. 

54. Μοναχὸς εἶναι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
ἀπέσυρε τὸν νοῦ ἀπὸ τὰ ὑλικὰ πρά- 
γµατα καὶ παραμένει ἀφοσιωμέ- 
νος στὸν Θεὸ μὲ ἐγκράτεια καὶ ἀγά- 
πη καὶ ψαλμωδία καὶ προσευχή. 
ΒΒ. Ὁ μὲν πρακτικός, [αὐτὸς ποὺ 
ἐξασκεῖ τὶς πρακτικὲς ἀρετές], εἷ- 
ναι νοητὸς κτηνοτρόφος. Διότι τὰ 
ἠθικὰ κατορθώματα ἐκλαμβά- 
νονται [σὲ χωρία τῆς Ἁγίας Γρα- 
φῆς] ὡς κτήνη. Γι’ αὐτὸ καὶ ὁ Ἰα- 
κὼβ ἔλεγε: οἱ δοῦλοι σου εἶναι ἄν- 
ὄρες κτηνοτρόφοι. Ὁ δὲ γνωστικός, 
[αὐτός, ποὺ ἐξασκεῖτὴν λεπτὴ πνευ- 
ματικὴ ἐργασία, εἶναι] ποιμένας 
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ὁ γνωστικός. Προβάτων γὰρ 
λόγον ἐπέχουσιν οἱ λογι- 
σμοὶ ἐπὶ τὰ ὄρη τῶν θεωρη- 
μάτων ὑπὸ τοῦ νοῦ ποιμαι- 
νόμενοι. Λιὰ τοῦτο καὶ βδέ- 
λυγµα τοῖς Αἰγυπτίοις πᾶς 
ποιμµἠν προβάτων” οἷος ταῖς 
ἐναντίαις δυνάμεσιν. 

νς’. Ὁ μὲν φαῦλος νοῦς, κι- 
νουμένου τοῦ σώματος διὰ 
τῶν αἰσθήσεων ἐπὶ τὰς ἰδί- 
ἂς ἐπιθυμίας καὶ ἡδονάς, 
ἐξακολουθεῖ, καὶ συγκατα- 
τίθεται ταῖς τούτου φαντα- 
σίαις καὶ ὁρμαῖς. Ὁ δὲ ἐνάρε- 
τος, ἐγκρατεύεται, καὶ κα- 
τέχει ἑαυτὸν ἀπὸ τῶν ἐμπα- 
θῶν φαντασιῶν, καὶ ὁρμῶν, 
καὶ μᾶλλον φιλοσοφεῖ βελ- 
τίους ποιῆσαι τὰς τοιαύτας 
αὐτοῦ κινήσεις. 

νζ΄. Τῶν ἀρετῶν, αἱ μέν εἰσι 
σωματικαί, αἱ δὲ ψυχικαί- 
καὶ σωματικαὶ μέν εἰσιν, οἷον 
νηστεία, ἀγρυπνία, χαμευνία, 
διακονία, ἐργόχειρον πρὸς 
τὸ μὴ ἐπιβαρῆσαι, ἢ πρὸς με- 
τάδοσιν”, καὶ τὰ ἑξῆς. Ψυχι- 
καὶ δέ εἰσιν, οἷον ἀγάπη, µα- 
κροθυμία, πρᾳότης, ἐγκρά- 
τειαθδ, προσευχὴ, καὶ τὰ ἑξῆς. 
Ἐάν οὖν ἔκ τινος ἀνάγκης, ἡ 
περιστάσεως σωματικῆς, οἷον 
ἀῤῥωστίας, ἤ τινος τῶν τοι- 








προβάτων. Διότι οἱ λογισμοί, οἱ 
ὁποῖοι ποιμαίνονται ἀπὸ τὸν νοῦ 
πάνω στὰ ὄρη τῶν θεωρημάτων, 
ἐκλαμβάνονται [σὲ χωρία τῆς Ἁγί- 
ας Γραφῆς] ὡς πρόβατα. Τι αὐτὸ 
καὶ [εἶναι] βδέλυγμα γιὰ τοὺς Αἱ- 
γυπτίους κάθε ποιμένας προβά- 
των, ὅπως [εἶναι ὁ θεωρητικὸς ἄν- 
θρωπος] τέτοιος γιὰ τὶς ἐχθρικὲς 
[δαιμονικὲς] δυνάμεις. 

56. Ὁ μὲν πονηρὸς νοῦς, ὅταν τὸ 
σῶμα κινῆται μέσῳ τῶν αἰσθή- 
σεων, στὶς δικές του ἐπιθυμίες καὶ 
ἡδονές, ἀκολουθεῖ [κι αὐτὸς] ὁπί- 
σω του καὶ συγκατατίθεται στὶς 
φαντασίες καὶ στὶς ὀρέξεις αὐτοῦ. 
Ὁ δὲ ἐνάρετος [νοῦς] ἐγκρατεύε- 
ται καὶ συγκρατεῖ τὸν ἑαυτό του 
ἀπὸ τὶς ἐμπαθεῖς φαντασίες καὶ 
τὶς ὁρμὲς καὶ μελετᾶ εἰς βάθος νὰ 
βελτιώση περισσότερο αὐτοῦ τοῦ 
εἴδους τὶς κινήσεις του. 

57. Ἀπὸ τὶς ἀρετές, οἱ μὲν εἶναι σω- 
ματικές, οἱ δὲ ἄλλες ψυχικές. Καὶ 
σωματικὲς εἶναι, παραδείγματος 
χάριν, ἡ νηστεία, ἢ ἀγρυπνία, ἢ 
χαμαικοιτία, ἡ διακονία, τὸ ἐργό- 
χειρο, γιὰ νὰ μὴν γίνωμε βάρος ἢ 
γιὰ τὴν προσφορὰ [σ᾽ ἐκεῖνον, ποὺ 
ἔχει ἀνάγκη] καὶ τὰ λοιπά. Ψυχι- 
κὲς δὲ [ἀρετὲς] εἶναι, παραδείγμα- 
τος χάριν, ἡ ἀγάπη, ἢ μακροθυ- 
μία, ἡ πραότητα, ἢ ἐγκράτεια, ἡ 
προσευχὴ καὶ τὰ λοιπά. Ἐάν, ἔπο- 
μένως, ἀπὸ κάποια ἀνάγκη ἢ σω- 
ματικὴ περίστασι, ὅπως, ἐπὶ παρα- 
δείγματι, ἀσθένεια ἢ κάτι ἀπ᾽ αὐ- 
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ούτων, συμβῆ ἡμῖν μὴ ἐκτε- 
λέσαι δυνηθήναι τὰς προ- 
ειρηµένας σωματικὰς ἀρε- 
τάς, συγγνώμην ἔχομεν 
παρὰ Κυρίου, τοῦ καὶ τὰς 
αἰτίας εἰδότος: τὰς δὲ ψυ- 
χικὰς μὴ ἐκτελοῦντες, οὐ- 
δὲ μίαν ἕξομεν ἀπολογίαν: 
οὐ γάρ εἰσιν ὑπὸ ἀνάγκην. 
νη΄. Ἡ εἰς Θεὸν ἀγάπη, πὰ- 
σης ἡδονῆς παρερχομένης, 
καὶ παντὸς πόνου, καὶ λύ- 
πης πείθει καταφρονεῖν τὸν 
μέτοχον αὐτῆς. Καὶ πειθέ- 
τωσάν σε οἱ ἅγιοι πάντες, 
τοσαῦτα πεπονθότες διὰ 
Χριστόν. 

νθ΄’. Πρόσεχε σεαυτῷ ἀπὸ 
τῆς μητρὸς τῶν κακῶν φι- 
λαυτίας, ἥτις ἐστὶν ἡ τοῦ 
σώματος ἄλογος φιλία. Ἐκ 
ταύτης γὰρ εὐλογοφανῶς 
τίκτονται οἱ πρῶτοι καὶ ἐμ- 
παθεῖς καὶ γενικώτατοι 
τρεῖς ἐμμανεῖς λογισμοί, ὁ 
τῆς γαστριμαργίας, λέγω, 
καὶ φιλαργυρίας, καὶ κενο- 
δοξίας, τὰς ἀφορμάς ἐκ τῆς 
ἀναγκαίας τοῦ σώματος δη- 
θεν λαμβάνοντες χρείας. Ἐξ 
αὐτῶν δὲ γεννᾶται ἅπας ὁ 
τῶν κακῶν κατάλογος. Δεῖ 
οὖν, ὡς εἴρηται, προσέχειν 
ἀναγκαίως, καὶ ταύτῃ πο- 














τὰ [τὰ ἐμπόδια], μᾶς συμβῆ, ὥστε 
νὰ μὴν μπορέσωμε νὰ ἐκπλη- 
ρώσωμε τὶς σωματικὲς ἀρετές, 
ποὺ προαναφέρθηκαν, λαμβά- 
νοµε τὴν συγχώρεσι ἀπὸ τὸν 
Κύριο, ὁ ὁποῖος γνωρίζει καὶ τὶς 
αἰτίες. Ἐὰν ὅμως δὲν ἐπιτελοῦ- 
με τὶς ψυχικὲς [ἀρετές], δὲν θὰ 
ἔχωμε οὔτε µία δικαιολογία, δι- 
ότι [οἱ ψυχικὲς ἀρετὲς] δὲν ἐπη- 
ρεάζονται ἀπὸ [καμία] ἀνάγκη. 
58. Ἡ ἀγάπη πρὸς τὸν Θεὸ πεί- 
θει ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος μετέχει σ᾽ αὖ- 
τὴν νὰ καταφρονῇ κάθε ἐφήμε- 
ρη ἡδονὴ καὶ κάθε κόπο καὶ λύ- 
πη. Καὶ ἂς σὲ πείθουν ὅλοι οἱ Ἅγι- 
οι, οἱ ὁποῖοι τόσα πολλὰ ἔχουν 
πάθει γιὰ τὸν Χριστό. 

59. Πρόσεχε τὸν ἑαυτό σου ἀπὸ 
τὴν φιλαυτία, τὴν μητέρα τῶν κα- 
κῶν, ἢ ὁποία εἶναι ἡ ἄμετρη ἀγά- 
πη τοῦ σώματος. Διότι ἀπ᾽ αὐὖ- 
τὴ γεννῶνται εὐλογοφανῶς οἱ 
πρῶτοι καὶ ἐμπαθεῖς καὶ γενικώ- 
τατοι τρεῖς μανιώδεις λογισμοί, 
λέγω [δηλαδή], ὁ [λογισμὀς] τῆς 
γαστριμαργίας καὶ τῆς φιλαργυ- 
ρίας καὶ τῆς κενοδοξίας, οἱ ὁποῖ- 
οι λαμβάνουν δῆθεν τὶς ἀφορμὲς 
[τους] ἀπὸ τὴν ἀδήριτη ἀνάγκη 
τοῦ σώματος. Ἀπ᾿ αὐτοὺς δὲ γεν- 
νιέται ὁλόκληρος ὁ κατάλογος 
τῶν κακῶν. Πρέπει, ἑπομένως, 
ὅπως ἔχει λεχθῆ, ὑποχρεωτικὰ 
νὰ προσέχωμε καὶ νὰ πολεμοῦμε 
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λεμεῖν μετὰ πολλῆς νήψε- 
ως. Ταύτης γὰρ ἀναιρουμέ- 
νης, συναναιροῦνται πάν- 
τες οἱ ἐξ αὐτῆς. 

δ΄’. Τὸ τῆς φιλαυτίας πάθος, 
τῷ μὲν Μοναχῷ ἐλεεῖν ὑπο- 
τίθεται τὸ σῶμα, καὶ συνελ- 
θεῖν παρὰ τὸ προσῆκον εἰς 
τὰ βρώματα, οἰκονομίας δῆ- 
θεν χάριν, καὶ κυβερνήσε- 
ως, ἵνα, κατὰ μικρὸν παρα- 
συρόμενος, εἰς τὸν βόθρον 
τῆς φιληδονίας ἐμπέση. Τῷ 
δὲ κοσμικῷ ἐντεῦθεν ἤδη 
πρόνοιαν αὐτῷ ποιεῖσθαι 
εἰς ἐπιθυμίαν ὑποβάλλει”. 
ξα΄. Τὴν τῆς προσευχῆς ἀκρο- 
τάτην κατάστασιν, ταύτην 
εἶναι λέγουσιν, τὸ ἔξω σαρ- 
κὸς καὶ κόσμου γενέσθαι 
τὸν νοῦν, καὶ ἄῦλον πάντη, 
καὶ ἀνείδεον ἐν τῷ προσεύ- 
χεσθαι. Ὁ οὖν ταύτην ἁλώ- 
βητον διατηρῶν τὴν κατά- 
στασιν, οὗτος ὄντως ἀδια- 
λείπτως προσεύχεται”, 
ξβ’. Ὥσπερ τὸ σῶμα ἀπο- 
θνῆσκον πάντως χωρίζεται 
τῶν τοῦ κόσμου, οὕτω καὶ 
ἡ ψυχὴ τὴν ἀκροτάτην ἐκεί- 
νην τῆς προσευχῆς κατά- 
στασιν μελετῶσα, καὶ ἀπο- 
θνήσκουσα, πάντων χωρί- 
ζεται τῶν τοῦ κόσμου νοη- 





αὐτὴ [τὴν φιλαυτία] μὲ πολλὴ νῆ- 
ψι. Διότι, ὅταν αὐτὴ ἐξαφανίζε- 
ται, ἐξαφανίζονται μαζὶ καὶ ὅλες 
[οἱ κακίες, οἱ ὁποῖες προέρχονται] 
ἀπ᾽ αὐτήν. 

60. Τὸ πάθος τῆς φιλαυτίας ὑπα- 
γορεύει μὲν στὸν Μοναχὸ νὰ ἐλεῇ 
τὸ σῶμα καὶ νὰ συμμετέχη στὰ φα- 
γητὰ πέραν ἀπὸ τὸ πρέπον, χάριν 
δῆθεν οἰκονομίας καὶ σωστῆς ἀντι- 
μετωπίσεως [τῆς ὑγείας του], ὥστε, 
σιγὰ σιγὰ παρασυρόμενος, νὰ πέ- 
σῃ μέσα στὸν βόθρο τῆς φιληδο- 
νίας. Στὸν δὲ κοσμικό, ἀπὸ τὴν ἄλ- 
λη πλευρὰ πάλι, ὑπαγορεύει νὰ 
ἀσχολῆται μ᾽ αὐτὸ [τὸ σῶμα γιὰ 
τὴν ἱκανοποίησι] τῆς ἐπιθυμίας 
[του]. 

61. Λέγουν [οἱ Πατέρες], ὅτι ἡ πλέ- 
ον ὑψηλὴ κατάστασι τῆς προσευ- 
χῆς εἶναι αὐτή, [δηλαδὴ] τὸ νὰ γί- 
νεται, κατὰ τὴν προσευχή, ὁ νοῦς 
έξω ἀπὸ τὸ σῶμα καὶ τὸν κόσμο 
καὶ ἐξ ὁλοκλήρου ἄυλος καὶ ἀσχη- 
μάτιστος. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ 
ὁποῖος διατηρεῖ ἀκεραία αὐτὴ τὴν 
κατάστασι [τῆς προσευχῆς], αὐ- 
τὸς πράγματι προσεύχεται ἀδια- 
λείπτως. 

62. Ὅπως ἀκριβῶς τὸ σῶμα, ὅταν 
πεθαίνῃ χωρίζεται παντελῶς ἀπὸ 
τὰ [πράγματα] τοῦ κόσμου, κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο καὶ ἡ ψυχή, ὅταν 
μετέρχεται τὴν τελειοτάτη ἐκείνη 
κατάστασι τῆς προσευχῆς καὶ πε- 
θαΐνη [γιὰ τὸν κόσμο], χωρίζεται 
ἀπὸ ὅλα τὰ νοήματα τοῦ κόσμου. 
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μάτων. Ἐὰν γὰρ μὴ τὸν τοι- 
οὗτον ἀποθάνη θάνατον, 
μετὰ Θεοῦ εὑρεθῆναι, καὶ 
ζῆσαι οὐ δύναται. 

ἑγ΄'. Μηδείς σε ἀπατήση, Μο- 
ναχέ, ὅτι ἔνι σε σωθῆναι, ἡδο- 
νῇ, καὶ κενοδοξίᾳ δουλεύοντα. 
ἕδ’. Ὥσπερ τὸ σῶμα διὰ τῶν 
πραγμάτων ἁμαρτάνει, καὶ 
ἔχει πρὸς παιδαγωγίαν τὰς 
σωματικὰς ἀρετάς, ἵνα σω- 
φρονῇ: οὕτω καὶ ὁ νοῦς διὰ 
τῶν ἐμπαθῶν νοημάτων 
ἁμαρτάνει, καὶ ἔχει ὡσαύ- 
τως πρὸς παιδαγωγίαν τὰς 
ψυχικὰς ἀρετάς, ἵνα, καθα- 
ρῶς καὶ ἀπαθῶς ὁρῶν τὰ 
πράγματα, σωφρονή. 

ξε΄. Ὥσπερ τὰς ἡμέρας ὅια- 
δέχονται αἱ νύκτες, καὶ τὰ 
θέρη οἱ χειμῶνες, οὕτω κε- 
νοδοξίαν καὶ ἡδονὴν λύπαι 
καὶ ὀδύναι, εἴτε ἐν τῷ πα- 
ρόντι, εἴτε ἐν τῷ μέλλοντι. 
ές’. Οὐκ ἔστιν ἁμαρτήσαν- 
τα ἐκφυγεῖν τὴν μέλλουσαν 
κρίσιν, ἄνευ ἑκουσίων ἐν- 
ταῦθα πόνων, ἢ ἀκουσίων 
ἐπιφορῶν. 

ξζ’. Διὰ πέντε αἰτίας, φησί 
[νεεῖε: φασίν], παραχωρεῖ- 
σθαι ἡμᾶς ὑπὸ τοῦ Θεοῦ 
πολεμεῖσθαι ὑπὸ δαιμόνων. 
Καὶ πρώτην μὲν εἶναι, φα- 


Διότι, ἐὰν δὲν πεθάνῃ αὐτοῦ τοῦ 
εἴδους τὸν θάνατο, δὲν δύναται 
καὶ νὰ βρεθῇ καὶ νὰ ζήσῃ μαζὶ μὲ 
τὸν Θεό. 

63. Κανεὶς νὰ μὴν σὲ ἐξαπατήσῃ 
Μοναχέ, ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ σω- 
θῆς, ἐὰν εἶσαι δοῦλος στὴν ἡδονὴ 
καὶ στὴν κενοδοξία. 

64. Ὅπως ἀκριβῶς τὸ σῶμα ἁμας- 
τάνει μέσῳ τῶν [αἰσθητῶν] πρα- 
γμάτων καὶ γιὰ νὰ σωφρονῆ, [νὰ 
κυριαρχῇ ἐπὶ τοῦ ἑαυτοῦ του], 
ἐξασκεῖ γιὰ παιδαγωγία τὶς σωµα- 
τικὲς ἀρετές: κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
καὶ ὃ νοῦς ἁμαρτάνει μέσῳ τῶν ἐμ- 
παθῶν νοημάτων καὶ ἔχει ὁμοίως 
γιὰ παιδαγωγία τὶς ψυχικὲς ἀρε- 
τές, ὥστε βλέποντας μὲ καθαρό- 
τητα καὶ ἀπάθεια τὰ [αἰσθητὰ] 
πράγματα νὰ σωφρονῇ. 

65. Ὅπως ἀκριβῶς οἱ νύκτες δια- 
δέχονται τὶς ἡμέρες καὶ οἱ χειμῶ- 
νες τὰ καλοκαίρια, κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο [διαδέχονται] λύπες καὶ 
ὁδύνες τὴν κενοδοξία καὶ τὴν ἡδο- 
νή, εἴτε κατὰ τὸν παρόντα [αἰῶ- 
να], εἴτε κατὰ τὸν μέλλοντα. 

66. Δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἐκφύγῃ 
τὴν μέλλουσα κρίσι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος ἁμάρτησε, χωρὶς [νὰ ὑπομείνῃ] 
ἐδῶ ἑκουσίους κόπους ἢ ἀκού- 
σιες ἐπιφορὲς [ὀδυνηρὲς ἐπιπτώ- 
σεις]. 

67. Γιὰ πέντε αἰτίες, λέγουν, ὅτι 
παραχωρεῖται ἀπὸ τὸν Θεὸ νὰ πο- 
λεμούμεθα ἀπὸ τοὺς δαίμονες. 
Καὶ ἡ μὲν πρώτη [αἰτία], λέγουν, 
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σίν, ἵνα πολεμούμενοι, καὶ 
ἀντιπολεμοῦντες, εἰς διά- 
κρισιν τῆς ἀρετῆς, καὶ τῆς 
κακίας ἔλθωμεν. Λευτέραν 
δέ, ἵνα πολέμῳ καὶ πόνῳ 
τὴν ἀρετὴν κτώμενοι, βε- 
βαίαν αὐτήν καὶ ἀμετάπτω- 
τον ἕξωμεν. Τρίτην δέ, ἵνα 
προκόπτοντες εἰς τὴν ἀρε- 
τήν, μὴ ὑψηλοφρονῶμεν, 
ἀλλὰ μάθωμεν ταπεινο- 
φρονεῖν. Τετάρτην δέ, ἵνα 
πειρασθέντες τῆς κακίας, 
τέλειον μῖσος αὐτὴν μισή- 
σωμεν”, Πέμπτην δὲ ἐπὶ 
πάσαις, ἵνα ἀπαθεῖς γενό- 
μενοι, μὴ ἐπιλαθώμεθα τῆς 
οἰκείας ἀσθενείας, μήτε 
τῆς τοῦ βοηθήσαντος δυ- 
νάµεως. 

ξη΄. Ὥσπερ τοῦ πεινῶντος 
ὁ νοῦς ἄρτον φαντάζεται, 
καὶ τοῦ διψῶντος ὕδωρ, οὔ- 
τω καὶ τοῦ γαστριµάργου 
ποικιλίας ἐδεσμάτων, καὶ 
τοῦ φιληδόνου μορφὰς γυ- 
ναικῶν: καὶ ὁ τοῦ κενοδόξου 
τὰς ἐξ ἀνθρώπων τιμάς, καὶ 
τοῦ φιλαργύρου τὰ κέρδη: 
καὶ τοῦ µνησικάκου τὴν 
ἄμυναν τοῦ λυπήσαντος: καὶ 
τοῦ φθονεροῦ τὴν κάκωσιν 
τοῦ φθονουμένου: καὶ ἐπὶ 
τῶν ἄλλων παθῶν ὁμοίως. 








ὅτι εἶναι, γιὰ νὰ φθάσωμε στὴν δι- 
άκρισι τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς κακίας, 
καθὼς πολεμούμεθα καὶ πολε- 
μοῦμε ἐναντίον [τους]. Ἐνῶ ἡ δεύ- 
τερη, γιὰ νὰ διατηρήσωμε τὴν ἀρε- 
τὴ σταθερὴ καὶ ἀναλλοίωτη, κα- 
θὼς τὴν ἀποκτοῦμε μὲ πόλεμο 
καὶ κόπο. Ἡ τρίτη δὲ [αἰτία εἶναι], 
γιὰ νὰ μὴν ὑψηλοφρονοῦμε, ὅταν 
προοδεύωμε στὴν ἀρετή, ἀλλὰ 
νὰ µάθωμε νὰ ταπεινοφρονοῦ- 
με. Ἡ τετάρτη ἐξάλλου [αἰτία πο- 
λέμου εἶναι], ἀφοῦ ἀποκτήσαμε 
πεῖρα τῆς κακίας, νὰ τὴν μισή- 
σωμε μὲ ἀπόλυτο μῖσος. Καὶ πέμ- 
πτη, κορυφαία ὅλων, νὰ μὴν λη- 
σμονήσωμε, ὅταν γίνωμε ἅπα- 
θεῖς, τὴν προσωπική μας ἀδυνα- 
μία, οὔτε τὴν δύναμι Ἐκείνου, ὁ 
ὁποῖος [μᾶς] βοήθησε. 

68. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ νοῦς ἐκεί- 
νου, ποὺ πεινᾶ, φαντάζεται ψω- 
μὶ καὶ ἐκείνου, ποὺ διφᾶ, νερό, 
κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ [ὁ νοῦς] 
τοῦ γαστριμάργου [φαντάζεται] 
ποικιλίες φαγητῶν καὶ τοῦ φιλη- 
δόνου μορφὲς γυναικῶν: καὶ [ὁ 
νοῦς] τοῦ κενοδόξου τὶς τιμὲς ἐκ 
μέρους τῶν ἀνθρώπων καὶ τοῦ 
φιλαργύρου [φαντάζεται] τὰ κέρ- 
δη καὶ τοῦ µνησικάκου τὴν ἐκδί- 
κησι ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [τὸν] λύπη- 
σε καὶ τοῦ φθονεροῦ τὴν βλάβη 
τοῦ φθονουμένου: καὶ γιὰ τὰ ἄλ- 
λα πάθη κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο. 
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Ἐκ γὰρ τῶν παθών ὀχλού- 
µενος ὁ νοῦς λαμβάνει τὰ 
ἐμπαθῆ νοήματα, καὶ ἐγρη- 
γορότος τοῦ σώματος, καὶ 
κατὰ τοὺς ὕπνους. 

ξθ’. Ὅταν ἡ ἐπιθυμία αὔξῃ 
τὰς ποιητικᾶς τῶν ἡδονῶν 
ὕλας, ἐν τοῖς ὕπνοις ὁ νοῦς 
φαντάζεται. Ὅταν δὲ ὁ θυ- 
μός, τὰ φόβων ποιητικὰ βλέ- 
πει πράγματα: αὔξουσι μέν- 
τοι τὰ πάθη οἱ ἀκάθαρτοι 
δαίμονες, συνεργὸν τὴν ἡμε- 
τέραν ἀμέλειαν λαμβάνον- 
τες, καὶ ταῦτα ἐρεθίζοντες: 
ἐλαττοῦσι δὲ οἱ ἅγιοι Άγ- 
γελοι, πρὸς τὴν τῶν ἀρετῶν 
ἡμᾶς κινοῦντες ἐργασίαν. 
ο΄. Τὸ μὲν ἐπιθυμητικὸν τῆς 
ψυχῆς πυκνότερον ἐρεθιζό- 
μενον, ἕξιν φιληδονίας δυσκί- 
νητον τῇ ψυχη ἐντίθησιν. Ὁ 
δὲ θυμὸς συνεχῶς ταρασσό- 
μενος, δειλὸν καὶ ἄνανδρον 
αὐτὸν ἀπεργάζεται. Ἰῶνται 
δέ, τὸ μέν, ἄσκησις ἐπιτετα- 
μένη νηστείας, καὶ ἀγρυπνί- 
ας, καὶ προσευχῆς: τὸν δέ, 
χρηστότης, καὶ φιλανθρώ- 
πία, καὶ ἀγάπη, καὶ ἔλεος. 
ρα”. Ἡ διὰ τῶν πραγμάτων 
οἱ δαίμονες πολεμοῦσιν, ἢ 
διὰ τῶν ἐν τοῖς πράγμασιν 
ἐμπαθῶν νοημάτων. Καὶ 








Διότι ὁ νοῦς συλλαμβάνει τὰ ἐμ- 
παθη νοήματα, ὅταν ἐνοχλῆται 
ἀπὸ τὰ πάθη, καὶ ὅταν τὸ σῶμα 
εἶναι ξύπνιο καὶ κατὰ τὸν ὕπνο. 
69. Ὅταν ἡ ἐπιθυμία αὐξάνῃ τὰ 
στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα προκαλοῦν 
τὶς ἡδονές, [τότε] ὁ νοῦς ἔχει [ἀνά- 
λογες] φαντασίες στὸν ὕπνο. Ὅταν 
δὲ ὁ θυμὸς [αὐξάνῃ τὰ στοιχεῖα, 
ποὺ τὸν προκαλοῦν, ὁ νοῦς κατὰ 
τὸν ὕπνο] βλέπει ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
προκαλοῦν φόβους. Οἱ ἀκάθας- 
τοι δαίμονες αὐξάνουν, πράγμα- 
τι, τὰ πάθη, ἐρεθίζοντας αὐτὰ καὶ 
ἔχοντας ὡς συνεργάτη τὴν δική 
μας ἀμέλεια. [Τὰ] ἐλαττώνουν, 
ὅμως, οἱ ἅγιοι Ἄγγελοι, ὑποκινών- 
τᾶς μας στὴν ἐργασία τῶν ἀρε- 
τῶν. 

70. Τὸ μὲν ἐπιθυμητικὸ [μέρος] τῆς 
ψυχῆς, ὅταν συχνότερα ἐρεθίζε- 
ταν [ὅταν, δηλαδή, ἱκανοποιῆται], 
ἐναποθέτει μέσα στὴν ψυχὴ δυ- 
σκίνητη συνήθεια φιληδονίας. Τὸ 
δὲ Ουμικὸ μέρος, ὅταν ταράσσε- 
ται συνεχῶς, καθίσταται δειλὸ 
καὶ ἄνανδρο. Ἀλλὰ θεραπεύουν, 
τὸ μὲν [ἐπιθυμητικὸ μέρος τῆς ψυ- 
χης] ἡ ἐπίμονη ἄσκησι νηστείας 
καὶ ἀγρυπνίας καὶ προσευχῆς: τὸ 
δὲ [θυμικὸ μέρος] ἡ ἀγαθότητα 
καὶ ἡ φιλανθρωπία καὶ ἡ ἀγάπη 
καὶ τὸ ἔλεος [ἡ εὐσπλαχνία]. 

71. Οἱ δαίμονες πολεμοῦν ἢ μέσῳ 
τῶν πραγμάτων [μὲ τὴν ἔμπρακτη 
ἁμαρτία] ἢ μέσῳ τῶν ἐμπαθῶν λο- 
γισμῶν ἐν σχέσει μὲ τὰ πράγματα. 
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διὰ μὲν τῶν πραγμάτων, 
τοὺς ἐν τοῖς πράγμασιν ὄν- 
τας: διὰ δὲ τῶν νοημάτων, 
τοὺς τῶν πραγμάτων κεχω- 
ρισμένους. 

οβ΄. Ὅσον ἐστὶν εὐκοπώτε- 
ρον τὸ κατὰ διάνοιαν ἁμαρ- 
τάνειν τοῦ κατ᾽ ἐνέργειαν, 
τοσοῦτόν ἐστι βαρύτερος ὁ 
διὰ τῶν νοημάτων πόλεμος, 
τοῦ διὰ τῶν πραγμάτων. 
ογ΄. Τὰ μὲν πράγματα ἔξω- 
θέν εἰσι τοῦ νοῦ, τὰ δὲ τού- 
των νοήματα, ἔσωθεν συνί- 
στανται. Ἐν αὐτῷ οὖν ἐστι, 
τὸ εὖ τούτοις χρήσασθαι, ἢ 
κακῶς. Τῃ γὰρ ἐσφαλμένῃ 
τῶν νοημάτων χρήσει, ἡ πα- 
ράχρησις τῶν πραγμάτων 
ἀκολουθεῖ. 

οδ΄. Διὰ τῶν τριῶν τούτων 
λαμβάνει ὁ νοῦς τὰ ἐμπα- 
θη νοήματα: διὰ τῆς αἰσθή- 
σεως, διὰ τῆς κράσεως, διὰ 
τῆς μνήμης. Καὶ διὰ τῆς αἱ- 
σθήσεως, ὅταν, προσβάλ- 
λοντα αὐτὴ τὰ πράγματα, 
πρὸς ἅπερ τὰ πάθη κεκτή- 
μεθα, κινῇ αὐτὸν πρὸς ἐμ- 
παθεῖς λογισμούς. Διὰ δὲ 
τῆς κράσεως, ὅταν, ἐξ ἀκο- 
λάστου διαίτης, ἢ ἐνεργεί- 
ἂς δαιμόνων, ἢ νοσήματός 
τινος, ἀλλοιουμένη ἡ τοῦ 














Καὶ μέσῳ μὲν τῶν πραγμάτων [πο- 
λεμοῦν] ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι βρίσκον- 
ται μέσα στὰ πράγματα. Μέσῳ δὲ 
τῶν [ἐμπαθῶν] νοημάτων [πολε- 
μοῦν] ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἔχουν ἀπο- 
μακρυνθῆ ἀπὸ τὰ πράγματα. 

72. Ὅσο εὐκολώτερη εἶναι ἡ κατὰ 
διάνοια ἁμαρτία ἀπὸ τὴν ἔμπρα- 
κτη, τόσο πιὸ δυσβάστακτος εἶναι 
ὁ πόλεμος μὲ τὰ νοήματα [μὲ τοὺς 
λογισμοὺς] ἀπὸ [τὸν πόλεμο] μὲ τὰ 
πράγματα. 

73. Τὰ μὲν πράγματα βρίσκονται 
ἔξω ἀπὸ τὸν νοῦ, τὰ δὲ νοήματα αὐὖ- 
τῶν [τῶν πραγμάτων] συγκροτοῦν- 
ται ἀπὸ μέσα. Ἑπομένως, ἡ καλὴ ἢ 
ἢ κακὴ χρῆσι αὐτῶν [τῶν πραγμά- 
των] βρίσκεται μέσα σ᾽ αὐτὸν [τὸν 
νοῦ]. Διότι ἡ κακὴ χρῆσι τῶν πρα- 
γμάτων ἐπακολουθεῖ τὴν ἐσφαλμέ- 
νη χρῆσι τῶν νοημάτων, [δηλαδὴ 
ἢ ἔμπρακτη ζωή µας ἐξαρτᾶται ἀπὸ 
τὸ ποιὸν τῶν λογισμῶν µας]. 

74. Μέσῳ αὐτῶν τῶν τριῶν, ὁ νοῦς 
ἀποκτᾶ τὰ ἐμπαθῆ νοήματα: µέ- 
σῷ τῆς αἰσθήσεως, μέσῳ τῆς κρά- 
σεως, [τῆς φυσικῆς ἰδιοσυστασίας 
τοῦ σώματος καὶ] μέσῳ τῆς μνήμης. 
Καὶ μέσῳ τῆς αἰσθήσεως [ἀποκτᾶ 
ὁ νοῦς τὰ ἐμπαθῆ νοήματα], ὅταν, 
πλησιάζοντας αὐτὴν τὰ [ἐξωτερικὰ] 
πράγματα, πρὸς τὰ ὁποῖα ἀκρι- 
βῶς ἔχομε ἀποκτήσει τὰ πάθη, τὸν 
ὑποκινῇ [ἡ αἴσθησι] πρὸς ἐμπαθεῖς 
λογισμούς. Μέσῳ δὲ τῆς ἰδιοσυ- 
στασίας [τοῦ σώματος], ὅταν, ἐξ 
αἰτίας ἀσώτου τρόπου ζωῆς ἢ δαι- 
μονικῆς ἐνεργείας ἢ κάποιου νοσή- 
ματος, καθῶς ἀλλοιώνεται ἡ ἴδιοσυ- 
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σώματος κρᾶσις, κινῇ αὐ- 
τὸν πάλιν πρὸς ἐμπαθεῖς 
λογισμούς, ἢ κατὰ τῆς πορ- 
νείας: διὰ δὲ τῆς μνήμης, 
ὅταν τῶν πραγμάτων, πρὸς 
ἅπερ πεπόνθαμεν, τὰ νοή- 
ματα ἡ μνήμη ἀναφέρη, καὶ 
κινῇ αὐτὸν ὁμοίως πρὸς ἐμ- 
παθεῖς λογισμούς. 

οε΄. Τῶν εἰς χρῆσιν παρὰ 
Θεοῦ δοθέντων ἡμῖν πραγ- 
μάτων, τὰ μὲν ἐν τῇ ψυχῆ, 
τὰ δὲ ἐν τῷ σώματι, τὰ δὲ 
περὶ τὸ σῶμα εὑρίσκεται: 
οἷον, ἐν μὲν τῆ ψυχη, αἱ δυ- 
νάµεις αὐτῆς: ἐν δὲ τῷ σώ- 
ματι τὰ αἰσθητήρια, καὶ τὰ 
λοιπὰ μέλη: περὶ δὲ τὸ σῶ- 
μα, βρώματα, κτήματα, χρή- 
ματα, καὶ τὰ ἑξῆς. Τὸ οὖν 
εὐ τούτοις χρήσασθαι, ἢ κα- 
κῶς, ἢ τοῖς περὶ ταῦτα συμ- 
βεβηκόσιν, ἢ ἐναρέτους, ἢ 
φαύλους ἡμᾶς ἀποφαίνει. 
ος’. Τῶν ἐν τοῖς πράγμασι 
συμβεβηκότων, τὰ μέν εἰσι 
τῶν ἐν τῇ ψυχῆ, τὰ δὲ τῶν 
ἐν τῷ σώματι, τὰ δὲ περὶ 
τὸ σώμα πραγμάτων. Καὶ 
τῶν μὲν ἐν τῇ ψυχή, οἷον 
γνῶσις, καὶ ἄγνοια, λήθη, 
καὶ μνήμη, ἀγάπη, καὶ μῖ- 
σος, λύπη, καὶ χαρά, καὶ τὰ 
ἑξῆς. Τῶν δὲ ἐν τῷ σώματι, 














στασία τοῦ σώματος, ὑποκινῇ [ἢ ἀλ- 
λοίωσι τῆς κράσεως] αὐτὸν [τὸν νοῦ] 
πάλι πρὸς ἐμπαθεῖς λογισμοὺς ἢ 
[λογισμοὺς] σχετυκοὺς μὲ τὴν πορνεία. 
Μέσῳ δὲ τῆς μνήμης [ἀποκτᾶ ὁ νοῦς 
τὰ ἐμπαθῆ νοήματα], ὅταν ἡ μνήμη 
ἐπαναφέρῃ [ἀναπλάθη] τὰ νοήμα- 
τα τῶν πραγμάτων, πρὸς τὰ ὁποῖα 
ἀκριβῶς ἔχομε κινηθῆ ἐμπαθῶς καὶ 
ὑποκινῇ αὐτὸν [τὸν νοῦ] πρὸς ἐμπα- 
θεῖς λογισμοὺς μὲ τὸν ἴδιο τρόπο. 
75. Ἀπὸ τὰ πράγματα, τὰ ὁποῖα μᾶς 
δόθηκαν ἀπὸ τὸν Θεὸ πρὸς χρῆσι, 
ἄλλα μὲν βρίσκονται µέσα στὴν ψυ- 
χή, ἄλλα δὲ μέσα στὸ σῶμα καὶ τὰ 
ὑπόλοιπα γύρω ἀπὸ τὸ σῶμα: δη- 
λαδή, ἀφ᾽ ἑνὸς μέσα στὴν ψυχὴ [βρί- 
σκονται] οἱ δυνάμεις της: ἀφ᾽ ἑτέ- 
ρου µέσα στὸ σῶμα τὰ αἰσθητήρια 
καὶ τὰ ὑπόλοιπα μέλη: ἐνῶ γύρω 
ἀπὸ τὸ σῶμα [βρίσκονται] τὰ φα- 
γητά, οἱ περιουσίες, τὰ χρήματα 
καὶ τὰ λοιπὰ συναφῆ. Ἑπομένως, 
ἡ καλὴ ἢ κακὴ χρῆσι αὐτῶν ἢ ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα ἔχουν λάβει χώρα 
ἐν σχέσει πρὸς αὐτά, μᾶς καθι- 
στᾶ ἢ ἐναρέτους ἢ ἀχρείους. 

76. Ἀπὸ ὅσα λαμβάνουν χώρα µε- 
ταξὺ τῶν πραγμάτων, τὰ μὲν εἶναι 
ἀπὸ ἐκεῖνα, [τὰ ὁποῖα λαμβάνουν 
χώρα] στὴν ψυχή, τὰ δὲ στὸ σῶμα, 
ἐνῶ τὰ ἄλλα [εἶναι] ἀπὸ τὰ πράγµα- 
τα ἐν σχέσει πρὸς τὸ σῶμα. Καὶ ἀπὸ 
μὲν ἐκεῖνα, [τὰ ὁποῖα λαμβάνουν χώ- 
ρα] στὴν ὑυχὴ [εἶναι], παραδείγμα- 
τος χάριν, ἡ γνῶσι καὶ ἡ ἄγνοια, 
ἡ λήθη καὶ ἡ μνήμη, ἡ ἀγάπη καὶ 
τὸ μῖσος, ἡ λύπη καὶ ἡ χαρὰ καὶ τὰ 
ὅμοια ἀκολούθως. Ἀπὸ ἐκεῖνα δέ, 
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οἷον ἡδονή, καὶ πόνος, αἷ- 
σθησις, καὶ πήρωσις, ὑγεία, 
καὶ νόσος, ζωή, καὶ θάνα- 
τος, καὶ τὰ τοιαῦτα. Τῶν δὲ 
περὶ τὸ σῶμα, οἷον τεκνία, 
καὶ ἀτεκνία, πλοῦτος, καὶ 
πενία, δόξα, καὶ ἀδοξία, καὶ 
τὰ ἑξῆς. Τούτων δὲ τὰ μὲν 
καλά, τὰ δὲ κακὰ τοῖς ἀν- 
θρώποις νομίζεται: οὐδὲν 
αὐτῶν κακὸν ὂν τῷ ἰδίῳ λό- 
γῷῳ, παρὰ δὲ τὴν χρῆσιν, εἴ- 
τε κακὰ κυρίως, εἴτε ἆγα- 
θὰ εὑρίσκεται. 

ος’. Καλὴ ἡ γνῶσις τῇ φύ- 
σει, ὁμοίως δὲ καὶ ἡ ὑγεία, 
ἀλλὰ τἀναντία τοὺς πολ- 
λοὺς ἤπερ ταῦτα ὤνησεν. 
Τοῖς γὰρ φαύλοις, οὐκ εἰς 
καλὸν ἡ γνῶσις συμβαίνει, 
εἰ καὶ τῇ φύσει (ὡς εἴρηται) 
ἐστὶ καλή. Ὁμοίως δὲ οὐδὲ 
ἡ ὑγεία, οὐδὲ ὁ πλοῦτος, οὐ- 
δὲ ἡ χαρά: οὐ γὰρ συμφερόν- 
τως τούτοις κέχρηνται. Ἆρα 
οὖν τἀναντία τούτοις συμ- 
φέρει; Οὐκοῦν οὐδὲ ἐκεῖνα 
κακὰ τῷ ἰδίῳ λόγῳ τυγχά- 
νει, εἰ καὶ δοκεῖ κακὰ εἶναι. 
οη΄. Μὴ παραχρῶ τοῖς νοή- 
μασιν, ἵνα μή ἐξ ἀνάγκης 
καὶ τοῖς πράγμασι παρα- 
χρήση. Ἐὰν γὰρ μή τις πρώ- 
τον κατὰ διάνοιαν ἁμαρ- 














[τὰ ὁποῖα λαμβάνουν χώρα] στὸ 
σῶμα [εἶναι], παραδείγματος χάριν, 
ἡ ἡδονὴ καὶ ὁ πόνος, ἡ αἴσθησι καὶ 
ἡ ἀναπηρία τῶν αἰσθήσεων, ἡ ὑγεία 
καὶ ἡ ἀσθένεια, ἡ ζωὴ καὶ ὁ θάνα- 
τος καὶ ἀκολούθως. Ἀπὸ τὰ ἐν σχέ- 
σει δὲ πρὸς τὸ σῶμα [εἶναι], παρα- 
δείγματος χάριν, ἡ τεκνογονία καὶ 
ἡ ἀτεκνία, ὁ πλοῦτος καὶ ἡ πτωχεία, 
ἢ δόξα καὶ ἡ ἀδοξία καὶ τὰ ὑπόλοι- 
πα. Ἀπ᾿ αὐτά, ὅμως, τὰ μὲν θεωροῦν- 
ται ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους καλά, ἐνῶ 
τὰ ἄλλα κακά. ἂν καὶ κανένα ἀπ᾽ αὖὐ- 
τὰ δὲν εἶναι κακὸ ἀπὸ δική του αἱ- 
τία [ἐξ ἑαυτοῦ του], ἀλλὰ ἕνεκα τῆς 
χρήσεώς [τους] ἀποβαίνουν εἴτε κα- 
κὰ κυρίως εἴτε ἀγαθά. 

77. Ἡ γνῶσι [εἶναι καλὴ] ἀπὸ τὴν φύ- 
σι [της], ὁμοίως βέβαια καὶ ἡ ὑγεία, 
ἀλλὰ τὰ ἀντίθετα ὠφέλησαν τοὺς 
περισσότερους [πιὸ πολὺ] παρ᾽ ὅσο 
αὐτά. Διότι ἡ γνῶσι στοὺς φαύλους 
δὲν ἀποβαίνει σὲ καλό, ἂν καὶ ὡς 
πρὸς τὴν φύσι [της] (ὅπως ἔχει λε- 
χθῆ) εἶναι καλή. Ὁμοίως βέβαια, 
οὔτε ἡ ὑγεία, οὔτε ὁ πλοῦτος, οὔτε 
ἡ χαρά: διότι δὲν χρησιμοποιοῦνται 
ἀπ᾽ αὐτοὺς κατὰ συμφέροντα τρό- 
πο. Ἄραγε, λοιπόν, σ᾽ αὐτοὺς συμ- 
φέρουν τὰ ἀντίθετα; Λοιπόν, οὔτε 
ἐκεῖνα συμβαίνει νὰ εἶναι κακὰ ἀπὸ 
τὴν φύσι τους, ἂν καὶ φαίνεται ὅτι 
εἶναι κακά. 

78. Μὴν κάνης κατάχρησι στὰ νοή- 
ματα τῶν πραγμάτων, γιὰ νὰ μὴν 
κάνῃς κατάχρησι καὶ στὰ πράγμα- 
τα ἐξαγκαστικὰ [καὶ χωρὶς νὰ τὸ 
θέλης]. Διότι, ἐὰν κανεὶς δὲν ἁμαρ- 
τάνῃ πρῶτα μὲ τὴν διάνοια, δὲν 
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τάνῃ”, οὐκ ἂν ἁμάρτη ποτὲ 
κατ᾽ ἐνέργειαν. 

οθ΄. Εἰκών τοῦ χοϊκοῦ, αἱ 
γενικαὶ κακίαι ὑπάρχου- 
σιν, οἷον, ἀφροσύνη, δειλία, 
ἀκολασία, ἀδικία. Εἰκὼν δὲ 
τοῦ ἐπουρανίου, αἱ γενικαὶ 
ἀρεταί, οἷον, φρόνησις, ἀν- 
δρεία, σωφροσύνη, δικαιο- 
σύνη. Ἀλλὰ καθὼς ἐφορξ- 
σαμεν τὴν εἰκόνα τοῦ χοῖ- 
κοῦ, Φορέσωμεν καὶ τὴν εἰ- 
κόνα τοῦ ἐπουρανίου”. 

π΄. Εἰ θέλεις εὑρεῖν τὴν ὁδὸν 
τὴν ἀπάγουσαν εἰς τὴν ζω- 
ήν”', ἐν τῇ ὁδῷ αὐτὴν ζήτει, 
κάκει αὐτὴν εὑρίσκεις, τῇ 
εἰπούση: ἐγὼ εἰμὶ ἡ ὁδός, 
καὶ ἡ θύρα, καὶ ἡ ἀλήθεια, 
καὶ ἡ ζωή”, Πλὴν σφόδρα 
ἐμπόνως ζήτει, διότι ὀλί- 
γοι εἰσὶν οἱ εὑρίσκοντες αὐ- 
τήν, καὶ μήπως τῶν ὀλίγων 
ἀπολειφθείς, μετὰ τῶν πολ- 
λῶν εὑρεθήση. 

πα’. Διὰ τὰ πέντε ταῦτα ἡ 
ψυχὴ ἀπὸ ἁμαρτιῶν ἀνα- 
κόπτεται, ἢ διὰ τὸν φόβον 
τῶν ἀνθρώπων, ἢ διὰ τὸν 
φόβον τῆς κρίσεως, ἢ διὰ 
τὴν μέλλουσαν μισθαποδο- 
σίαν, ἢ διὰ τὴν ἀγάπην τοῦ 
Θεοῦ, ἢ τελευταῖον διὰ τὴν 
συνείδησιν τύπτουσαν. 








θὰ ἁμαρτήσῃ ποτὲ μὲ τὴν πρᾶξι. 
79. Ὡς εἰκόνα τοῦ χοϊκοῦ [ἀν- 
θρώπου] ἐμφανίζονται οἱ γενι- 
κὲς κακίες, δηλαδὴ ἡ ἀφροσύ- 
νη, ἢ δειλία, ἢ ἀκολασία, ἡ ἀδι- 
κία. Καὶ ὡς εἰκόνα τοῦ ἐπουρα- 
νίου [ἐμφανίζονται] οἱ γενικὲς 
ἀρετές, δηλαδὴ ἡ φρόνησι, ἡ ἀν- 
δρεία, ἡ σωφροσύνη, ἡ δικαι- 
οσύνη. Ἀλλὰ καθὼς φορέσαμε 
τὴν εἰκόνα τοῦ χοϊκοῦ, νὰ φορέ- 
σωμε καὶ τὴν εἰκόνα τοῦ ἔπου- 
ρανίου. 

80. Ἐὰν θέλῃς νὰ εὕρῃς τὴν 
ὁδό, ἡ ὁποία ὁδηγεῖ στὴν Ζωή, 
ἀναζήτησέ την μέσα στὴν Ὁδὸ 
καὶ ἐκεῖ θὰ εὕρῃς ὁπωσδήπο- 
τε Ἐκείνην, ἢ ὁποία εἶπε: ἐγῶ 
εἶμαι ἡ Ὁδὸς καὶ ἡ Θύρα καὶ ἡ 
Ἀλήθεια καὶ ἢ Ζωή. Ὅμως, μό- 
νο ἐπεζήτησέ [Την] μετὰ πολ- 
λοῦ πόνου καὶ κόπου, διότι εἷ- 
ναι λίγοι ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι τὴν 
βρίσκουν καὶ µὴ τυχόν, χωρι- 
σμένος ἀπὸ τοὺς λίγους, βρε- 
θῆς μαζὶ μὲ τοὺς πολλούς. 

81. Ἡ ψυχὴ ἀναχαιτίζεται ἀπὸ τὶς 
ἁμαρτίες, ἐξ αἰτίας αὐτῶν τῶν 
πέντε, ἢ ἀπὸ τὸν φόβο τῶν ἀν- 
θρώπων ἢ ἀπὸ τὸν φόβο τῆς κρί- 
σεως ἢ ἀπὸ τὴν μελλοντικὴ ἀπό- 
δοσι ἀνταμοιβῆς ἢ γιὰ τὴν ἀγά- 
πη τοῦ Θεοῦ ἢ ἐν τέλει ἀπὸ τὴν 
ἐλέγχουσα συνείδησι. 
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πβ΄. Τινές φασιν, ὅτι οὐκ ἂν 
ἦν τὸ κακὸν ἐν τοῖς οὖσιν, 
εἰμή τι δ᾽ ἂν ἑτέρα τις ἦν δύ- 
νᾶμις ἡ ἀνθέλκουσα ἡμᾶς 
ἐπ᾽ αὐτό. Αὕτη δέ ἐστιν οὐ- 
δὲν ἕτερον, ἢ ἡ τῶν κατά φύ- 
σιν τοῦ νοῦ ἐνεργειῶν ἁμέ- 
λεια. Διόπερ οἱ τούτων τὴν 
ἐπιμέλειαν ποιούμενοι, τὰ 
μὲν καλὰ ἀεὶ ποιοῦσι, τὰ 
δὲ κακά, οὐδέποτε. Εἰ οὖν 
θέλεις καὶ σύ, ἄπωσαι τὴν 
ἀμέλειαν, καὶ συναπελαύ- 
νεις τὴν κακίαν, ἥτις ἐστὶν 
ἡ ἐσφαλμένη χρῆσις τῶν 
νοημάτων, ἡ ἐπακολουθεῖ 
ἡ παράχρησις τῶν πραγ- 
μάτων. 

πγ΄. Κατὰ φύσιν ἐστὶ τοῦ ἐν 
ἡμίν λογικοῦ μέρους, τό τε 
ὑποταγῆναι τῷ θείῳ λόγῳ, 
καὶ τὸ ἄρχειν τοῦ ἐν ἡμῖν 
ἀλόγου μέρους. Αὕτη οὖν ἡ 
τάξις ἐν πᾶσι φυλαχθήτω, 
καὶ οὔτε τὸ κακὸν ἔσται ἐν 
τοῖς οὖσιν, οὔτε τὸ ἐπ᾽ αὐτὸ 
ἀνθέλκον εὑρεθήσεται. 
πδ΄. Οἱ μὲν τῶν λογισμῶν 
ἁπλοῖ εἰσίν, οἱ δὲ σύνθε- 
τοι. Καὶ ἅπλοι μέν εἰσιν οἱ 
ἀπαθεῖς, σύνθετοι δὲ οἱ ἐμ- 
παθεῖς, ὡς ἐκ πάθους καὶ 
νοήματος συγκείμενοι. Τού- 
των οὕτως ἐχόντων, πολλὰ 








82. Κάποιοι λέγουν, ὅτι δὲν θὰ ὑπῆρ- 
χε στὰ ὄντα τὸ κακό, ἐὰν δὲν ὑπῆρ- 
χε πράγματι κάποια ἄλλη δύναμι, 
ἡ ὁποία μᾶς παρασύρει πρὸς αὐτό. 
Καὶ αὐτὴ δὲν εἶναι τίποτα ἄλλο, πα- 
ρὰ ἢ ἀμέλεια τῶν κατὰ φύσιν ἐνερ- 
γειῶν τοῦ νοός, [ποὺ φυσικὰ κινοῦν- 
ται πρὸς τὸν Θεό]. Γιὰ τοῦτο καὶ 
ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἐπιμελοῦνται αὖ- 
τὲς [τὶς κατὰ φύσιν ἐνέργειες τοῦ 
νοός], τὰ μὲν καλὰ πράττουν πάν- 
τοτε, τὰ δὲ κακὰ οὐδέποτε. Ἐάν, 
ἑπομένως, θέλης καὶ ἐσύ, διῶξε μα- 
κριὰ τὴν ἀμέλεια καὶ συγχρόνως θὰ 
διώξης ὁπωσδήποτε τὴν κακία, ἡ 
ὁποία εἶναι ἡ ἐσφαλμένη χρῆσι τῶν 
νοημάτων, μετὰ τὴν ὁποία ἐπέρχε- 
ται ἡ κακὴ χρῆσι τῶν πραγμάτων. 
83. Εἶναι κατὰ φύσιν [ἐνέργεια] τοῦ 
ἐντός µας λογικοῦ μέρους, [τὸ φυ- 
σικό του ἰδίωμα], καὶ τὸ νὰ ὑποτάσ- 
σεται στὸν θεῖο Λόγο καὶ τὸ νὰ κυ- 
ριαρχῆ πάνω στὸ ἄλογο μέρος, [ποὺ 
εἶναι] µέσα µας. Ἂς τηρηθῆ, λοι- 
πόν, αὐτὴ ἡ τάξι σὲ ὅλα καὶ οὔτε 
τὸ κακὸ θὰ ὑπάρξῃ στὰ ὄντα, οὔ- 
τε θὰ εὑρεθῇ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο μᾶς 
παρασύρει πρὸς αὐτὸ [τὸ κακό, δη- 
λαδή, ἡ ἐνέργεια τοῦ κακοῦ ἐκ τῆς 
ἀμελείας]. 

84. Ἀπὸ τοὺς λογισμούς, ἄλλοι μὲν 
εἶναι ἁπλοὶ καὶ ἄλλοι σύνθετοι. 
Καὶ ἁπλοὶ [λογισμοὶ εἶναι, βέβαια, 
οἱ ἀπαθεῖς, ἐνῶ σύνθετοι [εἶναι] οἱ 
ἐμπαθεῖς, καθὼς συνίστανται ἀπὸ 
τὸ πάθος καὶ τὸ νόημα. Ἀφοῦ ἔτσι 
ἔχουν αὐτὰ [τὰ πράγματα], εἶναι 
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τῶν ἁπλῶν ἐστιν ἰδεῖν ἑπό- 
μενα τοῖς συνθέτοις, ὅταν 
ἄρξωνται κινεῖσθαι πρὸς 
τὸ κατὰ διάνοιαν ἁμαρτά- 
νειν: οἷον ὡς ἐπὶ τοῦ χρυ- 
σίου, ἀνέβη ἐπὶ τὴν μνήμην 
τινὸς λογισμὸς περὶ χρυσί- 
ου ἐμπαθής, καὶ ὥρμησε τη 
διανοίᾳ ἐπὶ τὸ κλέπτειν, καὶ 
ἀπετέλεσε κατὰ νοῦν τὴν 
ἁμαρτίαν. Συνείποντο δὲ τῆ 
μνήμῃ τοῦ χρυσίου, καὶ ἡ 
μνήμη τοῦ βαλαντίου, καὶ 
τοῦ σκεβρίου κουβουκλείου, 
καὶ τῶν ἑξῆς. Καὶ ἡ μὲν μνή- 
μη τοῦ χρυσίου, ἦν σύνθε- 
τος (εἶχε γὰρ τὸ πάθος), ἡ δὲ 
τοῦ βαλαντίου, καὶ τοῦ σκε- 
βρίου, καὶ τῶν ἑξῆς, ἁπλῆ. 
Οὐ γὰρ εἶχε πρὸς αὐτὰ πά- 
θος ὁ νοῦς. Καὶ ἐπὶ παντὸς 
δὲ λογισμοῦ, ὁμοίως ἔχει, ἐπί 
τε κενοδοξίας, καὶ ἐπὶ γυ- 
ναικός, καὶ τῶν λοιπῶν. Οὐ 
γὰρ πάντες οἱ συνεπόμενοι 
τῷ ἐμπαθεῖ λογισμῷ λογι- 
σμοί, καὶ ἐμπαθεῖς εἶσιν, ὡς 
ἀπέδειξεν ὁ λόγος. Ἐκ τού- 
των οὖν δυνάμεθα γνῶναι 
ποῖα τὰ ἐμπαθῆ νοήματα, 
καὶ ποία τὰ ἄλλα. 

πε΄. Τινὲς μέν φασιν ὅτι τῶν 
μορίων τοῦ σώματος καθα- 
πτόμενοι οἱ δαίμονες κατὰ 





δυνατὸν νὰ δῇ [κανεὶς] πολλὰ ἀπὸ 
τὰ ἁπλᾶ [νοήματα] νὰ ἀκολου- 
θοῦν τὰ σύνθετα, ὅταν ἀρχίζουν 
συνήθως νὰ κινοῦνται [στὸν νοῦ] 
πρὸς τὴν κατὰ διάνοια ἁμαρτία. 
Ὅπως, παραδείγματος χάριν, ὅσον 
ἀφορᾶ τὰ χρήματα, ἀνέβηκε στὴν 
μνήμη κάποιου ἐμπαθὴς λογι- 
σμὸς σχετικὰ μὲ τὰ χρήματα καὶ 
μὲ τὴν διάνοια ἔσπευσε γιὰ τὴν 
κλοπὴ [καὶ κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο] 
ἐξετέλεσε μὲ τὸ νοῦ του τὴν ἅμαρ- 
τία. Μαζὶ δὲ μὲ τὴν μνήμη τῶν χρη- 
μάτων ἀκολουθοῦσαν καὶ ἢ μνή- 
μη τοῦ πουγκιοῦ καὶ τοῦ μικροῦ 
χρηματοκιβωτίου καὶ τῶν λοι- 
πῶν σχετικῶν. Καὶ ἡ μὲν μνήμη 
τῶν χρημάτων ἦταν σύνθετη, (δι- 
ότι εἶχε πάθος), ἡ δὲ [μνήμη] τοῦ 
πουγκιοῦ καὶ τοῦ χρηµατοκιβώ- 
τίου καὶ τῶν ἀκολούθων [ἦταν] 
ἁπλῆ. Διότι δὲν εἶχε γι’ αὐτὰ πά- 
θος ὁ νοῦς. Καὶ ὅσον ἀφορᾶ δὲ τὸν 
ὁποιοδήποτε λογισμό, ἔτσι συμ- 
βαίνει καὶ ὡς πρὸς τὴν κενοδο- 
ξία καὶ ὡς πρὸς τὴν γυναῖκα καὶ 
τὰ ὑπόλοιπα. Διότι δὲν εἶναι ὅλοι 
οἱ λογισμοί, οἱ ὁποῖοι ἁκολουθοῦν 
μαζὶ μὲ τὸν ἐμπαθῆ λογισμό, καὶ 
ἐμπαθεῖς, ὅπως ἀπέδειξε ὁ λό- 
γος. Ἀπ᾿ αὑτά, λοιπόν, μποροῦ- 
µε νὰ γνωρίσωμε, ποιὰ [εἶναι] τὰ 
ἐμπαθῆ νοήματα καὶ ποιὰ τὰ ἄλ- 
λα. 

85. Κάποιοι μὲν λέγουν, ὅτι ἀγγίζον- 
τας οἱ δαίμονες τὰ μέλη τοῦ σώμα- 
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τοὺς ὕπνους, κινοῦσι τὸ πά- 
θος τῆς πορνείας. Εἶτα τὸ 
πάθος κινούμενον, ἀναφέ- 
ρει τὴν μορφὴν τῆς γυναι- 
κὸς διὰ τῆς μνήμης ἐπὶ τὸν 
νοῦν. Τινὲς δὲ ὅτι τῷ μὲν νῷ 
ἐν σχήματι γυναικὸς παρα- 
φαίνονται, τῶν δὲ μορίων 
τοῦ σώματος καθαπτόμενοι, 
τὴν ὄρεξιν κινοῦσι, καὶ οὕτω 
γίνονται αἱ φαντασίαι. Ἔτε- 
ροι δὲ πάλιν, ὅτι τὸ πάθος 
τὸ ἐπικρατοῦν ἐν τῷ πλη- 
σιάζοντι δαίμονι, κινεῖ τὸ 
πάθος: καὶ οὕτως ἀνάπτε- 
ται πρὸς λογισμοὺς ἡ ψυχή, 
ἀναφέρουσα τὰς μορφὰς 
διά τῆς μνήμης. Καὶ ἐπὶ τῶν 
ἄλλων δὲ ἐμπαθῶν φαντα- 
σιῶν, ὁμοίως: οἱ μὲν οὕτως, 
οἱ δὲ οὕτως συμβαίνειν φα- 
σί, πλὴν ἐν οὐδενὶ τῶν εἰ- 
ρημένων τρόπων, ἰσχύουσι 
πάθος τὸ οἱονδήποτε κινῆ- 
σαι οἱ δαίμονες, παρούσης 
τῇ ψυχῆ ἀγάπης, καὶ ἐγ- 
κρατείας, οὔτε ἐγρηγορό- 
τος τοῦ σώματος, οὔτε κα- 
τὰ τοὺς ὕπνους. 

πς΄. Τὰ μὲν τῶν τοῦ νόμου 
ἐντολῶν, καὶ σωματικῶς 
καὶ πνευματικῶς ἀνάγκη 
φυλάττειν: τὰ δέ, πνευμα- 
τικῶς μόνον: οἷον τό, οὐ μοι- 








τος, κατὰ τὴν ὥρα τοῦ ὕπνου, κι- 
νοῦν τὸ πάθος τῆς πορνείας. Ἔπει- 
τα, καθῶς τὸ πάθος κινεῖται, σχη- 
ματίζει στὸ νοῦ, μέσῳ τῆς μνή- 
μης, τὴν μορφὴ τῆς γυναίκας. Κά- 
ποιοι δὲ [λέγουν], ὅτι [οἱ δαίμο- 
νες] στὸν μὲν νοῦ ἐμφανίζονται 
μὲ σχῆμα γυναίκας, ἀγγίζοντας 
δὲ τὰ μέλη τοῦ σώματος ὑποκι- 
νοῦν τὴν ὄρεξι καὶ κατ᾽ αὐτὸν τὸν 
τρόπο γεννιοῦνται οἱ φαντασίες. 
Ἄλλοι δὲ πάλι [λέγουν], ὅτι τὸ πά- 
θος, τὸ ὁποῖο κυριαρχεῖ στὸν δαί- 
μονα, ποὺ πλησιάζει, ὑποκινεῖ τὸ 
πάθος καὶ κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο ἡ 
ψυχὴ ἐρεθίζεται πρὸς [πονηροὺς] 
λογισμούς, σχηματίζοντας [στὸν 
νοῦ], μέσῳ τῆς μνήμης, τὶς μορφές. 
Καὶ κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο [συμβαί- 
νει] καὶ ὅσον ἀφορᾶ τὶς ἄλλες ἐμ- 
παθεῖς φαντασίες. Οἱ μὲν λέγουν, 
ὅτι κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, συμβαί- 
νει, οἱ δὲ [λέγουν] κατὰ τὸν ἄλλον, 
ὅμως οἱ δαίμονες δὲν μποροῦν νὰ 
κινήσουν τὸ ὁποιοδήποτε πάθος 
μὲ κανέναν ἀπὸ τοὺς τρόπους, 
ποὺ ἀναφέρθηκαν, ἐὰν στὴν ὑυ- 
χὴ εἶναι παροῦσα ἡ ἀγάπη καὶ ἢ 
ἐγκράτεια οὔτε, ὅταν τὸ σῶμα εἷ- 
ναι ξύπνιο, οὔτε κατὰ τὸν ὕπνο. 

86. Ἀπὸ τὶς ἐντολὲς τοῦ Νόμου 
ἄλλες μὲν εἶναι ἀνάγκη νὰ τηροῦ- 
με καὶ σωματικῶς καὶ πνευμα- 
τικῶς, ἄλλες δὲ μόνο πνευματι- 
κῶς. Ἐπὶ παραδείγματι, τὸ μὴ μοι- 
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χεύσεις, οὐ φονεύσεις, οὐ 
κλέψεις, καὶ τὰ ὅμοια”, καὶ 
σωματικῶς, καὶ πνευμα- 
τικῶς χρὴ φυλάττειν: καὶ 
πνευματικῶς δὲ τρισσῶς. 
Τὸ δὲ περιτέμνεσθαι, καὶ 
φυλάττειν τὸ σάββατον”, 
καὶ σφάξαι τὸν ἀμνόν, καὶ 
ἔδεσθαι ἄζυμα ἐπὶ πικρί- 
δωνϑξ, καὶ τὰ ὅμοια, πνευ- 
ματικῶς μόνον. 

πζ’. Τρεῖς εἰσιν ἠθικαὶ κα- 
ταστάσεις γενικώτεραι ἐν 
τοῖς μοναχοῖς. Καὶ πρώτη 
μέν, τὸ μηδὲν ἁμαρτάνειν 
κατ᾽ ἐνέργειαν. Δευτέρα 
δέ, τὸ μὴ ἐγχρονίζειν ἐν τῇ 
ψυχη τοὺς ἐμπαθεῖς λογι- 
σμούς. Τρίτη δέ, τὸ τὰς µορ- 
φὰς τῶν γυναικών, καὶ τῶν 
λυπησάντων, ἀπαθῶς ϐε- 
ώρεῖν κατὰ διάνοιαν. 

πη΄. Ἀκτήμων ἐστὶν ὁ ἀπο- 
ταξάμενος πᾶσι τοῖς ὑπάρ- 
χουσιν αὐτῷ, καὶ μηδὲν τὸ 
σύνολον ἐπὶ γῆς κεκτημέ- 
νος, πλὴν τοῦ σώματος: καὶ 
τὴν πρὸς αὐτὸ δὲ σχέσιν δι- 
αῤῥήξας, τῷ Θεῷ καὶ τοῖς 
εὐσεβέσι τὴν ἑαυτοῦ κατε- 
πίστευσεν οἰκονομίαν. 

πθ’. Τῶν κτωμένων οἱ μὲν 
ἀπαθῶς κτῶνται: διὸ καὶ 
στερούμενοι αὐτῶν, οὐ λυ- 








χεύσης, μὴ φονεύσης, μὴν κλέ- 
ψῃς καὶ τὰ ὅμοια πρέπει νὰ τη- 
ροῦμε καὶ σωματικῶς καὶ πνευ- 
ματικῶς: καὶ μάλιστα πνευµα- 
τικῶς κατὰ τρεῖς τρόπους. Ἀλλὰ 
τὴν περιτομὴ καὶ τὸ νὰ τηρῆς τὸ 
σάββατο καὶ νὰ σφάξης τὸν ἀμνὸ 
καὶ νὰ φᾷς ἄζυμους ἄρτους καὶ 
πικρὰ χόρτα καὶ τὰ ὅμοια [πρέ- 
πει νὰ τηροῦμε] μόνον πνευμα- 
τικῶς. 

87. Τρεῖς εἶναι στοὺς Μοναχοὺς 
οἱ γενικώτερες ἠθικὲς καταστά- 
σεις. Καὶ ἡ πρώτη βέβαια [εἶναι] 
τὸ νὰ μὴν ἁμαρτάνουν καθόλου 
μὲ τὴν πρᾶξι. Ἐνῶ ἡ δεύτερη [εἷ- 
ναι] τὸ νὰ μὴν χρονίζουν στὴν 
ψυχή [τους] οἱ ἐμπαθεῖς λογισμοί. 
Καὶ ἡ τρίτη τὸ νὰ βλέπουν μὲ τὴν 
διάνοιά [τους] ἀπαθῶς τὶς µορ- 
φὲς τῶν γυναικῶν καὶ ἐκείνων, 
οἱ ὁποῖοι [τοὺς] λύπησαν. 

88. Ἀκτήμονας εἶναι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἀπαρνήθηκε ὅλα τὰ ὑπάρ- 
χοντά του καὶ δὲν ἔχει στὴν κυ- 
ριότητά του ἐντελῶς τίποτα πάνω 
στὴ γῆ ἐκτὸς τοῦ σώματός [του]: 
καὶ ἀφοῦ διέρρηξε καὶ τὴν σχέσι 
[του] μ᾽ αὐτό, ἐμπιστεύθηκε στὸν 
Θεὸ καὶ στοὺς εὐσεβεῖς τὴν φρον- 
τίδα τοῦ ἑαυτοῦ του. 

89. Ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἀπο- 
κτοῦν, κάποιοι μὲν ἀποκτοῦν ἁπα- 
θῶς: γι αὐτὸ καί, ὅταν στεροῦν- 
ται αὐτά, [ποὺ ἀπέκτησαν], δὲν λυ- 
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ποῦνται, ὡς οἱ τὴν ἁρπα- 
γἠν τῶν ὑπαρχόντων αὐ- 
τοῖς μετά χαρᾶς προσδε- 
ἑξάμενοι»". οἱ δὲ ἐμπαθῶς 
κτῶνται, διότι καὶ μέλλον- 
τες στερεῖσθαι, περίλυποι 
γίνονται: ὡς ὁ ἐν τῷ Εὐαγ- 
γελίῳ πλούσιος, ἀπῆλθε λυ- 
πούμενος“. εἰ δὲ καὶ στε- 
ροῦνται, μέχρι θανάτου λυ- 
ποῦνται. Τοῦ οὖν ἀπαθοῦς 
καὶ τοῦ ἐμπαθοῦς τὴν διά- 
θεσιν ἡ στέρησις ἐλέγχει. 
2’, Τοὺς μὲν ἄκρως προσευ- 
χομένους, πολεμοῦσιν οἱ 
δαίμονες, ἵνα τὰ νοήματα 
τῶν αἰσθητῶν πραγμάτων 
ψιλὰ μὴ ἀναλαμβάνωσι. 
Τοὺς δὲ γνωστικούς, ἵνα ἐγ- 
χρονίζωσιν αὐτοῖς οἱ ἐμπα- 
θεῖς λογισμοί. Τοὺς δὲ πε- 
ρὶ τὴν πρᾶξιν ἀγωνιζομέ- 
νους, ἵνα πείσωσιν αὐτοὺς 
κατ᾽ ἐνέργειαν ἁμαρτάνειν. 
Παντὶ δὲ τρόπῳ πρὸς πάν- 
τὰς ἀγωνίζονται, ἵνα ἀπὸ 
τοῦ Θεοῦ οἱ δείλαιοι τοὺς 
ἀνθρώπους χωρίσωσιν. 

Ζα’. Οἱ κατὰ τὸν βίον τοῦτον 
ὑπὸ τῆς θείας προνοίας εἰς 
εὐσέβειαν ἐγγυμναζόμενοι, 
διὰ τῶν τριῶν τούτων πειρα- 
σμῶν δοκιμάζονται: οἷον, ἢ 
διὰ τῆς τῶν ἡδέων δόσεως, ὡς 














ποῦνται, ὅπως ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι 
ἀποδέχθηκαν μὲ χαρὰ τὴν βίαιη 
ἀποστέρησι τῆς περιουσίας τους 
ἀπ᾽ αὐτούς. Ἐνῶ ἄλλοι ἀποκτοῦν 
ἐμπαθῶς, διότι καὶ ὅταν πρόκειται 
νὰ στερηθοῦν [τὴν περιουσία τους], 
γίνονται περίλυποι, ὅπως ἔφυγε 
λυπημένος ὁ πλούσιος στὸ Εὐαγ- 
γέλιο. Ἐὰν μάλιστα πράγματι στε- 
σηθοῦν ὁπωσδήποτε, [τότε] λυποῦν- 
ται μέχρι θανάτου. Ἑπομένας, τὴν 
διάθεσι τοῦ ἀπαθοῦς καὶ τοῦ ἐμπα- 
θοῦς καταδεικνύει ἡ στέρησι [τῶν 
ὑπαρχόντων!]. 

90. Οἱ δαίμονες πολεμοῦν ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι προσεύχονται μὲ ἄκρα 
[καθαρότητα], γιὰ νὰ μὴν δέχων- 
ται [στὸν νοῦ τους] τὰ νοήματα τῶν 
αἰσθητῶν πραγμάτων γυμνὰ [ἀπὸ 
ἐμπάθεια, δηλαδὴ νὰ μὴν τὰ δέ- 
χωνται ἀπαθῶς]. Τοὺς δὲ γνωστι- 
κοὺς [πολεμοῦν], ὥστε νὰ χρονί- 
ζουν σ᾿ αὐτοὺς οἱ ἐμπαθεῖς λογι- 
σμοί. Ἐνῶ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἀγῶ- 
νίζονται ὡς πρὸς τὴν πρᾶξι, [τοὺς 
πρακτικούς, τοὺς πολεμοῦν], γιὰ 
νὰ τοὺς πείσουν νὰ ἁμαρτάνουν 
ἐμπράκτως. Καὶ μὲ κάθε τρόπο 
ἀγωνίζονται ἐναντίον ὅλων, γιὰ 
νὰ χωρίσουν οἱ ἄθλιοι τοὺς ἀν- 
θρώπους ἀπὸ τὸν Θεό. 

91. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι σ᾽ αὐτὴν τὴν 
ζωὴ ἐκγυμνάζονται, ἀπὸ τὴν θεία 
Πρόνοια στὴν εὐσέβεια, δοκιμάζον- 
ται μὲ τοὺς τρεῖς αὐτοὺς πειρασμούς: 
δηλαδὴ ἢ μέσῳ τῆς δωρεᾶς τῶν 
εὐχάριστων [πραγμάτων], ὅπως 
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ἐπὶ ὑγείας, καὶ κάλλους, καὶ 
εὐτεκνίας, καὶ χρημάτων, 
καὶ δόξης, καὶ τῶν ὁμοίων: 
ἢ διὰ τῆς τῶν λυπηρῶν ἐπι- 
φορᾶς, οἷον στερήσεως τέ- 
κνων, καὶ χρημάτων, καὶ δό- 
ἕης: ἢ διὰ τῶν ὀδύνας ἐμποι- 
ούντων τῷ σώματι, οἷον νο- 
σημάτων, καὶ βασάνων, καὶ 
τῶν ἑξῆς. Καὶ πρὸς μὲν τοὺς 
πρώτους λέγει ὁ Κύριος: εἴ 
τις οὐκ ἀποτάσσεται πᾶσι 
τοῖς ὑπάρχουσιν αὐτῷ, οὐ 
δύναταί µου εἶναι μαθητής”. 
Πρὸς δὲ τοὺς δευτέρους καὶ 
τρίτους: ἐν τῇ ὑπομονὴ ὑμῶν 
κτήσασθε τὰς ψυχὰς ὑμῶν”. 
β΄. Τὰ τέσσαρα ταῦτα, φα- 
σὶν ἀλλοιοῦν τὴν κρᾶσιν 
τοῦ σώματος, καὶ διδόναι 
τῷ νῷ λογισμούς, εἴτε ἐμ- 
παθεῖς δι᾽ αὐτῆς, εἴτε ἀπα- 
θεῖς: οἷον, τοὺς Ἀγγέλους, 
τοὺς δαίμονας, τοὺς ἀέρας, 
τὴν δίαιταν. Καὶ τοὺς μὲν 
Ἀγγέλους, λόγῳ, φασίν, ἀλ- 
λοιοῦν, τοὺς δὲ δαίμονας 
δι᾽ ἐπαφῆς, τοὺς δὲ ἀέρας 
ταῖς μεταβολαῖς, τὴν δὲ δί- 
αιταν ταις τῶν βρωμάτων 
ποιότησι, καὶ πλεονασμῷ 
καὶ ἐλαττώσει: πάρεξ τῶν 
διὰ μνήμης, καὶ ἀκοῆς, καὶ 
ὁράσεως συμβαινουσῶν αὖ- 

















τὰ σχετικὰ μὲ τὴν ὑγεία καὶ τὴν 
ὀμορφιὰ καὶ τὴν καλλιτεκνία καὶ τὰ 
χρήματα καὶ τὴν δόξα καὶ τὰ ὅμοια: 
ἢ [δοκιμάζονται] μέσῳ τῆς προσβο- 
λῆς τῶν λυπηρῶν, παραδείγματος 
χάριν, τῆς στερήσεως παιδιῶν καὶ 
χρημάτων καὶ ὑπολήψεως: ἢ [δο- 
κιμάζονται μέσῳ ὅσων προξενοῦν 
ὀδύνες στὸ σῶμα, παραδείγματος 
χάριν, ἀσθενειῶν καὶ βασάνων καὶ 
τῶν λοιπῶν ὁμοίων. Καὶ πρὸς μὲν 
τοὺς πρώτους λέγει ὁ Κύριος: ἐὰν 
κάποιος δὲν ἀπαρνῆται ὅλα, ὅσα 
ἀνήκουν σ᾽ αὐτόν, δὲν μπορεῖ νὰ 
εἶναι μαθητής µου. Πρὸς δὲ τοὺς 
δευτέρους καὶ τρίτους [λέγει ὁ Κύ- 
ριος]’ μὲ τὴν ὑπομονή σας κερδί- 
στε τὶς ψυχές σας. 

92, Αὐτὰ τὰ τέσσερα, λέγουν, ὅτι 
ἀλλοιώνουν τὴν κρᾶσι [τὴν ἰδιοσυ- 
στασία] τοῦ σώματος καὶ ὅτι δημι- 
ουργοῦν στὸ νοῦ λογισμοὺς εἴτε ἐμ- 
παθεῖς μέσῳ αὐτῆς [τῆς ἰδιοσυστα- 
σίας τοῦ σώματος] εἴτε ἀπαθεῖς: 
δηλαδὴ οἱ Ἄγγελοι, οἱ δαίμονες, τὸ 
κλῖμα [καὶ] ἡ δίαιτα. Καὶ λέγουν ὅτι, 
οἱ μὲν Ἄγγελοι, ἀλλοιώνουν μὲ τὸν 
λόγο [μὲ τὸν λογισμό], οἱ δὲ δαίμο- 
νες μὲ τὴν ἐπαφή, ἐνῶ τὸ κλῖμα μὲ 
τὶς μεταβολὲς καὶ ἡ δίαιτα μὲ τὶς 
ποιότητες τῶν φαγητῶν καὶ μὲ τὴν 
περίσσεια χρῆσι καὶ μὲ τὴν ἐλάτ- 
τωσί [τους]. [Αὐτὰ τὰ τέσσερα ἀλ- 
λοιώνουν τὴν κρᾶσι τοῦ σώματος] 
ἐκτὸς βέβαια ἀπὸ τὶς ἀλλοιώσεις, οἱ 
ὁποῖες συμβαίνουν σ᾽ αὐτὴν μὲ τὴν 
μνήμη καὶ τὴν ἀκοὴ καὶ τὴν ὅρα- 
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τῇ ἀλλοιώσεων, πρωτοπα- 
θούσης τῆς ψυχῆς ἐκ τῶν 
συμπιπτόντων αὐτῆ λυπη- 
ρῶν, ἢ χαροποιῶν. Καὶ ἐκ 
τούτων μὲν πάσχουσα ἡ 
ψυχή, ἀλλοιοῖ τὴν κρᾶσιν 
τοῦ σώματος. Ἐκ δὲ τῶν 
προειρημένων ἡ κρᾶσις ἀλ- 
λοιουμένη, παρέχει τῷ νῷ 
λογισμούς. 

ΣΥ’. Θάνατος μέν ἐστι κυ- 
ρίως ὁ τοῦ Θεοῦ χωρισμός, 
κέντρον δὲ θανάτου ἡ ἁμαρ- 
τία”. Ὃ δεξάμενος ὁ Ἀδὰμ 
ὁμοῦ τοῦ τῆς ζωῆς ξύλου, 
καὶ τοῦ παραδείσου, καὶ τοῦ 
Θεοῦ ἐξόριστος γίνεται”' ᾧ 
ἐπηκολούθησεν ἐξ ἀνάγ- 
κης, καὶ ὁ τοῦ σώματος θά- 
νατος. Ζωή δὲ κυρίως ἐστὶν 
ὁ εἰπών: ἐγώ εἰμι ἡ ζωή”. Οὗ- 
τος ἐν τῷ θανάτῳ γινόμε- 
νος, τὸν νεκρωθέντα πάλιν 
εἰς τὴν ζωὴν ἐπανήγαγεν. 
δ΄. Ὁ λόγους συγγραφόμε- 
νος, ἢ πρὸς τὴν ἑαυτοῦ ὑπό- 
μνησιν συγγράφεται, ἢ πρὸς 
ὠφέλειαν, ἢ καὶ ἄμφω: ἢ τιρὸς 
βλάβην τινῶν, ἢ πρὸς ἐπίδει- 
ξιν, ἢ ἐξ ἀνάγκης. 

σε΄. Τόπος ἐστὶ χλόης, ἡ πρα- 
κτικὴ ἀρετή: ὕδωρ δὲ ἀνα- 
παύσεως”, ἡ γνῶσις τῶν γε- 
γονότων. 

















σι [μὲ τὶς ὁποῖες] ὑφίσταται πρώ- 
τη ἡ ψυχὴ τὴν ἐπήρεια τοῦ πάθους 
ἀπὸ τὰ λυπηρὰ ἢ χαροποιὰ [γεγο- 
νότα], τὰ ὁποῖα συμβαίνουν σ᾽ αὖὐ- 
τήν. Καὶ πάσχουσα μὲν [πρώτη] 
ἀπ᾽ αὐτὰ ἡ ψυχή, ἀλλοιώνει [κατό- 
πιν] τὴν κρᾶσι τοῦ σώματος. Ἀπὸ 
τὰ προαναφερθέντα ὅμως, [ἄγγε- 
λοι, δαίμονες, κλῖμα, δίαιτα, πρώ- 
τη] ἀλλοιώνεται ἡ κρᾶσι καὶ [ὕστε- 
ρα] προξενεῖ στὸ νοῦ λογισμούς. 
93. Θάνατος μὲν εἶναι κυρίως ὁ χω- 
ρισμὸς ἀπὸ τὸν Θεό. Τὸ κεντρὶ δὲ 
[αἰτία] τοῦ θανάτου [εῖναι] ἡ ἅμαρ- 
τία. Τὸ ὁποῖο, ἀφοῦ δέχθηκε ὁ Ἀδάμ, 
γίνεται ἐξόριστος συγχρόνως καὶ 
ἀπὸ τὸ ξύλο τῆς ζωῆς καὶ ἀπὸ τὸν 
παράδεισο καὶ ἀπὸ τὸν Θεό. [Γεγο- 
νὸς] στὸ ὁποῖο ἀναγκαστικὰ ἐπακο- 
λούθησε καὶ ὁ θάνατος τοῦ σώμα- 
τος. Ζωὴ δὲ κατ᾽ ἐξοχὴν εἶναι Ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος εἶπε: ἐγὼ εἶμαι ἡ Ζωή. 
Αὐτὸς ἐρχόμενος στὴν κατάστασι 
τοῦ θανάτου ἐπανέφερε πάλι στὴν 
ζωὴ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος νεκρώθηκε, 
[δηλαδὴ τὸν ὅλο Ἀδάμ]. 

94. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος συγγράφει 
λόγους, [τοὺς] συγγράφει ἢ γιὰ 
ὑπενθύμισι δική του ἢ γιὰ ὠφέ- 
λεια [τῶν ἄλλων] ἢ καὶ γιὰ τὰ δύο: 
[διαφορετικὰ τοὺς συντάσσει] ἢ 
γιὰ βλάβη κάποιων ἢ γιὰ ἐπίδειξι 
ἢ ἀναγκαστικῶς [κάτω ἀπὸ πίεσι]. 
95. Τόπος χλόης εἶναι ἡ πρακτικὴ 
ἀρετή: ἐνῶ ὕδωρ ἀναπαύσεως [εῖ- 
ναι] ἡ γνῶσι τῶν δημιουργημάτων 
[τῶν ὄντων]. 
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ας’. Σκιὰ θανάτου ἐστὶν ἡ ἀν- 
θρωπίνη ζωή. Εἴ τις οὖν ἐστὶ 
μετὰ τοῦ Θεοῦ, καὶ ὁ Θεὸς 
μετ᾽ αὐτοῦ ἐστίν, οὗτος δύ- 
ναται εἰπεῖν ἐναργῶς τό, ἐὰν 
καὶ πορευθῶ ἐν μέσῳ σκιᾶς 
θανάτου, οὐ φοβηθήσομαι 
κακά, ὅτι σὺ μετ᾽ ἐμοῦ εἶ”. 
κ.’ Νοῦς μὲν καθαρός, ὀρθὰ 
βλέπει τὰ πράγματα. Λόγος 
δὲ γεγυμνασμένος, ὑπ᾽ ὄψιν 
ἄγει τὰ ὁραθέντα. Ἀκοὴ δὲ 
λαμπρά, ὑποδέχεται αὐτά. 
Ὁ δὲ τῶν τριῶν ἐστερημένος, 
τὸν εἰρηκότα κακίζει. 

ζη΄. Μετὰ τοῦ Θεοῦ ἐστίν, 
ὁ τὴν Ἁγίαν γινώσκων Τριά- 
δα, καὶ τὴν δημιουργίαν αὐ- 
τῆς, καὶ τὴν πρόνοιαν, καὶ 
τὸ παθητικὸν μέρος τῆς ψυ- 
χῆς ἀπαθὲς κεκτημένος. 
70’. Τὴν ῥάβδον σημαίνειν φα- 
σὶ τὴν κρίσιν τὴν τοῦ Θεοῦ: 
τὴν δὲ βακτηρίαν, τὴν πρό- 
νοιαν. Τοῦ οὖν τῆς τούτων 
γνώσεως μετειληφότος ἐστὶ 
τὸ λέγειν, ἡ ῥάβδος σου, καὶ 
ή βακτηρία σου, αὗταί µε πα- 
ρεκάλεσαν”. 

ρ΄. Ὅτε ὁ νοῦς παθών γυµνω- 
θῃ, καὶ τῶν ὄντων καταλάμ- 
πηται θεωρίᾳ, τότε δύναται 
καὶ ἐν Θεῷ γενέσθαι, καὶ ὡς 
δεί προσεύχεσθαι. 











96. Σκιὰ θανάτου εἶναι ἡ ἀνθρώπινη 
ζωή. Ἑπομένως, ἐὰν κάποιος εἶναι 
μαζὶ μὲ τὸν Θεὸ καὶ ὁ Θεὸς εἶναι 
μαζί του, αὐτὸς σαφῶς μπορεῖ νὰ 
πῇ τὸ «ἐὰν καὶ πορευθῶ μέσα στὴν 
σκιὰ τοῦ θανάτου, δὲν θὰ φοβηθῶ 
κακά, διότι Ἐσὺ εἶσαι μαζί μου». 
97, Ὁ μὲν καθαρὸς νοῦς βλέπει ὀρ- 
θὰ τὰ πράγματα. Τὸ δὲ λογιστι- 
κό, τὸ ὁποῖο εἶναι ἀσκημένο, προσ- 
λαμβάνει, σύμφωνα μὲ τὴν ὅρασι 
[τοῦ νοός], ἑκεῖνα, τὰ ὁποῖα εἶδε 
[ὁ νοῦς]. Ἐνῶ ἢ ὁλοφώτεινη ἀκοὴ 
ὑποδέχεται αὐτά. Ἐκεῖνος, ὅμως, 
ὁ ὁποῖος εἶναι στερηµένος ἀπὸ τὰ 
τρία [αὐτά], ἐπικρίνει αὐτόν, ποὺ 
[τὰ] λέγει. 

98. Εἶναι μαζὶ μὲ τὸν Θεό, ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος γνωρίζειτὴν Ἁγία Τριάδα καὶ 
τὴν δημιουργία Της, [τὴν ὁποία αὐ- 
τὴ ἐπετέλεσε] καὶ τὴν πρόνοιάἁ [Της] 
καὶ ὁ ὁποῖος ἔχει ἀποκτήσει ἀπα- 
θὲς τὸ παθητικὀ μέρος τῆς ψυχῆς. 
99, Λέγουν, ὅτι ἡ ράβδος σημαίνει 
τὴν κρίσι τοῦ Θεοῦ. ἡ βακτηρία [ση- 
μαίνει] τὴν πρόνοια. Ἑπομένως, 
σ᾽ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ἔχει λάβει μέ- 
ρος [ἔχει ἐμπειρία] ἀπὸ τὴν γνῶσι 
αὐτῶν, ἀνήκει ὃ λόγος: «ἢ ράβδος 
σου καὶ ἡ βακτηρία σου, αὐτὲς μὲ 
παρηγόρησαν». 

100. Ὅταν ὁ νοῦς ἀπογυμνωθῇ 
ἀπὸ τὰ πάθη καὶ καταφωτίζεται 
ἀπὸ τὴν θεωρία τῶν ὄντων, τότε 
δύναται καὶ νὰ γίνῃ ἐν Θεῷ [νὰ 
ἐνωθῇ μὲ τὸν Θεὸ] καὶ νὰ προ- 
σεύχεται, ὅπως πρέπει. 


ΟΙ 


ΑΠΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΔΙΑ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΔΙΑ 


ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


“' Ἴσως ἁμάρτη. 


ΠΑΡΑΠΟΜΠΕΣ 


ΣΕ ΧΩΡΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ. 


: Ψαλμ. 33, 15. 5 Ψαλμ. 61, 13. 34 Ἰω. 10,7, Ἰω. 10, 9, 
; Πρβλ. Γένεσ. 2, 15. 9 Ἴω,. 15, 5. Ἰω. 14, 6. 

3 Ματθ. 8, 3-10. 5 Α΄ Κορ. 11, 91-32. 35 Ἔξοδ. 20, 13-15. 
4 Ψαλμ. 96, 15. 2 Πρβλ. Ῥωμ. 12,17. 5 Λευῖτ. 12, 9. 

5 Ψαλμ. 16, 11. 3 Ματο. 5, 44. 7; Ἔξοδ. 31, 13. 

6 ψΨαλμ.31, 7. 3 Ματθ. 6, 21. 35 Ἔξοδ. 12, 8, 

7 ἩΟσ. 44,11. 3 ΔΑ’ Ἰω.2, 15-16. Ἔξοδ. 23, 15. 

5 Ψαλμ.6, 11. 235 Γένεσ. 46, 34. 9 Ἔβρ. 10, 34. 

5 Ψαλμ. 9, 4. 26 Γένεσ. 46, 34. 40 Ματθ. 19, 23. 

1 Ψαλμ. 16, 4. 27 Α’ Θεσσ. 2, 9, 4 Λουκ. 14, 33, 

Ἡ Ἰῳ. 10, 90. Ἐφεσ. 8, 28. 42 Λουκ. 21, 19. 

12 Ἰω. 14, 11. 38 Γαλ. 5, 22-28. 4 Α΄’ Κορ. 15, 56. 
3 Κολασσ. 3, 11. 3 ΤΟβΛ. Ῥωμ. 13,14. Ὁ Τένεσ. 3. 
Πρβλ. Ἰακ.1, 15. 3 ΤΙρβλ. Α΄ Θεσσ.5,17. 5 Ἰω. 11, 25. 

5 Ματθ. 24, 15. 3 Ψαλμ. 138, 22. 46 Ψαλμ. 22,2. 

16 Λουκ. 6, 31. 32 Α’ Κορ. 15, 49. 2 Ψψαλμ. 22, 4. 

7 Ἰακ.4, 5. 35 Ματθ. 7, 14. 4 Ψαλμ. 22, 4. 
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ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ 


α΄ Στὸ σημεῖο αὐτό, γιὰ τὴν βαθύτερη κατανόησι τοῦ ἀναγνώστη, χρη- 
σιμοποιοῦμε ἐντὸς τῆς ἀγκύλης διευκρίνισι, τὴν ὁποία δανειζόμεθα 
ἀπὸ τὸν ὁρισμὸ περὶ πάθους, τὸν ὁποῖο δίνει ὁ ἴδιος ὁ Ἅγιος Μάξιμος 
στὸ ἀμέσως ἑπόμενο κεφάλαιο 16 τῆς παρούσης δευτέρας ἑκατοντά- 
δος περὶ ἀγάπης κεφαλαίων. 

β Ὁ Φλάβιος Ἰώσηπος, Ἰουδαῖος πολιτικὸς καὶ ἱστορικὸς τοῦ Ίου αἰῶ- 
νος μ.Χ., περιγράφει στὰ συγγράμματά του, τὰ ἐπιλεγόμενα «Ἰωσηπι- 
κά», τὴν καταστροφὴ τοῦ Ναοῦ τοῦ Σολομῶντος ἀπὸ τοὺς Ρωμαίους, 
ἐπὶ Αὐτοκράτορος Βεσπασιανοῦ, μὲ ἐπὶ κεφαλῆς τὸν υἱό του καὶ διά- 
δοχο Τίτο, στὶς ὃ Σεπτεμβρίου τοῦ 70μ.Χ. Συγκεκριµένα στὸ ἔργο του 
Ἱστορία Ἰουδαϊκοῦ πολέμου πρὸς Ῥωμαίους, βιβλίο Στ’, περιγράφει ἐν 
λεπτομερείᾳ, πράγματι, τὴν ἐρήμωσι, τὴν καταλεηλάτησι, πυρπόλησι 
καὶ καταστροφὴ τοῦ Ναοῦ. Ἐπίσης, σημειώνει τὸ γεγονός, ὅτι, ἀμέσως 
μετὰ τὴν καταστροφή, οἱ Ῥωμαῖοι μεταφέρουν τὶς σημαῖες τους στὸ 
προαύλιο τοῦ Ναοῦ καί, ἀφοῦ τὶς τοποθετήσουν ἀπέναντι ἀπὸ τὴν 
Ἀνατολικὴ Πύλη, θυσιάζουν σὲ αὐτὲς καὶ μὲ μεγάλες ἐπευφημίες 
χαιρετοῦν τὸν Τίτο, ὡς Αὐτοκράτορα. (Βλ. ΙΩΣΗΠΟΥ, «Ἱστορία Ἰουδαῖ- 
κοῦ πολέμου πρὸς Ῥωμαίους», Ἰωσήπου Ἅπαντα, Κάκτος 1999, τόμ. 5, 
σ. 95.) Ὁ Ἅγιος Μάξιμος, ἀκριβὴς γνώστης τῶν Ἰωσηπικῶν συγγραμ- 
μάτων, παραλληλίζει τὰ γεγονότα αὐτὰ μὲ τὴν ἀντίστοιχη πνευματι- 
κῶς καταλεηλάτησι καὶ ἐρήμωσι τοῦ νοὸς τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ τοὺς 
δαίμονες καὶ τὴν ἀντίστοιχη ἱστορικῶς μελλοντικὴ καταστροφὴ ἐπὶ 
ἀντιχρίστου. 

Υ καὶ τῶν ὑλικῶν προσχωρῶν - καὶ προσχωρήσῃ στὰ ὑλικὰ [πράγ- 
ματα]: Ἡ φράσι, ἡ ὁποία στὴν ἔκδοσι τῆς «Φιλοκαλίας» παραλείπεται 
ἀπὸ τοὺς Ἁγίους Μακάριο καὶ Νικόδημο, προφανῶς θὰ ἦταν, ἀπὸ πα- 
ράλειψι ἀντιγραφέως, ἐλλείπουσα στὸ χειρόγραφο, τὸ ὁποῖο εἶχαν 
ὑπ᾽ ὄψιν τους. Ἐπειδή, ὅμως, ἡ φράσι αὐτὴ συνάδει στὴν ὁλοκλήρωσι 
τοῦ νοήματος καὶ τῶν πνευματικῶν προθέσεων τοῦ Ἁγίου Μαξίμου, 
ἀποκαθίσταται στὴν παροῦσα ἔκδοσι μὲ πηγὴ τὴν Ραϊτο[οςΊαε σ1ι75µ5 
οοπηρ]είης, 5ετΊε6 σΥηεζη, Ῥ8τ5 1857- 1866, Ἔκδ. ].Ρ.ΜίΡ6πο. (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ 
ΟΜΟΛΟΤΓΗΤΟΥ ΑΓ. «Ἑκατοντὰς Δευτέρα τῶν περὶ ἀγάπης κεφαλαίων», 
ΡΟ 90, 10018) 


9} 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΤΗΤΗΣ 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 Ὁ ἄνθρωπος μὲ τὴ δημιουργία του ἔλαβε νοῦν, λόγο καὶ πνεῦμα. Αὐτὰ 
ἀποτελοῦν κτιστὲς δυνάμεις τῆς μίας καὶ ἑνιαίας ψυχῆς του, ἡ ὁποία 
δημιουργήθηκε κατ᾽ εἰκόνα τοῦ ἑνὸς Τριαδικοῦ Θεοῦ. 

Ὁ ἀνθρώπινος λόγος -- λογική, ὡς δύναμι τῆς ψυχῆς, εἶναι ὄχι 
μόνον κτιστὸς ἀλλὰ καὶ ἀπρόσωπος, δὲν ἔχει δηλαδὴ ἰδία ὑπόστασι. 
Ἀντίθετα, ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, τὸν ὁποῖο εἰκονίζει, εἶναι καὶ ἄκτιστος 
καὶ θεῖο Πρόσωπο τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ. 

Ὅταν, λοιπόν, ἡ ψυχὴ τοῦ ἀνθρώπου καθαρισθῇ καὶ ἐκλαμ- 
πρυνθῆ μὲ τὸ θεῖο Βάπτισμα, καὶ ἐμπλουτιστῆ διὰ τοῦ Ἁγίου Χρίσμα- 
τος μὲ τὴν ἄκτιστη θεότητα τῆς θείας Χάριτος, μπορεῖ νὰ μελετᾷ, κα- 
τὰ τὸ ἀνθρωπίνως δυνατόν, καὶ βεβαίως στὸ βαθμὸ καθαρότητός του, 
τὸν λόγο γύρω ἀπὸ τὸν ἔνσαρκο Θεὸ Λόγο (τὸν Χριστό), δηλαδὴ τὶς ἄκτι- 
στες ἐνέργειές του, ποὺ κατέρχονται φιλανθρώπως καὶ εἶναι προσιτὲς 
στὸ μέτρο τοῦ ἐκλαμπρυσμένου καὶ θεουμένου ἀνθρωπίνου λόγου. 
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α΄. Ἡ μὲν εὔλογος τῶν νοη- 
μάτων καὶ τῶν πραγμάτων 
χρῆσις, σωφροσύνης, καὶ 
γνώσεώς ἔστι ποιητική. Ἡ 
δὲ ἄλογος, ἀκολασίας, καὶ 
μίσους, καὶ ἀγνοίας. 

β΄. Ἡτοίμασας ἐνώπιόν µου 
τράπεζαν, καὶ τὰ ἑξης!’. Ἡ 
τράπεζα ἐνταῦθα σημαίνει 
τὴν πρακτικὴν ἀρετήν. Αὔ- 
τη γὰρ ἐξ ἐναντίας τῶν θλι- 
βόντων ἡμᾶς παρὰ Χριστοῦ 
ἡτοιμάσθη. Τὸ δὲ ἔλαιον τὸ 
λιπαῖνον τὸν νοῦν, τὴν Θε- 
ωρίαν τῶν γεγονότων. Τὸ 
δὲ ποτήριον τοῦ Θεοῦ, τὴν 
γνῶσιν τὴν τοῦ Θεοῦ. Τὸ δὲ 
ἔλεος αὐτοῦ, τὸν Λόγον αὖ- 
τοῦ, καὶ Θεόν. Οὗτος γὰρ 
διὰ τῆς ἐνανθρωπήσεως αὐὖ- 
τοῦ καταδιώκει πάσας τὰς 
ἡμέρας, ἕως οὗ πάντας κα- 
ταλάβη τοὺς σωθησομένους, 
ὥσπερ τὸν Παῦλον’. Ὁ δὲ 
οἶκος, τὴν βασιλείαν, ἐν ἡ 
ἀποκαθίστανται πάντες οἱ 


1. Ἡ μὲν λελογισμένη χρῆσι τῶν 
νοημάτων καὶ τῶν πραγμάτων 
εἶναι ἱκανὴ νὰ προκαλέσῃ σωφρο- 
σύνη καὶ γνῶσι. Ἐνῶ ἡ ἄλογη, 
ἀκολασία καὶ μῖσος καὶ ἄγνοια. 
2. [Τὸ χωρίο τοῦ Ψαλτηρίου λέγει]: 
ἑτοίμασες ἐνώπιόν µου τράπεζα 
καὶ τὰ λοιπά”. Ἡ τράπεζα ἐδῶ 
ὑποδηλώνει τὴν πρακτυσὴ ἀρετή. 
Διότι αὐτὴ ἑτοιμάσθηκε ἀπὸ τὸν 
Χριστὸ ἀπέναντι ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι μᾶς θλίβουν, [τῶν δαιμόνων!]. 
Τὸ δὲ ἔλαιον, τὸ ὁποίο λιπαίνει τὸν 
νοῦ, [ὑποδηλώνει] τὴν θεωρία, 
ὅσων ἔχουν δημιουργηθῆ, [τῶν ὄν- 
των]. Τὸ δὲ ποτήριον τοῦ Θεοῦ [ὑπο- 
δηλώνει] τὴν γνῶσι τοῦ Θεοῦ. Ἐνῶ 
τὸ ἔλεος Αὐτοῦ [ὑποδηλώνει] τὸν 
Λόγο Αὐτοῦ καὶ Θεό. Διότι Αὐτός, 
[ὁ Θεὸς Λόγος], μὲ τὴν ἐνανθρώ- 
πησί Του ἀναζητεῖ ὅλες τὶς ἡμέ- 
ρες, μέχρις ὅτου νὰ συναντήσῃ, 
ὅλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι θὰ σω- 
θοῦν, ὅπως ἀκριβῶς τὸν [Ἀπόστο- 
λο] Παῦλο. Ὁ δὲ οἶκος [ὑποδηλώ- 
νει] τὴν βασιλεία [τοῦ Θεοῦ], µέσα 
στὴν ὁποία ἐγκαθίστανται ὅλοι οἱ 
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Ἅγιοι. Ἡ δὲ µακρότης τών 
ἡμερῶν, τὴν αἰώνιον ζωήν. 
γ΄. Κατά παράχρησιν αἱ κα- 
κίαι τῶν τῆς ψυχῆς δυνά- 
µεων ἡμιν ἐπισυμβαίνουσιν- 
οἷον, τῆς τε ἐπιθυμητικῆς, 
καὶ τῆς λογιστικῆς. Καὶ τῆς 
μὲν λογιστικῆς δυνάμεως 
παράχρησίς ἐστιν ἀγνωσία, 
καὶ ἀφροσύνη. Τῆς δὲ θυμο- 
ειδοῦς καὶ ἐπιθυμητικῆς, μῖ- 
σος, καὶ ἀκολασία. Χρῆσις 
δὲ τούτων, γνῶσις, καὶ φρό- 
νησις, ἀγάπη τε, καὶ σωφρο- 
σύνη. Εἰ δὲ τοῦτο, οὐδὲν τῶν 
ὑπὸ Θεοῦ κτισθέντων καὶ 
γεγονότων ἐστὶ κακόν. 

δ΄. Οὐ τὰ βρώματα κακά, 
ἀλλ᾽ ἡ γαστριμαργία. Οὐδὲ ἡ 
παιδοποιΐα, ἀλλ᾽ ἡ πορνεία: 
οὐδὲ τὰ χρήματα, ἀλλ᾽ ἡ 
φιλαργυρία: οὐδὲ ἡ δόξα, 
ἀλλ᾽ ἡ κενοδοξία. Εἰ δὲ τοῦτο, 
οὐδὲν ἐν τοῖς οὖσι κακόν, εἰμὴ 
ἡ παράχρησις, ἥτις συμβαί- 
νει ἐκ τῆς τοῦ νοῦ ἀμελείας 
περὶ τὴν φυσικὴν γεωργίαν. 
ε΄. Τὸ ἐν δαίμοσι κακόν, ταῦ- 
τα εἶναι, φησὶν ὁ Μακάρι- 
ος Διονύσιος, θυμὸν ἄλογον, 
ἄνουν ἐπιθυμίαν, φαντα- 
σίαν προπετῆ. Ἀλογία δὲ 
καὶ ἄνοια, καὶ προπέτεια 
ἐπὶ τῶν λογικῶν, στερήσεις 














Ἅγιοι. Καὶ ἡ µακρότητα τῶν ἡμε- 
ρῶν [ὑποδηλώνει] τὴν αἰώνιο ζωή. 
3, Οἱ κακίες τῶν δυνάμεων τῆς ψυ- 
χῆς ἐπισυμβαίνουν σ᾽ ἐμᾶς, ἕνεκα 
τῆς κακῆς χρήσεως [αὐτῶν], δηλα- 
δή, καὶ τῆς ἐπιθυμητικῆς καὶ τῆς λο- 
γιστικῆς [δυνάμεως]. Καὶ κακὴ μὲν 
χρῆσι τῆς λογιστικῆς δυνάμεως εἷ- 
ναι ἢ ἀγνωσία καὶ ἡ ἀφροσύνη. [Κα- 
κὴ χρῆσι] δὲ τῆς θυμοειδοῦς καὶ τῆς 
ἐπιθυμητικῆς [δυνάμεως εἶναι ἀντί- 
στοιχα] τὸ μῖσος καὶ ἢ ἀκολασία. 
Ἐνῶ [ὀρθὴ] χρῆσι τους [εἶναι] ἡ 
γνῶσι καὶ ἡ φρόνησι καὶ ἢ ἀγάπη 
καὶ ἢ σωφροσύνη. Ἐὰν δὲ [συμβαί- 
νη] αὐτό, [δηλαδή ἢ προσήκουσα 
χρῆσι], κανένα ἀπὸ ὅσα δημιουργή- 
θηκαν καὶ ὅσα ἔχουν γίνει ἀπὸ τὸν 
Θεὸ δὲν εἶναι κακό. 

4. Δὲν [εἶναι] τὰ φαγητὰ κακά, ἀλλὰ 
ἡ γαστριμαργία. Οὔτε ἡ γέννησι 
παιδιῶν [εἶναι κακή], ἀλλὰ ἡ πορ- 
νεία: οὔτε τὰ χρήματα, ἀλλὰ ἡ Φι- 
λαργυρία: οὔτε ἡ δόξα, ἀλλ᾽ ἡ κενο- 
δοξία. Ἐὰν δὲ [συμβαίνη] αὐτό, κανέ- 
να ἀνάμεσα στὰ ὄντα δὲν εἶναι κα- 
κό, παρὰ μόνο ἡ κακὴ χοῆσι [τους], 
ἢ ὁποία συμβαίνει ἐξ αἰτίας τῆς ἁμε- 
λείας τοῦ νοός [μας], ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν φυσικὴ καλλιέργειά [του]. 

5. Λέγει ὁ μακάριος Διονύσιος, ὅτι 
τὸ κακὸ στοὺς δαίμονες εἶναι αὐτά: 
ὁ ἄλογος θυμός, ἡ ἀλόγιστη ἐπι- 
θυμία, ἡ ἀπερίσκεπτη φαντασία. 
Ἡ ἀλογία δὲ καὶ ἡ ἄνοια καὶ ἡ ἁπε- 
ρισκεψία, ὅσον ἀφορᾶ τὰ λογικὰ 
[ὄντα] εἶναι στερήσεις [ἀντίστοιχα] 
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εἰσὶ λόγου, καὶ νοῦ, καὶ πε- 
ρισκέψεως. Αἱ δὲ στερήσεις, 
τῶν ἔξεών εἰσι δεύτεραι. 
Ἄρα οὖν ἦν ὅτε ὑπῆρχεν ἐν 
αὐτοῖς λόγος, καὶ νοῦς, καὶ 
περίσκεψις εὐλαβής. Εἰ δὲ 
τοῦτο, οὐδὲ οἱ δαίμονες φύ- 
σει κακοί, ἀλλ᾽ ἐκ παραχρή- 
σεως τῶν φυσικῶν δυνάμε- 
ων κακοὶ γεγόνασι. 

ς’. Τὰ μὲν τῶν παθῶν, ἀκο- 
λασίας: τὰ δέ, μίσους: τὰ δέ, 
καὶ ἀκολασίας καὶ μίσους 
εἰσὶ ποιητικά. 

ζ΄. Πολυλογία καὶ ἥδυφα- 
γία«, ἀκολασίας εἰσὶν αἴτια. 
Φιλαργυρία δὲ καὶ κενοδο- 
ξία, μίσους πρὸς τὸν πλη- 
σίον. Ἡ δὲ τούτων μήτηρ 
φιλαυτία, τῶν ἀμφοτέρων 
ἐστὶν αἰτία. 

η΄. Φιλαυτία ἐστὶν ἡ πρὸς 
τὸ σώμα ἐμπαθής, καὶ ἄλο- 
γος φιλία, ἡ ἀντίκειται ἀγά- 
πη, καὶ ἐγκράτεια. Ὁ ἔχων 
τὴν φΦιλαυτίαν, δῆλον ὅτι 
ἔχει πάντα τὰ πάθη. 

θ΄. Οὐδεὶς (φησὶν ὁ Ἀπόστο- 
λος) τὴν ἑαυτοῦ σάρκα ἐμί- 
σησενῦ, ἀλλ᾽ ὑπωπιάζει δη- 
λονότι καὶ δουλαγωγεῖ΄, µη- 
δὲν πλέον παρέχων, πλήν 
διατροφῆς καὶ σκεπασµά- 
των”, καὶ τούτων μόνων, 














τοῦ λογικοῦ, τοῦ νοὸς καὶ τῆς περι- 
σκέψεως. Οἱ στερήσεις, ὅμως, εἶναι 
μεταγενέστερες τῶν συνηθειῶν. 
Ἄρα, λοιπόν, ὑπῆρξε καιρός, κατὰ 
τὸν ὁποῖον ὑπῆρχε σ᾽ αὐτοὺς [τοὺς 
δαίμονες] λογικό καὶ νοῦς καὶ εὐὖ- 
λαβὴς περίσκεψι. Ἐὰν δὲ αὐτὸ [ἔχη 
ἔτσι, τότε], οὔτε οἱ δαίμονες [εἶναι] 
ἐκ φύσεως κακοί, ἀλλὰ ἐξ αἰτίας 
τῆς κακῆς χρήσεως τῶν φυσικῶν 
[τους] δυνάμεων ἔχουν γίνει κακοί. 
6. Ἀπὸ τὰ πάθη ἄλλα μὲν [εἶναι] 
ἱκανὰ νὰ προκαλέσουν ἀκολα- 
σία. Ἄλλα δὲ μῖσος. Καὶ ἄλλα καὶ 
ἀκολασία καὶ μῖσος. 

7. Ἡ πολυλογία καὶ ἡ ἀγάπη στὰ 
γευστυτὰ φαγητὰ εἶναι αἰτίες τῆς 
ἀκολασίας. Καὶ ἡ φιλαργυρία καὶ 
ἡ κενοδοξία [εἶναι αἰτίες] μίσους 
πρὸς τὸν πλησίον. Ἧ δὲ μητέρα 
αὐτῶν, ἡ φιλαυτία, εἶναι αἰτία καὶ 
τῶν δύο. 

8. Φιλαυτία εἶναι ἢ ἐμπαθὴς καὶ 
ἄλογη ἀγάπη πρὸς τὸ σῶμα, στὴν 
ὁποία ἀντιτίθεται ἡ ἀγάπη καὶ ἡ 
ἐγκράτεια. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει 
τὴν φιλαυτία [εἶναι] φανερό, ὅτι 
ἔχει ὅλα τὰ πάθη. 

9. (Ὁ Ἀπόστολος λέγει) κανεὶς 
δὲν μίσησε τὴν σάρκα του, ἀλλά, 
βέβαια, [τὴν] σκληραγωγεῖ καὶ 
[τὴν] μεταχειρίζεται, ὡς δούλη, 
χωρὶς νὰ [τῆς] παρέχη τίποτα πε- 
ρισσότερο, παρὰ µόνο διατροφὴ 
καὶ ἐνδύματα καὶ ἀπ᾽ αὐτὰ μόνο 
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τῶν πρὸς τὸ ζῆν ἀναγκαί- 
ων. Οὕτως οὖν ἀπαθώς τις 
ἀγαπᾶ αὐτήν, καὶ ὡς ὑπη- 
ρέτην τῶν θείων ἐκτρέφει, 
καὶ θάλπει αὐτήν, τοῖς τὴν 
ἔνδειαν αὐτῆς ἀποπληροῦ- 
σι μόνοις. 

ι᾽. Ὃν τις ἀγαπᾷ, τοῦτον 
πάντως καὶ σπεύδει θερα- 
πεύειν. Εἰ οὖν τὸν Θεόν τις 
ἀγαπᾶ, πάντως καὶ τὰ ἀρε- 
στὰ αὐτῷ σπεύδει ποιεῖν. 
Εἰ δὲ τὴν σάρκα, τὰ ταύτην 
τέρποντα. 

ια΄.Τῳ μὲν Θεῷ ἀρέσκει ἀγά- 
πη καὶ σωφροσύνη, καὶ 6ε- 
ωρία, καὶ προσευχή. Τῇ δὲ 
σαρκὶ γαστριμαργία, καὶ 
ἀκολασία, καὶ τὰ τούτων 
αὐξητικά. Λιὰ τοῦτο οἱ σαρ- 
κὶ ὄντες, Θεῷ ἀρέσαι οὐ δύ- 
νανται’. Οἱ δὲ Χριστοῦ, τὴν 
σάρκα ἐσταύρωσαν σὺν τοῖς 
παθήμασιν καὶ ταῖς ἐπιθυ- 
μίαις». 

ιβ΄. Ὁ νοῦς ἐὰν μὲν νεύσῃ 
πρὸς Θεόν, ἔχει δοῦλον τὸ 
σῶμα, καὶ πλέον οὐδὲν αὐ- 
τῷ παρέχει τῶν πρὸς τὸ ζῆν 
ἀναγκαίων. Ἐὰν δὲ νεύσῃ 
πρὸς τὴν σάρκα, δουλοῦται 
τοῖς πάθεσι, πρόνοιαν αὐ- 
τῆς ἀεὶ εἰς ἐπιθυμίας ποι- 
ούμενος". 








τὰ ἀναγκαῖα γιὰ τὴν ἐπιβίωσι. Ὁ 
καθένας, λοιπόν, κατ᾽ αὐτὸν τὸν 
τρόπο, ἀπαθῶς ἀγαπᾶ [τὴν σάρ- 
κα] καὶ [τὴν] ἐκτρέφει, ὡς ὑπηρέ- 
τη τῶν θείων, καὶ τὴν φροντίζει μὲ 
αὐτὰ μόνο, τὰ ὁποῖα ἱκανοποιοῦν 
τὴν ἀνάγκη [της]. 

10. Ἐκεῖνον, τὸν ὁποῖον κάποιος 
ἀγαπᾶ, αὐτὸν σὲ κάθε περίπτωσι 
καὶ σπεύδει νὰ ὑπηρετῇ. Ἐάν, ἑπο- 
μένως, ἀγαπᾷ κἀποιος τὸν Θεό, 
σπεύδει καὶ πάντοτε νὰ ἐκτελῇ 
[ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα εἶναι] ἀρεστὰ 
σ᾽ Αὐτόν. Ἐὰν ὅμως [ἀγαπᾷ] τὴν 
σάρκα, [σπεύδει νὰ ἐκτελῆ] ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα εὐχαριστοῦν αὐτήν. 

11. Στὸν μὲν Θεὸ ἀρέσουν ἢ ἀγά- 
πη καὶ ἢ σωφροσύνη καὶ ἢ θεω- 
ρία καὶ ἡ προσευχή. Στὴν δὲ σάρ- 
κα [ἀρέσουν] ἡ γαστριμαργία καὶ 
ἡ ἀκολασία καὶ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
αὐξάνουν αὐτές. Γι᾿ αὐτὸ καὶ ἐκεῖ- 
νοι, οἱ ὁποῖοι εἶναι παραδομένοι 
στὴν σαρκικὴ ζωή, δὲν μποροῦν 
νὰ ἀρέσουν στὸν Θεό. Ἐνῶ ἐκεῖ- 
νοι, [οἱ ὁποῖοι ἀνήκουν] στὸν Χρι- 
στό, σταύρωσαν τὴν σάρκα μαζὶ 
μὲ τὰ πάθη καὶ τὶς ἐπιθυμίες. 

12. Ἐὰν μὲν ὁ νοῦς κλίνη πρὸς τὸν 
Θεό, μεταχειρίζεται τὸ σῶμα ὡς 
δοῦλο καὶ δὲν παρέχει σ᾽ αὐτὸ τί- 
ποτα περισσότερο ἀπὸ τὰ ἀναγ- 
καῖα γιὰ τὴν ἐπιβίωσι. Ἐὰν ὅμως 
κλίνη πρὸς τὴν σάρκα, ὑποδουλώ- 
νεται στὰ πάθη, φροντίζοντας [νὰ 
ἱκανοποιῆ] πάντοτε τὶς ἐπιθυμίες 
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Ιγ΄. Εἰ θέλεις τῶν λογισμῶν 
περιγενέσθαι, ἐπιμελοῦ τῶν 
παθῶν, καὶ εὐχερῶς αὐτοὺς 
ἐκ τοῦ νοῦ ἀπὸ τούτων ἐξε- 
λαύνεις: οἷον, ἐπὶ μὲν τῆς 
πορνείας, νήστευε, καὶ ἀγρύ- 
πνει, κοπίασον, ἰδίασον: ἐπὶ 
δὲ τῆς ὀργῆς καὶ τῆς λύπης, 
καταφρόνει δόξης, καὶ ἀτι- 
μίας, καὶ τῶν ὑλικῶν πρα- 
γμάτων: ἐπὶ δὲ τῆς μνησι- 
κακίας, προσεύχου ὑπὲρ τοῦ 
λυπήσαντος, καὶ ἀπαλλάτ- 
τη. 

ιδ΄. Μή τῶν ἀνθρώπων τοῖς 
ἀσθενεστέροις ἑαυτὸν παρα- 
μέτρει: ἀλλὰ τῆ ἐντολῆ τῆς 
ἀγάπης μᾶλλον παράτει- 
νον! Τοῖς μὲν γὰρ παραµε- 
τρῶν, εἰς βόθρον τῆς οἰήσε- 
ως ἐμπίπτεις: τῇ δὲ παρα- 
τείνων, εἰς τὸ ὕψος τῆς τα- 
πεινοφροσύνης προκόπτεις. 
ιε΄. Εἰ ὅλως τῆς πρὀς τὸν 
πλησίον ἀγάπης τὴν ἐντο- 
λὴν φυλάττεις, οὐδενὸς τῆς 
πρὸς αὐτὸν λύπης τὴν πι- 
κρίαν ἐνδείξη, ἢ δῆλον, ὅτι 
ταύτης τὰ πρόσκαιρα προ- 
τιμῶν, καὶ αὐτῶν ἀντιποι- 
ούμενος, τὸν ἀδελφὸν πο- 
λεμεῖς. 

ις΄. Οὐ διὰ τὴν χρείαν τοσοῦ- 
τον τὸ χρυσίον ζηλωτὸν τοῖς 





13. Ἐὰν θέλης νὰ γίνης κυρίαρχος τῶν 
λογισμῶν, νὰ προσέχῃς τὰ πάθη καὶ 
[τότε] μὲ εὐχέρεια θὰ διώξης ὁπωσ- 
δήποτε ἔξω ἀπὸ τὸν νοῦ [σου] ἐκεί- 
νους [τοὺς λογισμούς], οἱ ὁποῖοι προ- 
έρχονται ἀπὸ αὐτά. Παραδείγματος 
χάριν, ὅσον ἀφορᾶ τὴν πορνεία, νὰ 
νηστεύῃς καὶ νὰ ἀγρυπνῆς, νὰ κοπι- 
άσης καὶ νὰ ἀποσυρθῆς ἀπὸ τὸν κὀ- 
σμο: ὅσον δὲ ἀφορᾶ τὴν ὀργὴ καὶ τὴν 
λύπη, νὰ καταφρονῆς τὴν δόξα καὶ 
τὴν ἀτιμία καὶ τὰ ὑλικὰ πράγματα: 
ὅσον δὲ ἀφορᾶ τὴν μνησικακία νὰ 
προσεύχεσαι γι αὐτόν, ὁ ὁποῖος [σὲ] 
λύπησε καὶ ὁπωσδήποτε θὰ λυτρω- 
θῆς. 

14. Μὴ συγκρίνῃς τὸν ἑαυτό σου μὲ 
μέτρο τοὺς ἀσθενεστέρους ἀπὸ τοὺς 
ἀνθρώπους: ἀλλὰ μᾶλλον ἐπιμήκυνε 
[τὸ μέτρο βάσει, τοῦ ὁποίου ἐκτιμᾶς 
τὸν ἑαυτό σου], σύμφωνα μὲ τὴν ἐν- 
τολὴ τῆς ἀγάπης. Διότι, ἐὰν συγκρί- 
νῃς [τὸν ἑαυτό σου] μὲ τοὺς μέν, [δη- 
λαδὴ τοὺς ἀσθενεστέρους], θὰ πέσης 
στὸ βόθρο τῆς ἀλαζονείας, [ὅτι δῆθεν 
εἶσαι καλλίτερος]: ἐὰν ὅμως ἐπιμη- 
κύνηῃς [τὸ μέτρο συγκρίσεως τοῦ ἑαυ- 
τοῦ σου] μὲ αὐτὴν [τὴν ἀγάπη], θὰ 
προαχθῆς στὸ ὕψος τῆς ταπεινοφρο- 
σύνης, [βλέποντας πόσο ὑστερεῖς]. 
15. Ἐὰν φυλάττῃς ὁλοκληρωτικὰ τὴν 
ἐντολὴ τῆς ἀγάπης πρὸς τὸν πλησί- 
ον, σὲ κανένα δὲν θὰ ἐπιδείξῃς τὴν 
πικρία τῆς λύπης ἐναντίον του, δια- 
φορετικὰ [εἶναι] φανερό, ὅτι προτι- 
μώντας, ἀντὶ γι᾿ αὐτὴν [τὴν ἐντολὴ 
τῆς ἀγάπης], τὰ ἐφήμερα καὶ διεκδι- 
κώντας αὐτά, πολεμᾶς τὸν ἀδελφό 
[σου]. 

16. Τὰ χρήματα δὲν ἔχουν γίνει στοὺς 
ἀνθρώπους τόσο πολὺ ζηλευτὰ ἐξ 
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ἀνθρώποις γέγονεν, ὅσον διὰ 
τὸ τοὺς πολλοὺς τὰς ἡδονὰς 
θεραπεύειν. 

ιζ΄. Τρία εἰσὶ τὰ αἴτια τῆς τῶν 
χρημάτων ἀγάπης: φιληδο- 
νία, κενοδοξία, καὶ ἀπιστία: 
χαλεπωτέρα δὲ τῶν δύο ἡ 
ἀπιστία καθέστηκεν. 

Ιη'. Ὁ μὲν φιλήδονος ἀγαπᾷ 
ἀργύριον, ἵνα δι αὐτοῦ τρυφή- 
σῃ. Ὁ δὲ κενόδοξος, ἵνα δι αὐ- 
τοῦ δοξασθῆη: ὁ δὲ ἄπιστος, 
ἵνα κρύψη καὶ φυλάξη, λιμὸν 
φοβούμενος, ἢ γῆρας, ἢ νόσον, 
ἢ ξενιτείαν. Καὶ ἐπ᾽ αὐτῷ μᾶλ- 
λον ἐλπίζει, ἢ ἐπὶ τῷ Θεῷ, τῷ 
πάσης κτίσεως Δημιουργῷ, 
καὶ προνοητῇ ἕως τῶν ἐσχά- 
των καὶ μικροτάτων ζῴων. 
ιθ’. Τέσσαρές εἰσιν οἱ περι- 
ποιούμενοι χρήματα: οἱ προ- 
ειρηµένοι τρεῖς, καὶ ὁ οἰκο- 
νομικός. Μόνος δὲ οὗτος δη- 
λονότι ὀρθῶς περιποιεῖται, 
ἵνα ἑκάστῳ τὴν χρείαν πα- 
ρέχων μὴ διαλείπη ποτέ. 
κ’. Πάντες οἱ ἐμπαθεῖς λογι- 
σμοί, ἢ τὸ ἐπιθυμητικὸν τῆς 
ψυχῆς ἐρεθίζουσιν, ἢ τὸ θυ- 
μικὸν ἐκταράσσουσιν, ἢ τὸ 
λογιστικόν. Καὶ ἐκ τούτου 
συμβαίνει τὸν νοῦν ὀφθαλ- 
μιᾶσαι πρὸς τὴν πνευµατι- 
κὴν θεωρίαν, καὶ τὴν τῆς προ- 


αἰτίας τῆς ἀνάγκης, ἀλλὰ ἐξ αἰτίας 
τοῦ ὅτι οἱ περισσότεροι ὑπηρετοῦν 
τὶς ἡδονές. 

17. Τρία εἶναι τὰ αἴτια τῆς ἀγάπης 
τῶν χρημάτων: ἢ φιληδονία, ἡ κε- 
νοδοξία καὶ ἡ ἀπιστία. Ἡ ἀπιστία, 
ὅμως, εἶναι χειρότερη ἀπὸ τὶς [ἄλ- 
λες] δύο. 

18. Ὁ μὲν φιλήδονος ἀγαπᾶ τὸ χρῆ- 
μα, γιὰ νὰ γευθῆ μ᾽ αὐτὸ ζωὴ ἀπο- 
λαύσεων. Ὁ δὲ κενόδοξος [τὸ ἆἀγα- 
πᾶ], γιὰ νὰ δοξασθῆ μ᾽ αὐτό. Ἐνῶ ὁ 
ἄπιστος, γιὰ νὰ [τὸ] κρύψῃ καὶ [νὰ 
τὸ] φυλάξη, ἐπειδὴ φοβᾶται [ἐν- 
δεχόμενη] πεῖνα ἢ τὰ γηρατειὰ ἢ 
ἀσθένεια ἢ ἐκπατρισμό. Καὶ ἐλπί- 
ζει περισσότερο σ᾽ αὐτὸ παρὰ στὸν 
Θεό, στὸν Δημιουργὸ ὁλοκλήρου 
τῆς κτίσεως καὶ προνοητὴ μέχρι 
καὶ τῶν τελευταίων καὶ μικροτέρων 
ζώων. 

19. Τέσσερεις εἶναι ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖ- 
οι ἀποταμιεύουν χρήματα: οἱ τρεῖς, 
ποὺ προαναφέρθηκαν, [ὁ Φιλήδο- 
νος, ὁ κενόδοξος, ὁ ἄπιστος] καὶ ἐκεῖ- 
νος, ποὺ διαχειρίζεται μὲ σύνεσι 
καὶ φειδώ τὰ τοῦ οἴκου [του]. Μό- 
νο δὲ αὐτός, βέβαια, ἀποταμιεύει 
ὀρθά, ὥστε νὰ μὴν παύῃ ποτὲ νὰ 
παρέχῃ στὸν καθένα τὰ ἀναγκαῖα. 
20. Ὅλοι οἱ ἐμπαθεῖς λογισμοὶ ἐρε- 
θίζουν ἢ τὸ ἐπιθυμητικὸ [μέρος] τῆς 
ψυχῆς ἢ φέρνουν σὲ ταραχὴ τὸ θυ- 
μικὸ ἢ τό λογιστικό. Καὶ ἐξ αἰτίας 
αὐτοῦ συμβαίνει ὁ νοῦς νὰ πάσχῃ 
ὡς πρὸς τὸ ὀπτικό του αἰσθητήριο 
[δηλαδὴ τὸ διορατικὸ καὶ ἑπομένως 
ἀδυνατεῖ νὰ βλέπῃ] τὴν πνευματι- 
κὴ θεωρία καὶ τὴν ἀνύψωσι τῆς προ- 


10Ο 


10 


15 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΌΝΤΑΣ ἸΡΙΤΗ ΤΩ͂Ν ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


σευχῆς ἐκδημίαν. Καὶ τού- 
του χάριν ὀφείλει ὁ Μονα- 
χός, καὶ μάλιστα ὁ ἡσυχά- 
ζων, ἀκριβῶς τοῖς λογισμοῖς 
προσέχειν, καὶ τὰς τούτου 
[τεσίε: τούτων] αἰτίας καὶ 
γνῶναι, καὶ ἐκκόπτειν. Γινώ- 
σκει δὲ οὕτως: οἷον, ἐρεθί- 
ζουσι τὸ ἐπιθυμητικὸν τῆς 
ψυχῆς αἱ ἐμπαθεῖς μνῆμαι 
τῶν γυναικῶν: τούτων δὲ 
αἰτία ἡ τῶν βρωμάτων, καὶ 
πομάτων ἀκρασία, καὶ ἡ αὖ- 
τῶν τῶν γυναικῶν πυκνὴ 
καὶ ἄλογος συντυχία. Περι- 
κόπτει δὲ ταύτας πεῖνα, καὶ 
δίψα, καὶ ἀγρυπνία, καὶ ἀνα- 
χώρησις. Τὸν δὲ θυμὸν πά- 
λιν ἑκταράσσουσιν αἱ ἔμπα- 
θεῖς μνῆμαι τῶν λυπησάν- 
των: αἰτία δὲ τούτου, φιλη- 
δονία, καὶ κενοδοξία, καὶ φι- 
λοῦλία: διὰ γὰρ ταῦτα ὁ ἐμ- 
παθὴς λυπεῖται, ἢ ὡς στε- 
ρηθείς, ἢ ὡς μὴ ἐπιτυχών. 
Περικόπτει δὲ ταύτας ἡ τού- 
των αὐτῶν καταφρόνησις, 
καὶ ἐξουδένωσις διὰ τὴν εἰς 
Θεὸν ἀγάπην. 

κα΄. Γινώσκει ὁ Θεὸς ἑαυτόν, 
γινώσκει καὶ τὰ ὑπ᾽ αὐτοῦ γε- 
γονότα. Γινώσκουσι δὲ καὶ αἱ 
ἅγιαι δυνάμεις τὸν Θεόν, γι- 
νώσκουσι δὲ καὶ τὰ ὑπὸ Θεοῦ 











σευχῆς [πρὸς τὸν Θεό]. Καὶ ἕνε- 
κα αὐτοῦ ὀφείλει ὁ Μοναχὸς καὶ 
μάλιστα ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἡσυ- 
χάζει, νὰ ἔχῃ στραμμένη τὴν προ- 
σοχή του μὲ ἀκρίβεια στοὺς λο- 
γισμοὺς καὶ τὶς αἰτίες αὐτῶν καὶ 
νὰ [τὶς] γνωρίσῃ καὶ νὰ [τὶς] ἀπο- 
κόπτη. [Τὶς] γνωρίζει δὲ κατ᾽ αὐ- 
τὸν τὸν τρόπο: ἐπὶ παραδείγμα- 
τι, ἐρεθίζουν τὸ ἐπιθυμητικὸ μέ- 
ρος τῆς ψυχῆς οἱ ἐμπαθεῖς ἐνθυ- 
μήσεις τῶν γυναικῶν: αὐτῶν δὲ 
[τῶν ἐνθυμήσεων] αἰτία [εἶναι] ἡ 
ἀκράτεια στὰ φαγητὰ καὶ τὰ πο- 
τὰ καὶ ἡ συχνὴ καὶ χωρὶς λόγο συ- 
ναναστροφή αὐτῶν τῶν γυναι- 
κῶν. Ἀποκόπτει δὲ αὐτὲς [τὶς αἰτί- 
ες] ἡ πεῖνα καὶ ἡ δίψα καὶ ἡ ἀγρυ- 
πνία καὶ ἡ ἀναχώρησι [ἀπὸ τὸν 
κόσμο]. Τὸ δὲ θυμικὸ μέρος πάλι 
τῆς ψυχῆς φέρνουν σὲ ταραχὴ οἱ 
ἐμπαθεῖς ἐνθυμήσεις ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι [μᾶς] προξένησαν λύπη- 
αὐτοῦ δὲ αἰτία [εἶναι] ἢ φιληδο- 
νία καὶ ἢ κενοδοξία καὶ ἡ ἀγάπη 
στὴν ὕλη. Διότι ὁ ἐμπαθὴς λυπᾶ- 
ται γι’ αὐτά, ἢ ἐπειδὴ [τὰ] στερή- 
θηκε ἢ ἐπειδὴ δὲν [τὰ] ἐπέτυχε. Καὶ 
ἀποκόπτει αὐτὰ ἡ καταφρόνησι 
καὶ ἡ ἐξουδένωσι ὅλων αὐτῶν χά- 
ριν τῆς ἀγάπης πρὸς τὸν Θεό. 

21. Ὁ Θεὸς γνωρίζει τὸν ἑαυτό 
Του, γνωρίζει καὶ ὅσα ἔχουν δη- 
μιουργηθη ἀπ᾽ Αὐτόν. Οἱ δὲ ἅγιες 
Δυνάμεις [οἱ ἄγγελοι]. γνωρί- 
ζουν τὸν Θεὸ καὶ ἐπίσης γνωρί- 
ζουν καὶ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἔχουν 
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γεγονότα. Ἀλλ᾽ οὐχ ὡς ὁ Θε- 
ὁς γινώσκει ἑαυτόν, καὶ τὰ 
ὑπ᾽ αὐτοῦ γεγονότα, οὕτω 
καὶ αἱ ἅγιαι δυνάμεις τὸν 
Θεόν, καὶ τὰ ὑπ᾽ αὐτοῦ γε- 
γονότα. 
κβ΄. Ὁ μὲν Θεὸς ἑαυτὸν γι- 
νώσκει ἐκ τῆς μακαρίας οὐ- 
σίας αὐτοῦ. Τὰ δὲ ὑπ᾽ αὐτοῦ 
γεγονότα ἐκ τῆς σοφίας αὐ- 
τοῦ, δι᾽ ἧς, καὶ ἐν ᾗ τὰ πάν- 
τα ἐποίησεν. Αἱ δὲ ἅγιαι δυ- 
νάμεις, τὸν μὲν Θεὸν μετο- 
χῆ γινώσκουσιν, ὑπὲρ μετο- 
χὴν ὄντα: τὰ δὲ ὑπ᾽ αὐτοῦ 
γεγονότα, ἀναλήψει τῶν ἐν 
. θεωρημάτων. 

γ΄. Ἔξω μὲν τοῦ νοῦ εἰσι 
τὰ ο... ἔνδον δέ, τὴν 
αὐτῶν θεωρίαν ἀναλαμβά- 
νει. Οὐχ οὕτως δὲ ἐπὶ Θεοῦ 
τοῦ ἀῑδίου, καὶ ἀπείρου, καὶ 
ἀορίστου, καὶ τὸ εἶναι, καὶ τὸ 
εὖ εἶναι, καὶ τὸ ἀεὶ εἶναι τοῖς 
οὖσι χαρισαμένου. 
κδ΄. Θεοῦ μετέχει τοῦ Ἁγίου 
ἡ λογιστικὴ καὶ νοερὰ οὐ- 
σία, αὐτῷ τε τῷ εἶναι, καὶ 
τῇ πρὸς τὸ εὖ εἶναι ἐπιτηδει- 
ότητι, ἀγαθότητός τε φημὶ 
καὶ σοφίας, καὶ τῆ πρὸς τὸ 
ἀεὶ εἶναι χάριτι: ταύτη οὖν 
τὸν Θεὸν γινώσκει: τὰ δὲ 
ὑπ᾽ αὐτοῦ γεγονότα, τῇ ἀνα- 











δημιουργηθῆ ἀπ᾽ Αὐτόν. Ἀλλά, ὅπως 
ὁ Θεὸς γνωρίζει τὸν Ἑαυτό Του καὶ 
τὰ δημιουργήματά Του, δὲν [γνωρί- 
ζουν] κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο καὶ οἱ 
Ἅγιες Δυνάμεις τὸν Θεὸ καὶ τὰ δη- 
μιουργήματά Του. 

22. Ὁ μὲν Θεὸς γνωρίζει τὸν Ἑαυτό 
Του ἀπὸ τὴν μακαρία οὐσία Του. 
Ἐνῶ, ὅσα ἔχουν δημιουργηθῆ ἀπ᾽ Αὐ- 
τόν, [τὰ γνωρίζει] μὲ τὴν Σοφία Του, 
διὰ τῆς ὁποίας καὶ μὲ τὴν ὁποία ἐδη- 
μιούργησε τὰ πάντα. Οἱ Ἅγιες, ὅμως, 
Δυνάμεις γνωρίζουν τὸν μὲν Θεό, 
ἀπὸ τὴν μετοχὴ [σ᾽ Αὐτόν], ὁ ὁποῖ- 
ος εἶναι ὑπεράνω μετοχῆς [καθεαυ- 
τόν]: τὰ δὲ δημιουργήματά Του [τὰ 
γνωρίζουν] βλέποντας µέσα σ᾿ αὖ- 
τὰ [τὰ δημιουργήματα] τὶς ἐνυπάρ- 
χουσες ἐνέργειές τους. 

23. Τὰ δημιουργήματα βρίσκονται 
βέβαια ἔξω ἀπὸ τὸν νοῦ: [ὁ νοῦς] 
ὅμως µέσα [του] δέχεται τὴν θεω- 
ρία τους. Δὲν [συμβαίνει] ὅμως ἔτσι, 
ὅσον ἀφορᾶ τὸν ἀῑδιο καὶ ἄπειρο 
καὶ ἀόριστο Θεό, ὁ ὁποῖος χάρισε 
στὰ ὄντα καὶ τὸ εἶναι καὶ τὸ εὖ εἷ- 
ναι καὶ τὸ ἀεὶ εἶναι. 

24. Ἡ λογικὴ καὶ νοερὰ οὐσία με- 
τέχει τοῦ Ἁγίου Θεοῦ καὶ μ᾿ αὐτὸ 
τὸ ἴδιο τὸ εἶναι [της] καὶ μὲ τὴν ἱκα- 
νότητά [της] γιὰ τὸ εὖ εἶναι, ἐννοῶ 
[δηλαδή], γιὰ τὴν ἀγαθότητα καὶ 
τὴν σοφία καὶ μὲ τὴν διὰ τῆς Χάρι- 
τος [τοῦ Θεοῦ ἱκανότητά της] γιὰ 
τὸ ἀεὶ εἶναι, [γιὰ τὴν αἰωνιότητα]. 
Κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, ἑπομένως, 
[ὴ νοερὰ καὶ λογική] οὐσία γνωρί- 
ζει τὸν Θεό. Ὅσα ὅμως ἔχουν δη- 
μιουργηθῆ ἀπ᾽ Αὐτὸν [τὰ γνωρί- 
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λήψει (ὡς προείρηται) τῆς 
ἐν τοῖς γεγονόσι θεωρουµέ- 
νης τεχνικῆς σοφίας, ἥτις 
ἐστὶ ψιλή, καὶ ἀνυπόστατος 
ἐν τῷ νῷ συνισταμένη. 

κε΄. Τέσσαρα τῶν θείων ἰδιω- 
μάτων, συνεκτικά, καὶ φρου- 
ρητικά, καὶ διασωστικὰ τῶν 
ὄντων δι᾽ ἄκραν ἀγαθότητα 
ἐκοινοποίησεν ὁ Θεός, πα- 
ραγαγῶν εἰς τὸ εἶναι τὴν λο- 
γικὴν καὶ νοερὰν οὐσίαν: τὸ 
ὄν, τὸ ἀεὶ ὄν, τὴν ἀγαθότητα, 
καὶ σοφίαν. Τούτων τὰ μὲν 
δύο, τῃ οὐσίᾳ παρέσχε: τὰ δὲ 
δύο, τῇ γνωμικῇ ἐπιτηδει- 
ότητι, τὴν ἀγαθότητα, καὶ 
τὴν σοφίαν: ἵνα ἅπερ [τεσβε: 
ὅπερ] ἐστὶν αὐτὸν κατ᾽ οὐ- 
σίαν, γένηται ἡ κτίσις κατὰ 
μετουσίαν: διὰ ταύτην καὶ 
κατ᾽ εἰκόνα καὶ ὁμοίωσιν Θε- 
οὗ λέγεται γεγενῆσθαι. Καὶ 
κατ᾽ εἰκόνα μέν, ὡς ὂν ὄντος, 
καὶ ὡς ἀεὶ ὄν, ἀεὶ ὄντος, εἰ 
καὶ μὴ ἀνάρχως, ἀλλ᾽ ἀτε- 
λευτήτως. Καθ’ ὁμοίωσιν δέ, 
ὥς ἀγαθὸς ἀγαθοῦ καὶ ὡς 
σοφός σοφοῦ: τοῦ κατὰ φύ- 
σιν, ὁ κατὰ χάριν. Κατ᾽ εἰκό- 
νὰ μέν, πᾶσα φύσις λογική 
ἐστι τοῦ Θεοῦ: καθ ὁμοίω- 
σιν δέ, μόνοι οἱ ἀγαθοὶ καὶ 
σοφοί. 

















ζει] (ὅπως ἔχει προαναφερθή) μὲ τὴν 
κατανόησι τῆς δημιουργικῆς σοφίας 
[τοῦ Θεοῦ], ποὺ θεωρεῖται μέσα στὰ 
δημιουργήματα, ἡ ὁποία καθὼς συγ- 
κροτεῖται [μόνο] μέσα στὸν νοῦ εἶναι 
ψιλὴ [εἰκόνα ἀπογυμνωμένη ἀπὸ τὴν 
πραγματικότητα] καὶ ἀνυπόστατη. 
25. Ὁ Θεός, ὅταν ἔφερε στὸ εἶναι τὴν 
λογικὴ καὶ νοερὰ οὐσία, ἕνεκα τῆς 
ἄκρας ἀγαθότητός [Του, τῆς] µετέ- 
δώσε τέσσερα ἀπὸ τὰ θεία ἰδιώματά 
Του, τὰ ὁποῖα συνέχουν, φρουροῦν 
καὶ διασώζουν τὰ ὅντα: [δηλαδὴ τῆς 
μετέδωσε] τὸ νὰ εἶναι [τὴν ὕπαρξι], τὸ 
νὰ εἶναι πάντοτε [τὴν αἰωνία ὕπας- 
ξι], τὴν ἀγαθότητα καὶ τὴν σοφία. 
Ἀπ᾽ αὐτὰ τὰ μὲν δύο [πρῶτα] τὰ χο- 
ρήγησε στὴν οὐσία [της]: τὰ δὲ [ἄλ- 
λα] δύο, [δηλαδὴ] τὴν ἀγαθότητα καὶ 
τὴν σοφία [τὰ χορήγησε] στὴν ἵκα- 
νότητά [της] νὰ σχηματίζῃ γνώμη: 
ὥστε ἐκεῖνο, τὰ ὁποῖο εἶναι ἀκριβῶς 
αὐτὸς [ὁ Θεός] κατ᾽ οὐσία, νὰ γίνῃ ἡ 
κτίσι κατὰ μετουσία [ἕνωσι]. Γι’ αὐτὸ 
καὶ λέγεται, ὅτι [ὁ ἄνθρωπος] ἔχει δη- 
μιουργηθῆ κατ᾽ εἰκόνα καὶ ὁμοίω- 
σιτοῦ Θεοῦ. Καὶ κατ᾽ εἰκόνα μὲν [ἔχει 
δημιουργηθῆ] ὡς ὂν [κατ᾽ εἰκόνα] 
τοῦ Ὄντος καὶ ὡς αἰώνιο ὂν [κατ᾽ εἰ- 
κόνα] τοῦ αἰωνίως Ὄντος, ἂν καὶ ὄχι 
ἀνάρχως, ἀλλὰ ἀτελευτήτως. Καθ ὁμοί- 
ωσιν δὲ [ἔχει δημιουργηθῆ] ὡς ἀγα- 
θὸς [καθ᾽ ὁμοίωσιν] τοῦ Ἀγαθοῦ καὶ 
ὡς σοφὸς [καθ᾽ ὁμοίωσιν] τοῦ Σοφοῦ: 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος [δημιουργήθηκε 
ἔτσι] κατὰ Χάριν, [ἔχει δημιουργηθῆ 
καθ᾽ ὁμοίωσιν] Ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [εἷ- 
ναι τέτοιος] κατὰ φύσιν..Κατ᾽ εἰκό- 
να βέβαια τοῦ Θεοῦ εἶναι κάθε λογι- 
κὴ φύσι, ἐνῶ καθ᾽ ὁμοίωσιν μόνο οἱ 
ἀγαθοὶ καὶ οἱ σοφοί. | 


107 


10 


15 


20 


25 


30 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


κς΄. Πᾶσα ἡ λογικὴ καὶ νο- 
ερἀ οὐσία διήρηται εἰς δύο: 
τουτέστιν εἰς τὴν Ἀγγελι- 
κήν, καὶ ἀνθρωπίνην φύσιν. 
Καὶ πᾶσα ἡ Ἀγγελικὴ φύσις, 
διήρηται πάλιν εἰς δύο κα- 
θολικὰς γνώμας τε, καὶ ἁγέ- 
λας: ἁγίας τε, καὶ ἐναγεῖς: 
τουτέστιν, εἰς ἁγίας δυνά- 
μεις, καὶ ἀκαθάρτους δαί- 
μονας. Καὶ πᾶσα ἡ ἀνθρω- 
πίνη διήρηται εἰς γνώμας 
μόνον καθολικὰς δύο, εὖσε- 
βεῖς, λέγω, καὶ ἀσεβεῖς. 

κζ᾽. Ὁ μὲν Θεὸς ὡς αὐτοῦ- 
παρξις ὢν καὶ αὐταγαθό- 
της καὶ αὐτοσοφία, μᾶλλον 
δὲ ἀληθέστερον εἰπεῖν, καὶ 
ὑπὲρ ταῦτα πάντα, οὐδὲν 
ἔχει τὸ σύνολον ἐναντίον. 
Τὰ δὲ κτίσματα, ὡς πάντα 
μέν, μεθέξει καὶ χάριτι τὴν 
ὕπαρξιν”. Τὰ δὲ λογικὰ καὶ 
νοερά, καὶ τὴν ἀγαθότητος, 
καὶ σοφίας ἐπιτηδειότητα 
ἔχει ἐναντίον, τῇ μὲν ὑπάρ- 
ξει τὸ μὴ ὑπάρχειν: τῇ δὲ 
τῆς ἀγαθότητος καὶ σοφίας 
ἐπιτηδειότητι, κακίαν, καὶ 
ἀγνωσίαν. Καὶ τὸ μὲν ὑπάρ- 
χειν ἀεί, ἢ μὴ ὑπάρχειν ταῦ- 
τα, ἐν τῆ ἐξουσίᾳ τοῦ πεποι- 
ηκότος ἐστί. Τὸ δὲ μετέχειν 
τῆς ἀγαθότητος αὐτοῦ, καὶ 








26. Ὅλη ἡ λογικὴ καὶ νοερὰ οὐ- 
σία ἔχει διαιρεθῆ σὲ δύο [φύσεις]: 
δηλαδὴ στὴν Ἀγγελικὴ καὶ στὴν 
ἀνθρώπινη φύσι. Καὶ ὅλη ἢ Άγγε- 
λικὴ φύσι ἔχει διαιρεθῆ πάλι σὲ δύο 
καθολικὲς καὶ γνῶμες καὶ ὁμάδες: 
καὶ ἅγιες καὶ ἀκάθαρτες: δηλαδὴ 
σὲ ἅγιες δυνάµεις καὶ σὲ ἀκαθάρ- 
τους δαίμονες. Καὶ ὅλη ἡ ἀνθρώπι- 
νη Φύσι ἔχει διαιρεθῇ σὲ δύο μόνο 
καθολικὲς γνῶμες, ἐννοῶ [δηλαδή], 
τοὺς εὐσεβεῖς καὶ τοὺς ἀσεβεῖς. 

27. Ὁ Θεὸς βέβαια καθὼς εἶναι ἡ 
αὐτοῦπαρξι καὶ ἡ αὐτοαγαθό- 
τητα καὶ ἡ αὐτοσοφία, μᾶλλον 
ὅμως, γιὰ νὰ μιλήσωμε πιὸ ἁλη- 
θινά, [εἶναι] καὶ πιὸ πάνω ἀπὸ ὅλα 
αὐτά, δὲν ἔχει ἐν συνόλῳ τίποτα 
ἐνάντιο [ποὺ ἐναντιώνεται πρὸς 
αὐτὲς τὶς ἰδιότητές Του]. Ὅλα ὅμως 
τὰ κτίσματα [ἔχουν] τὴν ὕπαρξι 
ἕνεκα τῆς μεθέξεως καὶ τῆς Χά- 
ριτος [τοῦ Θεοῦ]- καὶ [μάλιστα] 
τὰ λογικὰ καὶ νοερά, [τὰ ὁποῖα 
ἔχουν] καὶ τὴν ἱκανότητα τῆς ἆγα- 
θότητος καὶ τῆς σοφίας, ἔχουν 
ἐνάντιο ὡς πρὸς μὲν τὴν ὕπαρξι 
τὸ νὰ μὴν ὑπάρχουν: ὡς πρὸς δὲ 
τὴν ἱκανότητα τῆς ἀγαθότητος 
καὶ τῆς σοφίας [ἔχουν ἐνάντια] 
τὴν κακία καὶ τὴν ἀγνωσία. Καὶ 
βέβαια τὸ νὰ ὑπάρχουν αἰωνίως 
ἢ νὰ μὴν ὑπάρχουν αὐτὰ [τὰ κτί- 
σματα], βρίσκεται στὴν ἐξουσία 
Ἐκείνου, ποὺ [τὰ] ἔχει δημιουρ- 
γήσει. Ἐνῶ τὸ νὰ μετέχουν ἢ νὰ 
μὴν μετέχουν στὴν ἀγαθότητα καὶ 
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τῆς σοφίας, ἢ μὴ μετέχειν, 
ἐν τῇ βουλήσει τῶν λογι- 
κῶν ὑπάρχει. 

κη΄. Οἱ μὲν ἕλληνες ἐξ ἀῑ- 
δίου λέγοντες συνυπάρχειν 
τῷ Θεῷ τὴν τῶν ὄντων οὐ- 
σίαν, τὰς δὲ περὶ αὐτὴν ποιό- 
τητας μόνον ἐξ αὐτοῦ ἐσχη- 
κέναι”. Τῇ μὲν οὐσίᾳ οὐδὲν 
λέγουσιν ἐναντίον: ἐν δὲ ταῖς 
ποιότησι μόναις τὴν ἐναν- 
τίωσιν εἶναι. Ἡμεῖς δὲ μό- 
νην λέγομεν τὴν θείαν οὐ- 
σίαν μὴ ἔχειν τι ἐναντίον, ὡς 
ἀῑδιόν τε οὖσα καὶ ἄπειρον, 
καὶ ἀϊδιότητος ταῖς ἄλλαις 
χαριστικήν. Τῇ δὲ τῶν ὄν- 
των οὐσίᾳ, εἶναι μὲν τὸ μὴ 
ὂν ἐναντίον. Καὶ ἐν τῇ ἔξου- 
σίᾳ τοῦ κυρίως ὄντος, ὑπάρ- 
χειν τὸ ἀεὶ εἶναι αὐτὴν ἢ μὴ 
εἶναι. Ἀμεταμέλητα δὲ εἷ- 
ναι τὰ χαρίσματα αὐτοῦ: 
καὶ διὰ τοῦτο καί ἐστιν ἀεί, 
καὶ ἔσται, τῇ παντοκρατο- 
ρικῇ δυνάμει διακρατού- 
μενα, εἰ καὶ ἔχει τὸ ὂν ἐναν- 
τίον, ὡς εἴρηται, ὡς ἐκ μὴ 
ὄντος εἰς τὸ εἶναι παραχθεῖ- 
σα, καὶ ἐν τῇ βουλὴ αὐτοῦ 
ἔχουσα τὸ εἶναι αὐτήν, ἢ μὴ 
εἶναι. 

κθ΄, Ὥσπερ τὸ κακὸν στέρη- 
σίς ἐστιν ἀγαθοῦ, καὶ ἡ ἀγνω- 


τὴν σοφία Αὐτοῦ [τοῦ Θεοῦ] βρί- 
σκεται στὴν βούλησι τῶν λογικῶν 
[κτισμάτων]. 

28. Οἱ μὲν ἕλληνες [φιλόσοφοι] ὅταν 
λέγουν, ὅτι προαιωνίως συνυπάρχει 
μὲ τὸν Θεὸ ἡ οὐσία τῶν ὄντων, [ὑπο- 
στηρίζουν], ὅτι [τὰ ὄντα] ἔχουν λάβει 
ἀπ᾽ Αὐτὸν [τὸν Θεό], μόνον τὶς γύρω 
ἀπὸ αὐτὴν [τὴν οὐσία] «ποιότητες»! 
[καὶ ὄχι αὐτὴν τὴν οὐσία]. Λέγουν, 
ὅτι στὴν μὲν οὐσία δὲν [ὑπάρχει] τί- 
ποτα τὸ ἐνάντιο: καί, ὅτι ἡ ἐναντίωσι 
ὑπάρχει μόνο στὶς «ποιότητες». Ἐμεῖς 
ὅμως λέμε, ὅτι μόνο ἡ θεία οὐσία 
δὲν ἔχει τίποτα τὸ ἐνάντιο, ἐπειδὴ 
εἶναι καὶ ἀΐδια καὶ ἄπειρη καὶ ἐκεί- 
νη, ποῦ χαρίζει τὴν ἀῑδιότητα στὶς 
ἄλλες [οὐσίες, ἐκεῖνες τῶν ὄντων]. 
[λέμε] ὅμως, ὅτι εἶναι ἐνάντιο στὴν 
οὐσία τῶν ὄντων ἡ ἀνυπαρξία καὶ 
ὅτι βρίσκεται στὴν ἐξουσία τοῦ κυ- 
ρίως Ὄντος τὸ νὰ ὑπάρχῃ [ἡ οὐσία 
τῶν ὄντων] αἰωνίως ἢ νὰ μὴν ὑπάρ- 
χη αὐτή. Καὶ [λέμε ἐπίσης], ὅτι τὰ χα- 
οίσματα Αὐτοῦ εἶναι ἀμεταμέλητα 
[δηλαδὴ δὲν μεταμελεῖται, ποὺ τὰ δί- 
νει καὶ κατὰ τοῦτο εἶναι ἀμετάκλη- 
τα]- καὶ γι αὑτὸ ὑπάρχουν αἰωνίως 
καὶ θὰ ὑπάρχουν, διότι διχκρατοῦν- 
ται ἀπὸ τὴν παντοκρατορικὴ δύνα- 
μι, ἂν καὶ τὸ ὂν ἔχει ἐνάντιο [τὸ μὴ 
ὄν], ἐπειδή, αὐτὴ [ἡ οὐσία τῶν ὄν- 
των], ὅπως ἔχει λεχθῆ, ὁδηγήθηκε 
στὸ εἶναι [στὴν ὕπαρξι] ἀπὸ τὸ μὴ 
ὂν [τὴν ἀνυπαρξία] καὶ δέχεται ἀπὸ 
τὴν βούλησι Αὐτοῦ [τοῦ Θεοῦ] τὸ νὰ 
εἶναι ἢ τὸ νὰ μὴν εἶναι. 

29. Ὅπως ἀκριβῶς τὸ κακὸ εἶναι ἡ 
στέρησι τοῦ ἀγαθοῦ καὶ ἡ ἄγνοια 
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σία στέρησίς ἐστιν γνώσε- 
ώς: οὕτω καὶ τὸ μὴ ὄν, στέ- 
ρησίς ἐστι τοῦ ὄντος, οὐ τοῦ 
κυρίως δὲ ὄντος, οὐκ ἔχει 
γὰρ ἐναντίον, ἀλλὰ τοῦ κα- 
τὰ μέθεξιν ὄντος. Καὶ αἱ μὲν 
τῶν προτέρων στερήσεις, τῇ 
γνώμη τῶν γεγονότων ἕπον- 
ται’ ἡ δὲ τοῦ δευτέρου, ἐν τῆ 
βουλήσει τοῦ πεποιηκότος 
ὑπάρχει, τοῦ ἀεὶ δι᾽ ἀγαθό- 
τητα βουλομένου εἶναι τὰ 
ὄντα, καὶ ἀεὶ ὑπ᾽ αὐτοῦ εὐ- 
εργετεισθαι. 

λ΄. Πάντα τὰ γεγονότα, τὰ 
μέν εἶσι λογικὰ καὶ νοερά, 
καὶ τῶν ἐναντίων δεκτικά, 
οἷον ἀρετῆς καὶ κακίας, καὶ 
γνώσεως καὶ ἀγνωσίας: τὰ 
δέ, σώματα διάφορα, ἐκ τῶν 
ἐναντίων συνεστῶτα τουτέ- 
στι, γῆς, ἀέρος, πυρός, ὕδα- 
τος. Καὶ τὰ μέν εἰσιν ἀσώμα- 
τα πάντη καὶ ἄὔλα, εἰ καί τι- 
γα τούτων συνέζευκται σώ- 
μασι τὰ δὲ ἐξ ὕλης καὶ εἴδους 
μόνον ἔχει τὴν σύστασιν. 
λα΄. Πάντα τὰ σώματα κα- 
τὰ φύσιν ἐστὶν ἀκίνητα: κι- 
νεῖται δὲ ὑπὸ τῆς ψυχῆς, τὰ 
μὲν λογικῆς, τὰ δὲ ἀλόγου, 
τὰ δὲ ἀναισθήτου. 

λβ΄. Τῶν ψυχικῶν δυνάμεων, ἡ 
μέν ἐστι θρεπτική, ἡ δὲ φαν- 











εἶναι ἡ στέρησι τῆς γνώσεως: κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο καὶ τὸ μὴ ὂν εἶναι ἡ 
στέρησι τοῦ ὄντος, ὄχι ὅμως τοῦ κυ- 
ρίως Ὄντος, διότι Αὐτὸ δὲν ἔχει ἐνάν- 
τιο, ἀλλὰ [εἶναι στέρησι] τοῦ κατὰ 
μέθεξιν ὄντος. Καὶ οἱ μὲν στερή- 
σεις τῶν πρώτων [τοῦ ἀγαθοῦ καὶ 
τῆς γνώσεως] ἐξαρτῶνται ἀπὸ τὴν 
προαίρεσι τῶν δημιουργημάτων: 
ἐνῶ [ἡ στέρησι] τοῦ δευτέρου [τοῦ 
ὄντος] βρίσκεται στὴν βούλησι Ἐκεί- 
νου, ὁ ὁποῖος [τὸ] ἔχει δημιουργήσει, 
Ἐκείνου ὁ ὁποῖος ἕνεκα τῆς ἀγαθό- 
τητός [Του] θέλει νὰ ὑπάρχουν τὰ 
ὄντα καὶ νὰ εὐεργετοῦνται ἀπ᾽ Αὐ- 
τὸν διὰ παντός. 

30. Ὅλα τὰ δημιουργήματα εἶναι, 
ἄλλα μὲν λογικὰ καὶ νοερὰ καὶ ἐπι- 
δεκτικὰ τῶν ἐναντίων [μεταξύ τους 
καταστάσεων]. ὅπως ἐπὶ παραδείγ- 
ματι [ἐπιδεκτικὰ καὶ] ἀρετῆς καὶ 
κακίας καὶ γνώσεως καὶ ἀγνοίας: 
ἄλλα δὲ [εἶναι] διάφορα σώματα, τὰ 
ὁποῖα ἔχουν συσταθῆ ἀπὸ τὰ ἐνάν- 
τια [μεταξύ τους στοιχεῖα], δηλαδὴ 
ἀπὸ γῆ, ἀέρα, ἀπὸ φωτιὰ [καὶ] νε- 
ρό. Καὶ τὰ μὲν [λογικὰ καὶ νοερὰ] 
εἶναι ἐντελῶς ἀσώματα καὶ ἄῦλα, 
ἂν καὶ κάποια ἀπὸ αὐτὰ συνδέονται 
μὲ σώματα: τὰ δὲ [ὑπόλοιπα σώμα- 
τα] συνίστανται μόνο ἀπὸ ὕλη καὶ 
μορφή. 

31. Ὅλα τὰ σώματα εἶναι ἀκίνητα 
κατὰ φύσιν. Κινοῦνται ὅμως ἀπὸ 
τὴν ψυχή: ἄλλα ἀπὸ λογική [ψυ- 
χή], ἄλλα ἀπὸ ἄλογη καὶ ἄλλα ἀπὸ 
ἀναίσθητη. 

32. Ἀπὸ τὶς ψυχικὲς δυνάμεις ἡ µία 
εἶναι θρεπτική, ἡ ἄλλη φανταστι- 
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ταστικὴ καὶ ὁρμητική, ἡ δὲ 
λογιστική καὶ νοητική. Καὶ 
τῆς μὲν πρώτης µόνης µε- 
τέχουσι τὰ φυτά: τῆς δὲ δευ- 
τέρας πρὸς ταύτη τὰ ἄλογα 
ζῴα: τῆς δὲ τρίτης πρὸς ταῖς 
δυσίν, οἱ ἄνθρωποι: καὶ αἱ 
μὲν δύο δυνάμεις ᾠθαρταί- 
ἡ δὲ τρίτη ἄφθαρτος καὶ ἀθά- 
γατος ἀποδείκνυται. 

λγ΄. Ἀλλήλαις μεταδιδοῦ- 
σαι φωτισμοῦ αἱ ἅγιαι δυνά- 
μεις, καὶ τῇ ἀνθρωπίνη φύ- 
σει, ἢ τῆς αὐτῶν ἀρετῆς με- 
ταδιδόασιν, ἢ τῆς ἐν αὐταῖς 
γνώσεως. Καὶ ἀρετῆς μὲν 
οἷον τῆς θεομιμήτου ἆγα- 
θότητος: καθ᾽ ἣν καὶ ἕαυ- 
τάς, καὶ ἀλλήλας, καὶ τὰς 
ὑποβεβηκυίας εὐεργετοῦ- 
σι, θεοειδεῖς ἐργαζόμεναι: 
γνώσεως δέ, ἢ περὶ Θεοῦ 
τι ὑψηλότερον: σὺ γάρ, φη- 
σίν, ὕψιστος εἰς τὸν αἰῶνα, 
Κύριε5. ἢ περὶ ἀσωμάτων 
βαθύτερον, ἢ περὶ σωμάτων 
ἀκριβέστερον, ἢ περὶ προ- 
νοίας τρανότερον, ἡ περὶ 
κρίσεως σαφέστερον. 

λδ΄. Νοός ἐστιν ἀκαθαρσία 
πρῶτον μέν, τὸ γνῶσιν ἔχειν 
ψευδή. Δεύτερον δέ, τὸ ἀγνο- 
εἰν τι τῶν καθόλου, ὡς πρὸς 
ἀνθρώπινον νοῦν, λέγω: ἀγ- 











κὴ καὶ δρμητικὴ καὶ ἡ ἄλλη λογιστι- 
κὴ καὶ νοητική. Καὶ τὰ μὲν Φυτὰ με- 
τέχουν μόνο στὴν πρώτη: τὰ δὲ ἅλο- 
γα ζῶα [μετέχουν] ἐπιπλέον καὶ στὴν 
δεύτερη: ἐνῶ οἱ ἄνθρωποι ἑκτὸς ἀπὸ 
τὶς [ἄλλες δύο δυνάμεις] ἐπιπλέον 
[μετέχουν καὶ] στὴν τρίτη. Καὶ οἱ μὲν 
δύο [πρῶτες] δυνάμεις [εἶναι] φθαρ- 
τές. Ἡ δὲ τρίτη σαφῶς ἐμφανίζεται 
ἄφθαρτη καὶ ἀθάνατη. 
533. Οἱ Ἅγιες Ἀγγελικὲς Δυνάμεις µε- 
ταδίδοντας ἡ μία στὴν ἄλλη [θεῖο] 
φωτισμό, μεταδίδουν καὶ στὴν ἀν- 
θρώπινη φύσι ἢ ἀπὸ τὴν ἀρετή τους 
ἢ ἀπὸ τὴν γνῶσι, [ποὺ ὑπάρχει] σ᾽ αὐ- 
τές. Καὶ ἀπὸ μὲν τὴν ἀρετή [τους με- 
ταδίδουν], παραδείγματος χάριν, 
ἀπὸ τὴν θεομίμητη ἀγαθότητα, ἕνε- 
κα τῆς ὁποίας εὐεργετοῦν καὶ τοὺς 
ἑαυτούς τους καὶ ἡ μία τὴν ἄλλη 
καὶ τὶς κατώτερες [δυνάμεις], κά- 
νοντάς [τες] θεοειδεῖς. Ἀπὸ δὲ τὴν 
γνῶσι [τους μεταδίδουν στὴν ἀνθρώ- 
πινη φύσι] ἢ κάτι ὑψηλότερο, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸν Θεό: διότι λέγει [ἡ Ἁγία 
Γραφή]: ἐσὺ Κύριε [εἶσαι] ὁ Ὕψιστος 
στὸν αἰῶνα: ἢ [κάτι] βαθύτερο σχε- 
τικὰ μὲ τὰ ἀσώματα [ὄντα] ἢ [κά- 
τι] ἀκριβέστερο γιὰ τὰ ἐνσώματα 
[ὄντα] ἢ [κάτι] εὐκρινέστερο γιὰ 
τὴν Πρόνοια [τοῦ Θεοῦ] ἢ [κάτι] σα- 
φέστερο σχετικὰ μὲ τὴν κρίσι. 

34. Ἀκαθαρσία τοῦ νοὸς εἶναι κατὰ 
πρῶτον μὲν τὸ νὰ ἔχῃ [κανεὶς] ψευ- 
δῆ γνῶσι. Δεύτερον δὲ τὸ νὰ ἀγνοῇ 
κάτι ἀπὸ τὰ [ἐπὶ μέρους] τῆς σύνο- 
λης [δημιουργίας, δηλαδὴ] λέγω, 
ὅσον ἀφορᾶ πρὸς τὸν ἀνθρώπινο 
νοῦ: διότι εἶναι [ἰδίωμα μόνο] ἀγ- 
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γέλου γάρ ἐστι τὸ μηδὲν τῶν 
ἐπὶ μέρους ἀγνοεῖν. Τρίτον 
δέ, τὸ ἐμπαθεῖς ἔχειν λογι- 
σμούς. Τέταρτον δέ, τὸ συγ- 
κατατίθεσθαι τῇ ἁμαρτίᾳ. 
λε΄. Ψυχῆς ἐστιν ἀκαθαρ- 
σία τὸ μὴ ἐνεργεῖν κατὰ φύ- 
σιν. Ἐκ τούτου γὰρ τίκτον- 
ται τῷ νῷ οἱ ἐμπαθεῖς λο- 
γισμοί. Τότε γὰρ κατὰ φύ- 
σιν ἐνεργεῖ, ὅταν αἱ παθη- 
τικαὶ αὐτῆς δυνάμεις, ὁ θυ- 
μός, λέγω καὶ ἡ ἐπιθυμία, 
ἐν τῆ τῶν πραγμάτων, καὶ 
τῶν ἐν αὐτοῖς νοημάτων 
προσβολή, ἀπαθεῖς διαμεί- 
νωσι. 

λς΄. Σώὠματὸς ἐστιν ἀκαθαρ- 
σία ἡ κατ᾽ ἐνέργειαν ἁμαρ- 
τία. 

λζ΄. Ἀγαπᾷ ἡσυχίαν ὁ μὴ πά- 
σχων πρὸς τὰ τοῦ κόσμου: 
καὶ ἀγαπᾷ πάντας ἀνθρώ- 
πους, ὁ μηδὲν ἀγαπῶν ἀν- 
θρώπινον: καὶ γνῶσιν ἔχει 
Θεοῦ καὶ τῶν θείων, ὁ μὴ 
σκανδαλιζόμενος εἴς τινα, 
εἴτε διὰ παραπτώματα, εἴτε 
διὰ λογισμοὺς ἐξ ὑπονοίας. 
λη΄. Μέγα μὲν τὸ μὴ πάσχειν 
πρὸς τὰ πράγματα: μεῖζον 
δὲ τούτου πολλῷ τὸ πρὸς 
τὰ τούτων νοήματα ἀπαθῆ 
διαμεῖναι. 








γέλου τὸ νὰ μὴν ἀγνοῇ τίποτα ἀπὸ 
τὰ ἐπὶ μέρους [τῆς σύνολης δημι- 
ουργίας]. Τρίτο ἐξάλλου τὸ νὰ ἔχῃ 
ἐμπαθεῖς λογισμούς. Ἐνῶ τέταρτο, 
τὸ νὰ συγκατατίθεται στὴν ἁμαρ- 
τία. 

35. Ἀκαθαρσία τῆς ψυχῆς εἶναι τὸ 
νὰ μὴν ἐνεργῆ κατὰ φύσιν. Ἐξ αἰ- 
τίας αὐτοῦ βέβαια γεννιοῦνται 
στὸν νοῦ οἱ ἐμπαθεῖς λογισμοί. Δι- 
ότι τότε [ἡ ψυχὴ] ἐνεργεῖ κατὰ φύ- 
σιν, ὅταν οἱ παθητικὲς δυνάμεις 
αὐτῆς, ἐννοῶ [δηλαδὴ] ὁ θυμὸς καὶ 
ἢ ἐπιθυμία, παραμένουν ἀπαθεῖς 
κατὰ τὴν προσβολὴ τῶν πραγμά- 
των καὶ τῶν νοημάτων, [ποὺ ὑπάρ- 
χουν] σ᾽ αὐτά. 

36. Ἀκαθαρσία τοῦ σώματος εἶναι 
ἢ ἔμπρακτος ἁμαρτία. 

37. Ἀγαπᾶ τὴν ἡσυχία ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος δὲν ἐπηρεάζεται ἐμπαθῶς 
ἀπὸ τὰ [πράγματα] τοῦ κόσμου. 
Καὶ ἀγαπᾶ ὅλους τοὺς ἀνθρώπους, 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀγαπᾶ τί- 
ποτε ἀνθρώπινο. Καὶ ἔχει γνῶσι 
τοῦ Θεοῦ καὶ τῶν θείων [πραγμά- 
των] ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν σκαν- 
δαλίζεται ἐν σχέσει μὲ κανένα οὔ- 
τε ἐξ αἰτίας παραπτωμάτων οὔ- 
τε ἐξ αἰτίας λογισμῶν ἀπὸ ὑπο- 
ψίες. 

38. [Εἶναι] βέβαια μεγάλο [πρᾶγ- 
μα] τὸ νὰ μὴν ἔχῃ [κανεὶς] πάθος 
ὡς πρὸς τὰ πράγματα. Κατὰ πολὺ 
ὅμως μεγαλύτερο ἀπ᾽ αὐτὸ [εἶναι] 
τὸ νὰ παραμένῃ ἀπαθὴς ὡς πρὸς 
τὰ νοήματα αὐτῶν. 
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λθ΄’. Ἀγάπη καὶ ἐγκράτεια 
ἀπαθῆ τὸν νοῦν διατηροῦσι, 
πρός τε τὰ πράγματα, καὶ 
πρὸς τὰ τούτων νοήματα. 
μ΄. Οὐ πρὸς τὰ πράγματα ὁ 
νοῦς πολεμεῖ τοῦ θεοφιλοῦς, 
οὐδὲ πρὸς τὰ τούτων νοή- 
ματα: ἀλλὰ πρὸς τὰ πάθη 
τὰ τοῖς νοήμασι συνεζευγμέ- 
να: οἷον, οὐ πρὸς τὴν γυναῖκα 
πολεμεῖ, οὐδὲ πρὸς τὸν λυ- 
πήσαντα, οὐδὲ πρὸς τὰς τού- 
των φαντασίας, ἀλλὰ πρὸς 
τὰ πάθη τὰ ταῖς φαντασί- 
αις συνεζευγµένα. 

μα’. Ἅπας ὁ πόλεμος τοῦ Μο- 
ναχοῦ πρὸς τοὺς δαίμονας, 
ἵνα τὰ πάθη τῶν νοημάτων 
χωρίση. Ἄλλως γὰρ ἀπαθῶς 
τὰ πράγματα βλέπειν οὐ δύ- 
ναται. 

μβ΄. Ἄλλο ἐστι πρᾶγμα, καὶ 
ἄλλο νόημα, καὶ ἄλλο πάθος. 
Καὶ πρᾶγμα μέν ἐστιν, οἷον 
ἀνήρ, γυνή, χρυσός, καὶ τὰ 
ἑξῆς. Νόηµα δέ, οἷον μνήμη ψι- 
λή τινος τῶν προειρημένων: 
πάθος δέ, οἷον φιλία ἄλογος, ἢ 
μίσος ἄκριτον τινὸς τῶν προ- 
ειρηµένων. Πρὸς οὖν τὸ πά- 
θος ἐστὶ τοῦ Μοναχοῦ ἡ μάχη. 
μγ΄. Νόημά ἐστιν ἐμπαθές, λο- 
γισμὸς σύνθετος ἀπὸ πάθους 
καὶ νοήματος. Χωρίσωμεν τὸ 











99. Ἡ ἀγάπη καὶ ἡ ἐγκράτεια δια- 
τηροῦν τὸν νοῦ ἀπαθῆ καὶ ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὰ πράγματα καὶ ἐν σχέσει 
πρὸς τὰ νοήματα αὐτῶν. 

40. Ὁ νοῦς τοῦ θεοφιλοῦς [ἀνθρώ- 
που] δὲν πολεμᾶ ἐναντίον τῶν πρα- 
γμάτων, οὔτε ἐναντίον τῶν νοημά- 
πων τους: ἀλλὰ ἐναντίον τῶν παθῶν, 
τὰ ὁποῖα εἶναι συνδεδεμένα μὲ τὰ 
νοήματα: παραδείγματος χάριν, δὲν 
πολεμᾶ ἐναντίον τῆς γυναίκας, οὔ- 
τε ἐναντίον ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [τὸν] 
λύπησε, οὔτε ἐναντίον τῶν φαντα- 
σιῶν αὐτῶν [τῶν δύο], ἀλλὰ ἐναν- 
πίον τῶν παθῶν, τὰ ὁποῖα εἶναι συν- 
δεδεµένα μὲ τὶς φαντασίες. 

ΑἹ, Ὀλόκληρος ὁ πόλεμος τοῦ Μο- 
ναχοῦ ἐναντίον τῶν δαιμόνων [εἷ- 
ναι], γιὰ νὰ χωρίση τὰ πάθη ἀπὸ 
τὰ νοσήματα. Διότι, διαφορετικά, δὲν 
μπορεῖ νὰ βλέπη τὰ πράγµατα ἆπα- 
θῶς. 

42. Ἄλλο εἶναι τὸ πρᾶγμα καὶ ἄλ- 
λο τὸ νόημα καὶ ἄλλο τὸ πάθος. Καὶ 
τὸ μὲν πρᾶγμα εἶναι, παραδείγµα- 
τος χάριν, ὁ ἄνδρας, ἡ γυναῖκα, τὸ 
χουσάφι καὶ τὰ λοιπά. Νόημα δὲ 
[εἶναι], παραδείγματος χάριν, ἡ γυ- 
μνὴ [ἀπὸ πάθος] μνήμη κάποιου 
ἀπὸ τὰ προαναφερθέντα: ἐνῶ πά- 
θος [εἶναι], παραδείγματος χάριν, 
ἡ παράλογη ἀγάπη ἢ τὸ ἀκατανό- 
ητο μῖσος κάποιου ἀπὸ τὰ προα- 
ναφερθέντα. Ἑπομένως, ἢ μάχη τοῦ 
Μοναχοῦ εἶναι ἐναντίον τοῦ πά- 
θους. 

43, Ἐμπαθὲς νόημα εἶναι ὁ σύνθε- 
τος ἀπὸ πάθος καὶ νόημα λογισμός. 
Ἂς χωρίσωμµε τὸ πάθος ἀπὸ τὸ νόη- 
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πάθος ἀπὸ τοῦ νοήματος, καὶ 
ἀπομένει ὃ λογισμὸς ψιλός. 
Χωρίσωμεν δὲ δι᾽ ἀγάπης 
πνευματικῆς, καὶ ἐγκρατεί- 
ας, ἐὰν θέλωμεν. 

μδ΄. Αἱ μὲν ἀρεταί, τῶν πα- 
θῶν τὸν νοῦν χωρίζουσιν: 
αἱ δὲ πνευματικαὶ θεωρίαι, 
τῶν ψιλῶν νοημάτων: ἡ δὲ 
καθαρὰ προσευχή, αὐτῷ 
αὐτὸν παρίστησι τῷ Θεῷ. 
με΄. Αἱ μὲν ἀρεταί, διὰ τὴν 
γνῶσιν τῶν γεγονότων: ἡ δὲ 
γνῶσις, διὰ τὸν γινώσκοντα: 
ὁ δὲ γινώσκων, διὰ τὸν ἀγνώ- 
στως γινωσκόμενον, καὶ ὑπὲρ 
γνώσιν γινώσκοντα. 

μς΄. Οὐχ ὡς προσδεόµενός 
τινος΄', ὁ ὑπερπλήρης Θεός, 
παρήγαγεν εἰς τὸ εἶναι τὰ 
γεγονότα: ἀλλ᾽ ἵνα αὐτὰ μὲν 
αὐτοῦ ἀναλόγως μετέχοντα 
ἀπολάβη, αὐτὸς δὲ εὐφραν- 
θῇ ἐπὶ τοῖς ἔργοις αὐτοῦ’, 
ὁρῶν αὐτὰ εὐφραινόμενα, 
καὶ τῶν ἀκορέστων ἀεὶ κο- 
ρεννύμενα. 

μζ΄. Πολλοὺς ἔχει ὁ κόσμος 
πτωχοὺς τῷ πνεύματι, ἀλλὰ 
παρὰ τὸ προσῆκον: καὶ πολ- 
λοὺς πενθοῦντας, ἀλλὰ διὰ 
ζημίαν χρημάτων, ἢ ἀποβο- 
λἀς τέκνων: καὶ πολλοὺς 
πραεῖς, ἀλλὰ πρὸς τὰ ἀκά- 














μα καὶ ὁ λογισμὸς θὰ ἀπομείνῃ 
ὁπωσδήποτε γυμνὸς [ἀπὸ πάθος]. 
Ἀλλὰ νὰ [τὰ] χωρίσωμε, ἑὰν θέλωμε, 
μὲ [τὴν] πνευματικὴ ἀγάπη καὶ ἐγ- 
κράτεια. 

44. Οἱ μὲν ἀρετὲς χωρίζουν τὸν νοῦ 
ἀπὸ τὰ πάθη: οἱ δὲ πνευματικὲς θε- 
ωρίες [χωρίζουν τὰ πάθη] ἀπὸ τὰ 
ψιλὰ [τὰ ἀπαθῆ] νοήματα: ἐνῶ ἡ 
καθαρὰ προσευχὴ παρουσιάζει αὐ- 
τὸν [τὸν νοῦ] ἐνώπιον αὐτοῦ τοῦ 
Θεοῦ. 

45. Οἱ μὲν ἀρετὲς [ἀποκτῶνται] ἕνε- 
κα τῆς γνώσεως τῶν δημιουργημά- 
των: ἢ δὲ γνῶσι [ἀποκτᾶται] ἕνεκα 
ἐκείνου, ὁ ὁποῖος ἀποκτᾶ τὴν γνῶ- 
σι: καὶ ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος ἀποκτᾶ τὴν 
γνῶσι [τὴν ἀποκτᾶ] ἕνεκα Ἐκείνου 
ὁ ὁποῖος γνωρίζεται ἀκαταλήπτως 
καὶ ὁ ὁποῖος γνωρίζει πέρα ἀπὸ τὴν 
ὅποια γνῶσι. 

46. Ὁ ὑπερπλήρης, [ὁ ἀνενδεὴς] Θεὸς 
ἔφερε στὴν ὕπαρξι τὰ δημιουργή- 
ματα, ὄχι ἐπειδὴ εἶχε ἀνάγκη ἀπὸ 
κάτι: ἀλλά, ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν γιὰ νὰ ἀπο- 
λαύσουν αὐτὰ [τὸν Θεὸ] ἀναλόγως 
[τοῦ] πῶς μετέχουν σ᾽ Αὐτόν, [ἡ ἀπό- 
λαυσι εἶναι ἀνάλογη τῆς μετοχῆς], 
ἀφ᾽ ἑτέρου δέ, Αὐτὸς νὰ εὐφρανθῇ 
γιὰ τὰ ἔργα Του, βλέποντας αὐτὰ νὰ 
εὐφραίνωνται καὶ νὰ χορταίνουν 
πάντοτε ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα δὲν 
χορταίνονται. 

Α7. Ὁ κόσμος ἔχει πολλοὺς πτωχοὺς 
στὸ πνεῦμα, ἀλλὰ ὄχι ὅπως πρέπει 
καὶ [ἔχει] πολλοὺς πενθοῦντας, ἀλ- 
λὰ ἐξ αἰτίας ζημίας χρημάτων ἢ ἐξ αἱ- 
πίας ἀπώλειας παιδιῶν: καὶ [ἔχει] πολ- 
λοὺς πράους, ὅμως κοντὰ στὰ ἀκά- 
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θαρτα πάθη: καὶ πολλοὺς 
πεινῶντας καὶ διψῶντας, ἀλ- 
λὰ πρὸς τὸ ἁρπάζειν τὰ ἀλ- 
λότρια, καὶ κερδαίνειν ἐξ 
ἀδικίας: καὶ πολλοὺς ἐλεή- 
μονας, ἀλλὰ πρὸς τὸ σῶμα, 
καὶ τὰ τοῦ σώματος: καὶ κα- 
θαροὺς τῆ καρδίᾳ, ἀλλὰ διὰ 
κενοδοξίαν: καὶ εἰρηνοποι- 
ούς, ἀλλὰ τὴν ψυχὴν τῇ σαρ- 
κὶ ὑποτάσσοντας: καὶ πολ- 
λοὺς δεδιωγμένους, ἀλλὰ ὡς 
ἀτάκτους: καὶ πολλοὺς ὀνει- 
διζομένους, ἀλλ᾽ ἐπ᾽ αἰσχροῖς 
ἁμαρτήμασιν: ἀλλ᾽ ἐκεῖνοι 
μόνοι μακάριοι, οἱ διὰ Χρι- 
στὸν ταῦτα καὶ ποιοῦντες, 
καὶ πάσχοντες: διὰ τί; Ὅτι 
αὐτῶν ἐστιν ἡ βασιλεία τῶν 
οὐρανῶν, καὶ αὐτοὶ τὸν Θεὸν 
ὄψονται, καὶ τὰ ἑξῆς“. Ὥστε 
οὐχ ὅτι ποιοῦσι ταῦτα καὶ 
πάσχουσιν, εἰσὶ μακάριοι: 
καὶ γὰρ οἱ προειρημένοι τὸ 
αὐτὸ ποιοῦσιν: ἀλλ᾽ ὅτι διὰ 
Χριστὸν ταῦτα καὶ ποιοῦσι, 
καὶ πάσχουσιν. 

μη΄. Ἐν πᾶσι τοῖς ὑφ᾽ ἡμῶν 
πραττομένοις ὁ σκοπὸς ζη- 
τεῖται παρὰ Θεῷ (ὡς πολ- 
λάκις εἴρηται) εἴτε δι αὐ- 
τόν, εἴτε δι’ ἄλλο τι πράτ- 
τομεν. Ὅταν οὖν τι θέλω- 
μεν πρᾶξαι ἀγαθόν, μὴ τὴν 

















θαρτα πάθη: καὶ [ἔχει] πολλούς, 
οἱ ὁποῖοι πεινοῦν καὶ διψοῦν, 
πλὴν ὅμως, γιὰ νὰ ἁρπάζουν τὰ 
ξένα [πράγματα] καὶ νὰ κερδί- 
ζουν ἀπὸ ἀδικίες: καὶ [ἔχει] πολ- 
λοὺς ἐλεήμονες, ἀλλά, ἐν σχέσει 
πρὸς τὸ σῶμα καὶ τὰ σχετικὰ μὲ 
τὸ σῶμα: καὶ [ἔχει ὁ κόσμος] καθα- 
ροὺς στὴν καρδία, ὅμως, ἕνεκα κε- 
νοδοξίας: καὶ εἰρηνοποιοὺς [ἔχει], 
ποὺ ὑποτάσσουν, ὅμως, τὴν ψυχὴ 
στὴν σάρκα: καὶ πολλούς, οἱ ὁποῖ- 
οι διώκονται, ἀλλά, ἐπειδὴ [εἶναι] 
παράνομοι καὶ πολλούς, οἱ ὁποῖ- 
οι χλευάζονται, πλὴν ὅμως, γιὰ 
αἰσχρὰ ἁμαρτήματα. Μακάριοι, 
ὅμως, [εἶναι] µόνο ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖ- 
οι καὶ πράττουν καὶ ὑποφέρουν 
αὐτὰ γιὰ τὸν Χριστό. Γιατί; Διότι 
σ᾽ αὐτοὺς ἀνήκει ἡ βασυλεία τῶν 
οὐρανῶν καὶ αὐτοὶ θὰ δοῦν τὸν 
Θεὸ καὶ τὰ λοιπὰ [τοῦ ἁγιογρα- 
Φικοῦ χωρίου]. Ἑπομένως, δὲν εἷ- 
ναι μακάριοι, διότι πράττουν καὶ 
ὑποφέρουν αὐτά: διότι καὶ οἱ προ- 
αναφερθέντες τὸ ἴδιο κάνουν: ἀλ- 
λά, διότι καὶ πράττουν καὶ ὑπο- 
φέρουν αὐτὰ γιὰ τὸν Χριστό. 

48. Σὲ ὅλα, ὅσα πράττονται ἀπὸ 
ἐμᾶς, ἐξετάζεται (ὅπως πολλὲς 
φορὲς ἔχει λεχθὴ) ἀπὸ τὸν Θεὸ ὁ 
σκοπός, ἐάν, δηλαδή, [τὰ] πράτ- 
τωµε γι Αὐτὸν ἢ γιὰ κάτι ἄλλο. 
Ὅταν, ἑπομένως, θέλωμε νὰ πρά- 
ἕωμε κάτι ἀγαθό, νὰ μὴν ἔχωμε 


111 


10 


15 


20 


25 


30 


ΑΓΙΌΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ἀνθρωπαρέσκειαν, ἀλλὰ 
τὸν Θεὸν σχῶμεν σκοπόν, 
ἵνα εἰς αὐτὸν ἀεὶ ἀποβλε- 
πόμενοι, δι᾽ αὐτὸν πάντα 
πράξωμεν, ἵνα μὴ καὶ τὸν 
κόπον ὑπομένωμεν, καὶ τὸν 
μισθὸν ἀπολέσωμεν. 

μθ΄. Καὶ τὰ ψιλὰ τῶν ἀνθρω- 
πίνων πραγμάτων νοήμα- 
τα, καὶ τὰ πάντων τῶν γε- 
γονότων θεωρήματα, ἀπό- 
βαλε τοῦ νοὸς ἐν τῷ καιρῷ 
τῆς προσευχῆς: ἵνα μὴ τὰ 
ἥττονα φανταζόμενος, τοῦ 
πάντων τῶν ὄντων ἀσυγκρί- 
τως κρείττονος ἐκπέσῃς. 
ν'. Ἐὰν τὸν Θεὸν γνησίως 
ἀγαπήσωμεν, δι’ αὐτῆς τῆς 
ἀγάπης τὰ πάθη ἀποβάλ- 
λομεν: ἡ δὲ εἰς αὐτὸν ἀγά- 
πη ἐστίν, τὸ προτιμᾶν αὐ- 
τὸν τοῦ κόσμου, καὶ τὴν ψυ- 
χὴν τῆς σαρκός, ἐν τῷ τῶν 
κοσμικῶν μὲν καταφρονεῖν 
πραγμάτων, αὐτῷ δὲ σχο- 
λάζειν διὰ παντός, διά τε 
ἐγκρατείας, καὶ ἀγάπης, καὶ 
προσευχῆς, καὶ ψαλμῳδίας, 
καὶ τῶν ἑξῆς. 

να΄. Ἐὰν σχολάζοντες τῷ Θεῷ 
χρόνῳ πολλῷ, τοῦ παθητι- 
κοῦ μέρους τῆς ψυχῆς ἐπι- 
μελώμεθα, οὐκ ἔτι πρὸς τὰς 
τῶν λογισμῶν προσβολὰς 


σκοπὸ τὴν ἀνθρωπαρέσκεια, ἀλ- 
λὰ τὸν Θεό, ὥστε, ἀποβλέποντας 
πάντοτε σ᾽ Αὐτόν, νὰ πράξωμε 
τὰ πάντα γι Αὐτόν, γιὰ νὰ μὴν 
ὑπομείνωμε καὶ τὸν κόπο, χά- 
σωμε καὶ τὸν μισθό. 

49. Κατὰ τὴν ὥρα τῆς προσευχῆς 
βγάλε ἀπὸ τὸν νοῦ [σου] καὶ τὰ 
γυμνὰ [ἐμπαθείας] νοήματα τῶν 
ἀνθρωπίνων πραγμάτων καὶ τὶς 
θεωρίες γιὰ ὅλα τὰ δημιουργή- 
ματα: γιὰ νὰ μὴν στερηθῆς, φαν- 
ταζόμενος τὰ κατώτερα, τὸ ἀσυγ- 
κρίτως Ἀνώτερο ἀπὸ ὅλα τὰ ὄντα. 
50. Ἐὰν ἀγαπήσωμε γνήσια τὸν 
Θεό, μ᾽ αὐτὴν τὴν ἀγάπη, θὰ ἀπο- 
βάλλωμε ὁπωσδήποτε τὰ πάθη. 
Ἡ δὲ ἀγάπη γι᾿ Αὐτὸν εἶναι τὸ 
νὰ προτιμᾷ [ὁ ἄνθρωπος] Αὐτὸν 
ἀπὸ τὸν κόσμο καὶ [νὰ προτιμᾷ] 
τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὴν σάρκα, μὲ τὸ 
νὰ καταφρονῇ μὲν τὰ κοσμικὰ 
πράγματα καὶ νὰ ἀφοσιώνεται 
πάντοτε σ᾽ Αὐτὸν καὶ διὰ τῆς ἐγ- 
κρατείας καὶ διὰ τῆς ἀγάπης καὶ 
διὰ τῆς προσευχῆς καὶ τῆς ψαλ- 
μωδίας καὶ τῶν ἀκολούθων σχε- 
τικῶν. 

51. Ἐὰν γιὰ πολὺ χρόνο ἀφοσιω- 
μένοι στὸν Θεό, ἐπιμελούμεθα 
[τὴν θεραπεία] τοῦ παθητικοῦ 
μέρους τῆς ψυχῆς [μας, δηλαδὴ 
τῆς ἐπιθυμίας καὶ τοῦ θυμοῦ, τό- 
τε], ὁπωσδήποτε πλέον δὲν θὰ 
παρεκτραποῦμε στὶς προσβολὲς 
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ἐξοκείλομεν: ἀλλὰ καὶ ἀκρι- 
βέστερον τὰς τούτων αἰτί- 
ας κατανοοῦντες καὶ ἐκκό- 
πτοντες, διορατικότεροι γε- 
νόμεθα: ὥστε πληρωθῆναι 
εἰς ἡμᾶς τό, καὶ ἐπεῖδεν ὁ 
ὀφθαλμός µου ἐν τοῖς ἐχθροῖς 
μου, καὶ ἐν τοῖς ἐπανιστα- 
μένοις ἐπ᾽ ἐμὲ πονηρευομέ- 
νοις ἀκούσεται τὸ οὓς μου”. 
νβ΄. Ὅταν βλέπης τὸν νοῦν 
σου εὐσεβῶς καὶ δικαίως 
ἀναστρεφόμενον ἐν τοῖς τοῦ 
κόσμου νοήμασι, γίνωσκε 
καὶ τὸ σῶμά σου καθαρὸν 
καὶ ἀναμάρτητον διαμένειν. 
Ὅταν δὲ τὸν νοῦν σου βλέ- 
πῆς κατὰ διάνοιαν ἁμαρτί- 
αις σχολάζοντα καὶ μὴ ἀνα- 
κόπτης, γίνωσκε καὶ τὸ σῶ- 
μά σου μὴ πολυχρονίζειν 
τούτοις αὐτοῖς περιπεσεῖν. 
νγ΄. Ὥσπερ τὸ σῶμα ἔχει κό- 
σμον τὰ πράγματα, οὕτω καὶ 
ὁ νοῦς ἔχει κόσμον τὰ νοή- 
ματα. Καὶ ὥσπερ τὸ σῶμα 
πορνεύεται μετὰ τοῦ σώ- 
µατος τῆς γυναικός, οὕτω 
καὶ ὁ νοῦς πορνεύει μετὰ τοῦ 
νοήματος τῆς γυναικός, διὰ 
τῆς φαντασίας τοῦ ἰδίου σώ- 
ματος. Τὴν γὰρ μορφὴν τοῦ 
ἰδίου σώματος βλέπει µει- 
γνυμένην μετὰ τῆς μορφῆς 
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τῶν λογισμῶν: ἀλλὰ γινόμαστε 
καὶ διορατικώτεροι, ἐπειδὴ καὶ κα- 
τανοοῦμε μὲ µεγαλύτερη ἀκρίβεια 
τὶς ἀφορμὲς αὐτῶν [τῶν λογι- 
σμῶν] καὶ [τὶς] ἀποκόπτομε: ὥστε 
νὰ πληρωθῆ σ᾽ ἐμᾶς τὸ [χωρίο τοῦ 
Ψαλτηρίου]: ὁ ὀφθαλμός µου θὰ 
ἐπιβλέψῃ στοὺς ἐχθρούς μου καὶ τὸ 
αὐτί µου θὰ ἀκούσῃ μέσα σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι µεταχειριζόμενοι δο- 
λιότητα σηκώνονται ἐναντίον μου. 
52. Ὅταν βλέπῃς τὸν νοῦ σου νὰ 
ἀπασχολῆται μὲ τὰ νοήματα τοῦ 
κόσμου μὲ εὐσέβεια καὶ ἀρετή, 
γνώριζε, ὅτι καὶ τὸ σῶμα σου δια- 
τηρεῖται καθαρὸ καὶ ἀναμάρτη- 
το. Ὅταν, ὅμως, βλέπῃς τὸν νοῦ 
σου νὰ ἀπασχολῆται μὲ κατὰ δι- 
ἁνοιαν ἁμαρτίες καὶ δὲν [τὸν] ἐμ- 
ποδίζης, γνώριζε, ὅτι καὶ τὸ σῶ- 
μα σου δὲν θὰ ἀργήσῃ νὰ πέσῃ 
σ᾽ αὐτὲς τὶς ἴδιες [ἁμαρτίες]. 

53, Ὅπως ἀκριβῶς τὸ σῶμα ἔχει 
ὡς [περιβάλλοντα] κόσµο [του] 
τὰ πράγματα, κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο καὶ ὁ νοῦς ἔχει ὡς [περιβάλ- 
λοντα] κόσµο [του] τὰ νοήματα. 
Καὶ, ὅπως ἀκριβῶς τὸ σῶμα ἐκ- 
πορνεύεται μαζὶ μὲ τὸ σῶμα τῆς 
γυναίκας, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
καὶ ὁ νοῦς πορνεύει μὲ τὸ νόημα 
τῆς γυναίκας μέσῳ τῆς φαντα- 
σίας τοῦ σώματός του. Διότι βλέ- 
πει κατὰ διάνοιαν τὴν μορφὴ τοῦ 
δικοῦ του σώματος συνενωμένη 
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τῆς γυναικὸς κατὰ διάνοιαν. 
Ὡσαύτως καὶ τὴν μορφὴν 
τοῦ λυπήσαντος ἀμύνεται 
κατὰ διάνοιαν, διὰ τῆς μορ- 
φῆς τοῦ ἰδίου σώματος, καὶ 
ἐπὶ τῶν ἄλλων ἁμαρτημάτων 
ὁμοίως. Ἅπερ γὰρ πράττει 
τὸ σώμα κατ᾽ ἐνέργειαν εἰς 
τὸν κόσμον τῶν πραγμάτων, 
ταῦτα πράττει καὶ ὁ νοῦς εἰς 
τὸν κόσμον τῶν νοημάτων. 

νδ΄. Οὐκ ἔστι φρῖξαι, καὶ ἐκ- 
πλαγῆναι, καὶ ἐκστῆναι τῇ 
διανοίᾳ, ὅτι ὁ μὲν Θεὸς καὶ 
Πατἠρ κρίνει οὐδένα: πᾶ- 
σαν δὲ τὴν κρίσιν δέδωκε τῷ 
Υἱῶ}5: ὁ δὲ κράζει, μὴ κρί- 
νετε, ἵνα μὴ κριθῆτεῖ”. μὴ 
καταδικάζετε, ἵνα μὴ κατα- 
δικασθῆτεζν' ὁ δὲ Ἀπόστο- 
λος ὁμοίως, μή πρὸ καιροῦ 
τι κρίνετε, ἕως ἂν ἔλθη ὁ 
Κύριος’;: καὶ ἐν ᾧ κρίματι 
κρίνεις τὸν ἕτερον, σεαυτὸν 
κατακρίνεις2. Οἱ δὲ ἄνθρω- 
ποι, ἀφέντες τὸ κλαίειν τὰς 
ἑαυτῶν ἁμαρτίας, ἦραν τὴν 
κρίσιν ἀπὸ τοῦ Υἱοῦ: καὶ αὐ- 
τοί, ὡς ἀναμάρτητοι, κρίνου- 
σι καὶ καταδικάζουσιν ἀλ- 
λήλους. Καὶ ὁ μὲν οὐρανὸς 
ἐξέστη ἐπὶ τούτῳ, ἡ δὲ γῆ 
ἔφριξεν, αὐτοὶ δὲ οὐκ αἰσχύ- 
νονται ἀναισθητοῦντες. 











μὲ τὴν μορφή τῆς γυναίκας. Ἐπί- 
σης καὶ τὴν μορφὴ ἐκείνου, ποὺ 
[τὸν] λύπησε, [τὴν] μάχεται, κα- 
τὰ διάνοια, μὲ τὴν μορφὴ τοῦ σώ- 
ματός του καὶ κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο καὶ ὡς πρὸς τὰ ἄλλα ἁμαρτή- 
ματα. Διότι ἐκεῖνα ἀκριβῶς, τὰ 
ὁποῖα διαπράττει ἐνεργῶς τὸ σῶ- 
μα στὸν κόσμο τῶν πραγμάτων, 
τὰ ἴδια πράττει καὶ ὁ νοῦς στὸν 
κόσμο τῶν νοημάτων. 

54. Δὲν εἶναι γιὰ νὰ φΦρίξῃ [κα- 
νεὶς] καὶ νὰ καταπλαγῇ καὶ νὰ 
γίνῃ ἔξω φρενῶν, διότι ὁ μὲν Θε- 
ὃς καὶ Πατέρας δὲν κρίνει κανέ- 
να: ἀλλὰ ἔχει δώσει ὅλη τὴν κρί- 
σι στὸν Υἱό: Ἐκεῖνος δὲ φωνάζει 
δυνατά: μὴν κρίνετε γιὰ νὰ μὴν 
κριθῆτε: μὴν καταδικάζετε, γιὰ 
νὰ μὴν καταδικασθῆτε: κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο καὶ ὁ Ἀπόστολος [φω- 
νάζει]: μὴν κρίνετε πρὶν ἀπὸ τὸν 
[ὁρισμένο] καιρό, μέχρι νὰ ἐλθη 
ὁ Κύριος: καὶ μὲ τὴν κρίσι μὲ τὴν 
ὁποία δικάζεις τὸν ἄλλον, κα- 
ταδικάζεις τὸν ἑαυτό σου: οἱ δὲ 
ἄνθρωποι, ἀφοῦ ἐγκατέλειψαν 
τὸ νὰ κλαῖνε τὶς δικές τους ἁμαρ- 
τίες, ἀφαίρεσαν τὴν κρίσι ἀπὸ 
τὸν Υἱό: καὶ αὐτοὶ ὡς ἀναμάρ- 
τητοι, κρίνουν καὶ καταδικάζουν 
ὁ ἕνας τὸν ἄλλο; Καὶ ὁ μὲν οὐ- 
ρανὸς κατεπλάγη γι αὐτό, ἡ δὲ 
γῆ ἔφριξε, ἐνῶ αὐτοὶ εἶναι ἀναί- 
σθητοι καὶ δὲν ντρέπονται. 
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νε΄. Ὁ τὰς τῶν ἄλλων ἁμαρ- 
τίας περιεργαζόμενος, ἢ καὶ 
ἐξ ὑπονοίας τὸν ἀδελφὸν 
κρίνων, οὔπω ἔβαλεν ἀρχὴν 
μετανοίας: οὐδὲ ἐρευνᾷ τοῦ 
γνῶναι τὰς ἑαυτοῦ ἅμαρ- 
τίας, ἐν ἀληθείᾳ βαρυτέρας 
οὔσας μολύβδου πολυτα- 
λάντου: οὐδὲ ἔγνω πόθεν 
γίνεται ἄνθρωπος βαρυκάρ- 
διος, ἀγαπῶν ματαιότητα, 
καὶ ζητῶν ψεῦδος. Διὰ τοῦ- 
το ὡς ἄφρων, καὶ ἐν σκότει 
διαπορευόμενος”, ἀφεὶς τὰς 
ἑαυτοῦ ἁμαρτίας, τὰς τῶν 
ἄλλων φαντάζεται, ἢ οὔσας, 
ἢ νομιζομένας ἐξ ὑπονοίας. 
νς΄. Ἡ φιλαυτία (ὡς πολλά- 
κις εἴρηται) πάντων τῶν ἐμ- 
παθῶν λογισμῶν αἰτία κα- 
θίσταται. Ἐκ γὰρ ταύτης γεν- 
νῶνται οἱ τρεῖς γενικώτατοι 
τῆς ἐπιθυμίας λογισμοί: ὁ 
τῆς γαστριμαργίας, καὶ τῆς 
φιλαργυρίας, καὶ τῆς κενο- 
δοξίας. Ἐκ δὲ τῆς γαστριµαρ- 
γίας γεννᾶται ὁ τῆς πορνεί- 
ας: ἐκ δὲ τῆς κενοδοξίας, ὁ 
τῆς ὑπερηφανίας: οἱ δὲ λοι- 
ποὶ πάντες, ἑκάστῳ τῶν τρι- 
ὤν ἀκολουθοῦσιν: ὅ τε τῆς 
ὀργῆς, καὶ ὁ τῆς λύπης, καὶ 
ὁ τῆς μνησικακίας, καὶ φθό- 
νου, καὶ καταλαλιᾶς, καὶ οἱ 











55. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος περιεργάζε- 
ται τὶς ἁμαρτίες τῶν ἄλλων ἢ καὶ 
κρίνει, βάσει ὑποψίας, τὸν ἀδελφό, 
δὲν ἔβαλε ἀκόμα ἀρχὴ μετανοίας: 
οὔτε ἐπιζητῇ νὰ γνωρίσῃ τὶς δικές 
του ἁμαρτίες, οἱ ὁποῖες στὴν πρα- 
γµατικότητα εἶναι βαρύτερες ἀπὸ 
μολύβι βάρους πολλῶν ταλάντωνβ: 
οὔτε ἔμαθε ἀπὸ ποιὰ αἰτία ὁ ἄν- 
θρωπος, μὲ τὸ νὰ ἀγαπᾷ τὴν μα- 
ταιότητα καὶ νὰ ἐπιζητῆ τὸ ψεῦ- 
δος, γίνεται ἀναίσθητος. Γι᾿ αὐτό, 
ὡς ἄφρονας καὶ πορευόμενος µέ- 
σα στὸ σκοτάδι, ἐγκαταλείποντας 
συνήθως τὶς δικές του ἁμαρτίες, 
φαντάζεται τὶς ἁμαρτίες τῶν ἄλ- 
λῶν εἴτε ὑπαρκτὲς εἴτε, λόγῳ τῆς 
ὑποψίας [του], φανταστικές. 

56. Ἡ φιλαυτία (ὅπως πολλὲς φο- 
ρὲς ἔχει λεχθῆ) γίνεται ἡ αἰτία 
ὅλων τῶν ἐμπαθῶν λογισμῶν. Δι- 
ότι ἀπ᾽ αὐτὴν γεννῶνται οἱ τρεῖς 
πιὸ γενικοὶ λογισμοὶ τῆς ἐπιθυμί- 
ας: [δηλαδὴ] οἱ [λογισμοὶ] τῆς γα- 
στριµαργίας καὶ τῆς φιλαργυρίας 
καὶ τῆς κενοδοξίας. Ἀπὸ τὸν [λογι- 
σμὀ] τῆς γαστριμαργίας γεννιέται 
περαιτέρω ὁ [λογισμὸς] τῆς πορνεί- 
ας. Ἐπίσης ἀπὸ τὸν [λογισμὸ] τῆς 
κενοδοξίας [γεννιέται ὃ λογισμὸς] 
τῆς ὑπερηφανίας. Καὶ ὅλοι οἱ ὑπό- 
λοιποι [λογισμοὶ] ἀκολουθοῦν κά- 
θε ἕναν ἁπὸ τοὺς τρεῖς [πιὸ γενι- 
κοὺς λογισμοὺς] καὶ [ὁ λογισμὸς] 
τῆς ὀργῆς καὶ τῆς λύπης καὶ τῆς μνη- 
σικακίας καὶ τοῦ φθόνου καὶ τῆς 
καταλαλιᾶς [τῆς κακολογίας] καὶ οἱ 
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λοιποί. Ταῦτα οὖν τὰ πάθη 
συνδεσμοῦσι τὸν νοῦν τοῖς 
ὑλικοῖς πράγμασι: καὶ κα- 
θέλκουσιν αὐτὸν εἰς τὴν γῆν, 
λίθου δίκην βαρυτάτου αὖ- 
τῷ ἐπικείμενα, φύσει ὄντα 
αὐτὸν πυρὸς κουφότερον 
καὶ ὀξύτερον. 

νζ΄. Ἀρχὴ μὲν πάντων τῶν 
παθῶν, ἡ φιλαυτία: τέλος δέ, 
ἡ ὑπερηφανία. Φιλαυτία δέ 
ἐστιν, ἡ πρὸς τὸ σῶμα ἄλο- 
γος φιλία: ὁ ταύτην ἐκκόψας, 
συνέκοψε πάντα τὰ πάθη τὰ 
ἐξ αὐτῆς. 

νη΄. Ὥσπερ οἱ γονεῖς τῶν 
σωμάτων προσπάσχουσι 
τοῖς ἐξ αὐτῶν γεννωμένοις: 
οὕτω καὶ ὁ νοῦς Φυσικῶς 
τοῖς ἑαυτοῦ πρόσκειται λό- 
γοις: καὶ ὥσπερ τοῖς ἐκεί- 
νων ἐμπαθεστέροις, κἂν 
πάντων κατὰ πάντα ὦσιν 
οἱ παιδες καταγελαστότα- 
τοι, πάντων φαίνονται ἐπι- 
εικέστατοι καὶ εὐμορφότα- 
τοι: οὕτω καὶ τῷ ἄφρονι νῷ 
οἱ αὐτοῦ λόγοι, κἂν πάντων 
ὥσι μοχθηρότεροι, πάντων 
φαίνονται Φρονιμώτεροι: 
τῷ δὲ σοφῷ, οὐχ οὕτως οἱ 
ἑαυτοῦ λόγοι: ἀλλ᾽ ὅταν δό- 
ξῃ πληροφορείσθαι, ὅτι ἀλη- 
θεῖς εἰσι καὶ καλοί, τότε μά- 











ὑπόλοιποι. Αὐτά, ἑπομένως, τὰ 
πάθη δένουν τὸν νοῦ μαζὶ μὲ τὰ ὑ- 
λικὰ πράγματα καὶ ἐνῶ αὐτὸς εἶναι 
ἐκ φύσεως ἐλαφρότερος καὶ ὀξύ- 
τερος ἀπὸ τὴν φωτιά, τὸν σύρουν 
κάτω στὴν γῆ πέφτοντας πάνω σ᾽ αὐ- 
τόν, ὅπως ἕνας βαρύτατος λίθος. 
57. Ἡ μὲν ἀρχὴ ὅλων τῶν παθῶν εἷ- 
ναι ἡ φιλαυτία: τὸ δὲ τέλος [εἶναι] ἡ 
ὑπερηφάνια. Φιλαυτία δὲ εἶναι ἡ πα- 
ράλογη ἀγάπη πρὸς τὸ σῶμα. Ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος τὴν ἀπέκοψε, ἀπέκοψε 
μαζί [της] ὅλα τὰ πάθη, [τὰ ὁποῖα 
γεννῶνται] ἀπ᾽ αὐτήν. 

58. Ὅπως ἀκριβῶς οἱ γεννήτορες 
τῶν σωμάτων, [οἱ κατὰ σάρκα γο- 
νεῖς], τρέφουν ἀδυναμία σ᾽ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι γεννιοῦνται ἀπ᾽ αὐτούς, 
[στὰ παιδιά τους]- κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο καὶ ὁ νοῦς φυσικῶς ἀφοσιώνεται 
στοὺς λόγους [του, στὰ διανοητικά 
του ἀποκυήματα, στὶς σκέψεις του]. 
Καὶ ὅπως ἀκριβῶς, σὲ ὅσους ἀπὸ 
ἐκείνους [τοὺς γονεῖς], οἱ ὁποῖοι εἷ- 
ναι περισσότερο νοσηροί, [ὡς πρὸς 
τὴν ἀγάπη τους], ἀκόμη κι ἂν τὰ 
παιδιά [τους] εἶναι ἀπὸ ὅλα ἐντελῶς 
τὰ πλέον ἀξιογέλαστα, [παρὰ ταῦ- 
τα τοὺς] φαίνονται ἀπ᾽ ὅλα καλλί- 
τερα καὶ ὀμορφότερα: κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο καὶ στὸν ἄφρονα νοῦ οἱ λό- 
γοιτου, ἀκόμα κι ἂν εἶναι πονηρό- 
τεροι ἀπ᾽ ὅλων, [τοῦ] φαίνονται, ὡς 
οἱ πλέον φρόνιμοι. Στὸν σοφό, ὅμως, 
[νοῦ] δὲν [Φαίνονται] ἔτσι οἱ λόγοι 
του, ἀλλά, ὅταν θεωρήσῃ, ὅτι εἶναι 
ἀληθινοὶ καὶ καλοί, τότε περισσό- 
τερο δὲν ἐμπιστεύεται τὴν δική 
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λιστα οὐ πιστεύει τῇ ἑαυτοῦ 
κρίσει: ἀλλ᾽ ἄλλους σοφοὺς 
τῶν ἑαυτοῦ λόγων καὶ λο- 
γισμῶν κριτὰς καθίστησι, 
μὴ εἰς κενὸν τρέχη, ἢ ἔδρα- 
με’”, καὶ δι᾽ αὐτῶν τὴν βε- 
βαίωσιν λαμβάνει. 

νθ΄. Ὅταν τινὰ νικήσης τῶν 
ἀτιμοτέρων παθῶν, οἷον ἢ 
γαστριμαργίαν, ἢ πορνείαν, 
ἢ ὀργήν, ἢ πλεονεξίαν, εὐ- 
θὺς ἐφίπταται ἐπὶ σὲ ὁ τῆς 
κενοδοξίας λογισμός: ἐὰν δὲ 
τοῦτον νικήσης, ὁ τῆς ὑπε- 
ρηφανίας διαδέχεται. 

ξ΄. Πάντα τὰ ἄτιμα πάθη κρα- 
τοῦντα τῆς ψυχῆς, τὸν τῆς κε- 
νοδοξίας ἐξ αὐτῆς ἀπελαύ- 
νουσι λογισμόν: καὶ πάντων 
τῶν προειρημένων ἡττωμέ- 
νων, ἐπ᾽ αὐτὴν αὐτὸν ἀνα- 
λύουσιν. 

ξα΄. Ἡ κενοδοξία, ποτὲ μὲν 
ἀναιρουμένη, ποτὲ δὲ μένου- 
σα, τίκτει τὴν ὑπερηφανίαν: 
καὶ ἀναιρουμένη μέν, οἴη- 
σιν ἐμποιεῖ: μένουσα δὲ ἆλα- 
ζονίαν. 

ξβ΄. Κενοδοξίαν ἀναιρεῖ ἡ 
κρυπτὴ ἐργασία: ὑπερηφα- 
νίαν δὲ τὸ τῷ Θεῷ ἐπιγρὰ- 
φειν τὰ κατορθώματα. 

ἕγ΄. Ὁ γνώσεως Θεοῦ καταξι- 
ωθείς, καὶ τῆς ἐκ ταύτης ἡδο- 








του κρίσι, ἀλλὰ καθιστᾶ κριτὲς 
τῶν λόγων καὶ τῶν λογισμῶν του 
ἄλλους σοφοὺς [ἀνθρώπους] καὶ 
λαμβάνει ἀπ᾽ αὐτοὺς τὴν διαβε- 
βαίωσι, γιὰ νὰ μὴ τυχὸν κοπιά- 
ζη ἢ κοπίασε μάταια. 

59. Ὅταν νικήσης κάποιο ἀπὸ τὰ 
ἀτιμότερα πάθη, ὅπως ἐπὶ παρα- 
δείγματι, ἢ τὴν γαστριμαργία ἢ 
τὴν πορνεία ἢ τὴν ὀργὴ ἢ τὴν πλε- 
ονεξία, ἀμέσως πετάει ἐπάνω σου 
ὁ λογισμὸς τῆς κενοδοξίας: ἐὰν δὲ 
τὸν νικήσῃς ἀκολουθεῖ ὁ [λογι- 
σμὸς] τῆς ὑπερηφανίας. 

60. Ὅλα τὰ ἄτιμα πάθη, ὅταν εἷ- 
ναι κυρίαρχα στὴν ψυχὴ ἐκδιώ- 
κουν ἀπ᾽ αὐτὴν τὸν λογισμὸ τῆς 
κενοδοξίας: καὶ ὅταν ὅλα τὰ προ- 
αναφερόμενα [πάθη] νικῶνται, 
αὐτὸν [τὸν λογισμὸ τῆς κενοδο- 
ξίας] ἐπαναφέρουν ἐναντίον [τῆς 
ψυχῆς] αὐτῆς. 

61.Υ Ἡ κενοδοξία, ἐὰν ἄλλοτε μὲν 
ἐξαφανίζεται καὶ ἄλλοτε παρα- 
μένη, γεννᾶ τὴν ὑπερηφάνια: καί, 
ὅταν μὲν ἐξαφανίζεται, προκα- 
λεῖ τὴν οἴησι- ἐνῶ, ὅταν μένῃ, τὴν 
ἀλαζονεία. 

62. Τὴν κενοδοξία ἐξαφανίζει ἡ 
κρυπτὴ ἐργασία: ἐνῶ τὴν ὑπερη- 
φάνια, τὸ νὰ ἀποδίδῃ [κανεὶς] τὰ 
κατορθώματα στὸν Θεό. 

63. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος καταξιώθη- 
κε τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ καὶ ἀπή- 
λαυσε γνήσια τὴν ἡδονὴ ἀπ᾽ αὐὖ- 
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νῆς ἀπολαύσας γνησίως, οὗ- 
τος καταφρονεῖ τῶν τοῦ ἐ- 
πιθυμητικοῦ τικτομένων 
πασῶν ἡδονῶν. 

ἕδ΄. Ὁ ἐπιθυμῶν τῶν ἐπι- 
γείων, ἢ βρωμάτων ἐπιθυ- 
µει, ἢ τῶν τὰ ὑπογάστρια 
θεραπευόντων, ἢ δόξης ἀν- 
θρωπίνης, ἢ χρημάτων, ἤ τι- 
νος ἄλλου τῶν τούτοις ἕπο- 
μένων. Καὶ εἰ μή τι τούτων 
κρεῖττον εὕροι ὁ νοῦς, ἐφ᾽ ᾧ 
τὴν ἐπιθυμίαν μετενέγκοι, 
οὐκ ἂν τούτων καταφρονεῖν 
εἰς τέλος πεισθείη. Κρείτ- 
των δὲ τούτων ἀσυγκρίτως 
ἡ τοῦ Θεοῦ γνῶσις καὶ τῶν 
θείων ἐστίν. 

ξε΄. Οἱ τῶν ἡδονῶν κατα- 
φρονοῦντες, ἢ φόβῳ κατα- 
φρονοῦσιν, ἢ ἐλπίδι, ἢ γνώ- 
σει, ἢ καὶ τῇ εἰς Θεὸν ἀγάπη. 
ἕς΄. Ἡ ἄνευ πάθους τῶν θεί- 
ὧν γνῶσις οὐ πείθει τὸν νοῦν 
εἰς τέλος καταφρονεῖν τῶν 
προσύλων, ἀλλ᾽ ἔοικε λο- 
γισμῷ ψιλῷ πράγματος αἱ- 
σθητοῦ. Διὸ πολλούς ἐστιν 
εὑρεῖν τῶν ἀνθρώπων γνῶ- 
σιν ἔχοντας πολλήν, καὶ ἐν 
τοῖς τῆς σαρκὸς πάθεσι δί- 
κην χοίρων ἐν βορβόρῳ κυ- 
λινδουμένους. Πρὸς ὀλίγον 
γὰρ ἐξ ἐπιμελείας καθαρ- 











τὴ [τὴν Θεία γνῶσι], αὐτὸς κατα- 
φρονεῖ ὅλες τὶς ἡδονές, οἱ ὁποῖ- 
ες γεννιοῦνται ἀπὸ τὸ ἐπιθυμη- 
τικό. 

64. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιθυμεῖ τὰ 
ἐπίγεια, ἐπιθυμεῖ ἢ φαγητὰ ἢ ὅσα 
ὑπηρετοῦν τὰ ὑπογάστρια [πά- 
θη] ἢ ἀνθρώπινη δόξα ἢ χρήματα 
ἢ κάτι ἄλλο ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
ἐξαρτῶνται ἀπ᾽ αὐτά. Καί, ἐὰν 
ὁ νοῦς δὲν βρῇ κάτι καλλίτερο 
ἀπ᾽ αὐτά, στὸ ὁποῖο ἤθελε διο- 
χετεύσῃ τὴν ἐπιθυμία, οὐδέποτε 
εἶναι δυνατὸν νὰ πεισθῇ νὰ τὰ 
καταφρονῆ. Ἀσυγκρίτως δὲ καλ- 
λίτερο ἁπ᾿ αὐτὰ εἶναι ἡ γνῶσι 
τοῦ Θεοῦ καὶ τῶν θείων [πραγμά- 
των]. 

65. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι καταφρονοῦν 
τὶς ἡδονές, [τὶς] καταφρονοῦν ἢ 
ἀπὸ φόβο ἢ ἀπὸ ἐλπίδα ἢ ἀπὸ 
γνῶσι ἢ καὶ ἀπὸ τὴν ἀγάπη στὸν 
Θεό. 

66. Ἡ γνῶσι τῶν θείων [πραγμά- 
των], χωρὶς [ἔνθεο] πάθος, δὲν πεί- 
θει τὸν νοῦ νὰ καταφρονῇ ἐντε- 
λῶς τὰ ὑλικά, ἀλλὰ [αὐτὴ ἡ γνῶ- 
σι χωρὶς αἴσθησι ψυχῆς] μοιάζει 
μὲ [ἕναν] ψιλὸ [ἁπλὸ] λογισμὸ 
αἰσθητοῦ πράγματος. Γι’ αὐτὸ εἷ- 
ναι δυνατὸν νὰ εὕρῃς πολλοὺς 
ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους νὰ ἔχουν 
πολλὴ γνῶσι καὶ νὰ κυλιοῦνται 
μέσα στὰ πάθη τῆς σαρκός, ὅπως 
οἱ χοῖροι μέσα στὸν βόρβορο. Δι- 
ότι, ἀφοῦ καθαρίστηκαν, μὲ ἐπι- 
μέλεια, [μόνον] γιὰ λίγο καὶ ἐπέ- 
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θέντες, καὶ τῆς γνώσεως 
ἐπιτυχόντες, ὕστερον ἁμε- 
λήσαντες, ὠμοιώθησαν τῷ 
Σαούλ, ὃς βασιλείας κατα- 
ἑξιωθείς”5, καὶ ἀναξίως πολι- 
τευσάμενος, μετ᾽ ὀργῆς φο- 
βερᾶς ἐξ αὐτῆς ἀπεβλήθη”. 
ξζ΄. Ὥσπερ ψιλὸς τῶν ἀν- 
θρωπίνων πραγμάτων λο- 
γισμός, οὐκ ἀναγκάζει τὸν 
νοῦν καταφρονεῖν τῶν θεί- 
ων: οὕτως οὐδὲ ψιλὴ γνῶσις 
τῶν θείων, πείθει εἰς τέλος 
καταφρονεῖν τῶν ἀνθρω- 
πίνων. Λιότι ἐν σκιαῖς νῦν 
ὑπάρχει, καὶ εἰκασμοῖς ἡ 
ἀλήθεια, καὶ διὰ τοῦτο δεῖ- 
ται τοῦ μακαρίου πάθους 
τῆς ἁγίας ἀγάπης, τῆς συν- 
δεσμούσης τὸν νοῦν τοῖς 
πνευματικοῖς θεωρήμασι, 
καὶ πειθούσης προτιμᾶν τῶν 
ὑλικῶν τὰ ἄύλα, καὶ τῶν 
αἰσθητῶν τὰ νοητά, καὶ θεῖα. 
ξη’. Οὐ πάντως ὁ τὰ πάθη 
ἐκκόψας καὶ ψιλοὺς τοὺς λο- 
γισμοὺς ἐργασάμενος, ἤδη 
αὐτὰ [νεείε: αὐτοὺς] καὶ ἐπὶ τὰ 
θεῖα ἔστρεψεν: ἀλλὰ δύνα- 
ται, μήτε πρὸς τὰ ἀνθρώπινα 
πάσχειν, μήτε πρὸς τὰ θεῖα: 
ὅπερ ἐπισυμβαίνει ἐπὶ τῶν 
πρακτικῶν μόνον, καὶ μήπω 
γνώσεως καταξιωθέντων: οἷ, 














τυχαν τὴν γνῶσι, ὕστερα μὲ τὸ νὰ 
ἀμελήσουν, ἔγιναν ὅμοιοι μὲ τὸν 
Σαούλ, ὁ ὁποῖος, ἀφοῦ θεωρήθη- 
κε ἄξιος τῆς βασιλείας καὶ πολιτεύ- 
θηκε ἀναξίως, ἐκβλήθηκε ἀπ᾽ αὖ- 
τὴν μὲ φοβερὴ ὀργὴ. 

67. Ὅπως ἀκριβῶς, ὁ ψιλὸς [ὁ ἁπλὸς] 
λογισμὸς τῶν ἀνθρωπίνων πρα- 
γμάτων, δὲν ἀναγκάζει τὸν νοῦ 
νὰ καταφρονῇ τὰ θεῖα [πράγμα- 
τα]. κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο οὔτε ἡ 
ψιλὴ [ἀπὸ ἔνθεο πάθος] γνῶσι 
τῶν θείων [πραγμάτων] πείθει 
[τὸν νοῦ] νὰ καταφρονῇ τελικὰ 
τὰ ἀνθρώπινα [πράγματα]. Διό- 
τι ἡ ἀλήθεια ὑπάρχει τώρα μέσα 
σὲ σκιὲς καὶ εἰκασίες καὶ γι’ αὐτὸ 
[ὁ νοῦς] ἔχει ἀνάγκη ἀπὸ τὸ μα- 
κάριο πάθος τῆς ἁγίας ἀγάπης, ἡ 
ὁποία συνδέει τὸν νοῦ μὲ τὰ πνευ- 
ματικὰ θεωρήματα καὶ [τὸν] πεί- 
θει νὰ προτιμᾷ ἀπὸ τὰ ὑλικὰ τὰ 
ἆῦυλα καὶ ἀπὸ τὰ αἰσθητὰ τὰ νο- 
ητὰ καὶ θεῖα. 

68. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔκοψε τὰ πά- 
θη καὶ ἀπεργάστηκε τοὺς λογι- 
σμοὺς γυμνοὺς [ἀπὸ πάθη], δὲν 
ἔστρεψε ὁπωσδήποτε αὐτοὺς ἤδη 
καὶ στὰ θεῖα: ἀλλὰ εἶναι δυνατὸν 
νὰ μήν ἔχη πάθος οὔτε γιὰ τὰ ἀν- 
θρώπινα οὔτε γιὰ τὰ θεῖα [νὰ μὴν 
πάσχῃ τὰ θεῖα]: τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς 
συμβαίνει μόνο στοὺς πρακτικοὺς 
[σὲ ὅσους ἀσκοῦν τὴν πρακτικὴ 
ἀρετὴ] καὶ δὲν ἔχουν ἀκόμη κα- 
ταξιωθη τῆς [θείας] γνώσεως: οἱ 
ὁποῖοι ἀπέχουν ἀπὸ τὰ πάθη ἕνεκα 
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φόβω κολάσεως, ἢ ἐλπίδι βα- 
σιλείας, τῶν παθῶν ἀπέχον- 
ται. 

ἑθ΄. Διά πίστεως περιπατοῦ- 
μεν, οὐ διὰ εἴδους” καὶ ἐν 
ἐσόπτροις τὴν ἀρετήν ἔχο- 
μεν, καὶ αἰνίγμασι” καὶ διὰ 
τοῦτο πολλῆς δεόμεθα τῆς ἐν 
αὐτοῖς ἀσχολίας, ἵνα τῇ χρο- 
νίᾳ τούτων μελέτῃ καὶ ἐνδε- 
λεχείᾳ ἕξιν δυσαπόσπαστον 
τῶν θεωρημάτων ποιήσωμεν. 
ο΄. Ἐάν, πρὸς ὀλίγον τῶν πα- 
θῶν τὰς αἰτίας ἐκκόψαντες, 
τοῖς πνευματικοῖς ἐνασχο- 
ληθῶμεν θεωρήμασι, μὴ ἐν 
αὐτοῖς δὲ ἀεὶ διατρίψωμεν, 
αὐτὸ τοῦτο ἔχοντες ἔργον, 
εὐχερῶς πάλιν ἐπὶ τὰ τῆς 
σαρκὸς πάθη περιτρεπό- 
μεθα, μηδὲν ἄλλο ἐκεῖθεν 
καρπωσάμενοι, ἢ ψιλὴν γνῶ- 
σιν μετὰ οἰήσεως: ἧς τὸ τέ- 
λος, ἥτε αὐτῆς κατὰ μικρὸν 
τῆς γνώσεως σκότωσις, καὶ 
ἡ παντελὴς τοῦ νοῦ ἐπὶ τὰ 
ὑλικὰ ἐκτροπή. 

οα΄. Πάθος ἀγάπης ψεκτόν, 
τοῖς ὑλικοῖς πράγμασιν τὸν 
νοῦν ἐνασχολεῖ. Πάθος ἁγά- 
πης ἐπαινετόν, τοῖς θείοις αὖ- 
τὸν συνδεσμεῖ. Εἴωθε γὰρ ὁ 
νοῦς, ἐν οἷς χρονίζει πράγµα- 
σιν, ἓν αὐτοῖς καὶ πλατύνε- 











τοῦ φόβου τῆς κολάσεως ἢ ἕνεκα 
τῆς ἐλπίδος τῆς βασιλείας. 

69. Διερχόμεθα τὴν ζωή µας μὲ τὴν 
πίστι [στὸν Θεό], ὄχι μὲ τὴν ὅρασι 
τοῦ προσώπου [τοῦ Θεοῦ] καὶ ἔχο- 
µε τὴν ἀρετὴ μέσα σὲ καθρέπτες 
καὶ αἰνίγματα: καὶ γι’ αὐτὸ ἔχομε 
ἀνάγκη ἀπὸ πολλὴ ἀσχολία μ᾿ αὐ- 
τὰ [τὰ θεῖα πράγματα], ὥστε μὲ 
τὴν πολυχρόνιο καὶ ἐμπεριστατω- 
μένη μελέτη αὐτῶν νὰ ἐπιτύχωμε 
τὴν συνήθεια τῶν θείων θεωρημά- 
των, ἡ ὁποία δύσκολα διακόπτε- 
ται. 

70. Ἐάν, ἀφοῦ κόψωμε γιὰ λίγο μό- 
νον τὶς αἰτίες τῶν παθῶν καὶ ἑνα- 
σχοληθοῦμε μὲ τὶς πνευματικὲς Θε- 
ωρίες, ἀλλὰ δὲν παραμείνωμε μὲ 
ἐπιμονὴ πάντοτε σ᾽ αὐτές, ἔχοντας 
ὡς ἔργο [μας] αὐτὸ μόνον [δηλαδὴ 
τὴν ἐνασχόλησι μὲ τὶς πνευματικὲς 
θεωρίες], εὔκολα πάλι ὁπωσδήποτε 
θὰ ἐκτραποῦμε στὰ πάθη τῆς σαρ- 
κός, χωρὶς νὰ ἀποκομίσωμε τίπο- 
τα ἄλλο ἀπὸ ἐκεῖ παρὰ γυμνὴ [ἀπὸ 
θεῖο ἔρωτα] γνῶσι συνοδευομένη 
ἀπὸ οἴησι: τῆς ὁποίας τὸ τέλος [εἷ- 
ναι] καὶ βαθμιαῖα ὁ σκοτασμὸς αὖ- 
τῆς τῆς ἴδιας τῆς γνώσεως καὶ ἡ ὁλο- 
κληρωτικὴ ἐκτροπὴ τοῦ νοὸς στὰ 
ὑλικά. 

71. [Τὸ] ἀξιοκατάκριτο πάθος τῆς 
ἀγάπης ἀπασχολεῖ τὸν νοῦ μὲ τὰ 
ὑλικὰ πράγματα. [Τὸ] ἐπαινετὸ πά- 
θος τῆς ἀγάπης τὸν ἑνώνει μὲ τὰ 
θεῖα [πράγματα]. Διότι συνηθίζει 
ὁ νοῦς σ᾽ ἐκεῖνα τὰ πράγματα, στὰ 
ὁποῖα ἐκδαπανᾶ τὸν χρόνο του, 
σ᾽ αὐτὰ τὰ ἴδια νὰ πλατύνεται. 
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σθαι: ἐν οἷς δὲ πλατύνεται, 
ἕν αὐτοῖς καὶ τὴν ἐπιθυμίαν, 
καὶ τὴν ἀγάπην τρέψαι- εἴ- 
τε ἐν τοῖς θείοις, καὶ οἰκεί- 
οις, καὶ νοητοῖς, εἴτε ἐν τοῖς 
τῆς σαρκὸς πράγμασί τε, 
καὶ πάθεσιν. 

οβ΄. Ὁ Θεὸς ἔκτισε τὸν ἀό- 
ρατον κόσμον, καὶ τὸν ὁρώ- 
μενον, καὶ τὴν ψυχήν, καὶ τὸ 
σῶμα δηλονότι αὐτὸς ἐποί- 
ησε. Καὶ εἰ ὁ ὁρώμενος κό- 
σμος τοιοῦτός ἐστι καλός, 
ποῖος ἆρά ἐστιν ὁ ἀόρατος; 
Εἰ δὲ κρείττων τούτου ἐκεῖ- 
νος, πόσον ὑπὲρ τοὺς δύο ὁ 
κτίσας τούτους Θεός; Εἰ οὖν 
κρείττων πάντων τῶν γε- 
γονότων ὁ πάντων Δημιουρ- 
γὸς τῶν καλῶν, τίνι λόγῳ 
ὁ νοῦς, ἀφεὶς τὸ πάντων 
κρεῖττον, τοῖς πάντων χείρο- 
σιν ἐνασχολεῖται; λέγω δὴ 
τοῖς τῆς σαρκὸς πάθεσιν; 
Ἢ δῆλον, ὅτι τούτοις μὲν 
ἐκ γενετῆς συναναστραφείς, 
καὶ συνεθίσας, τοῦ δὲ πάν- 
των κρείττονος καὶ ὑπὲρ 
τὰ πάντα οὔπω τελείαν εἴ- 
ληφε πεῖραν. Ἐὰν οὖν, χρο- 
νίᾳ ἀσκήσει τῆς τῶν ἡδο- 
νῶν ἐγκρατείας, καὶ τῆς τῶν 
θείων μελέτης, κατὰ μικρὸν 











Καὶ σ᾽ ἐκεῖνα, στὰ ὁποῖα πλατύ- 
νεται, σ᾽ αὐτὰ στρέφει καὶ τὴν ἐπι- 
θυμία καὶ τὴν ἀγάπη εἴτε στὰ 
θεῖα καὶ συγγενῆ [σ᾽ αὐτὸν] καὶ 
νοητὰ εἴτε στὰ πράγματα τῆς 
σαρκὸς καὶ στὰ πάθη. 

72. Ὁ Θεὸς ἔκτισε τὸν ἀόρατο κό- 
σµμο καὶ τὸν ὁρατό, καὶ βεβαίως ὁ 
Ἴδιος δημιούργησε τὴν ψυχὴ καὶ τὸ 
σῶμα. Καί, ἐὰν ὃ ὁρατὸς κόσμος 
εἶναι τόσο πολὺ καλός, τί. εἴδους 
ἄραγε εἶναι ὁ ἀόρατος; Ἐάν, μάλι- 
στα, [εἶναι] καλλίτερος αὐτοῦ [τοῦ 
ὁρατοῦ] ἐκεῖνος [ὁ ἀόρατος], πό- 
σο περισσότερο [καλλίτερος] ἀπὸ 
τοὺς δύο [αὐτοὺς κόσμους εἶναι] ὁ 
Θεός, ὁ ὁποῖος τοὺς δημιούργησε; 
Ἐάν, λοιπόν, [εἶναι] καλλίτερος 
ὅλων τῶν δημιουργημάτων ὁ Δη- 
μιουργὸς ὅλων τῶν καλῶν, γιὰ 
ποιὸ λόγο ὁ νοῦς, ἀφήνοντας τὸ 
καλλίτερο ἀπὸ ὅλα, ἐνασχολεῖται 
μὲ τὰ χειρότερα ἀπ᾽ ὅλα; Ἐννοῶ, 
βέβαια, μὲ τὰ πάθη τῆς σαρκός; 
Μᾶλλον εἶναι φανερό, [ὅτι αὐτὸ 
τὸ ἔπαθε] βέβαια, ἐπειδὴ ἐκ γε- 
νετῆς συναναστρέφεται μ᾽ αὐτὰ 
καὶ συνήθισε, ἐνῶ δὲν ἔχει λάβει 
ἀκόμα ὁλοκληρωμένη ἐμπειρία 
τοῦ Καλλιτέρου ὅλων καὶ Ἀνωτέ- 
ρου ὅλων. Ἐάν, ἑπομένως, μὲ πο- 
λυχρόνια ἄσκησι τῆς ἐγκρατείας 
τῶν ἡδονῶν καὶ τῆς μελέτης τῶν 
θείων [πραγμάτων], ἀποκόψωμε 
αὐτὸν [τὸν νοῦ], σταδιακῶς, ἀπὸ 
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αὐτὸν τῆς τοιαύτης σχέσεως 
ἀποῤῥήξωμεν, πλατύνεταί 
τε ἐν τοῖς θείοις κατ᾽ ὀλίγον 
προκόπτων, καὶ τὸ οἰκεῖον 
γνωρίζει ἀξίωμα: καὶ τέλος, 
ὅλον τὸν πόθον ἐπὶ τὸ θεῖον 
μεταφέρει. 

ογ΄. Ἀπαθῶς λέγων ἁμαρτή- 
ματα ἀδελφοῦ, κατὰ δύο αἰ- 
τίας λέγει, ἢ ἵνα αὐτὸν διορθώ- 
σηται, ἢ ἵνα ἄλλον ὠφελήση. 
Εἰ δὲ ἐκτὸς τούτων λέγει, εἴ- 
τε αὐτῷ, εἴτε ἄλλῳ, ὀνειδί- 
ζων, ἢ διασύρων αὐτὸν λέγει: 
καὶ οὐ μὴ ἐκφύγη τὴν θείαν 
ἐγκατάλειψιν: ἀλλ᾽ ἢ τῷ αὖ- 
τῷ, ἢ ἄλλῳ πταίσματι πάν- 
τως περιπεσεῖται, καὶ ὑπὸ 
ἑτέρων ἐλεγχθεὶς καὶ ὀνει- 
δισθείς, καταισχυνθήσεται. 
οδ΄. Οὐχ εἷς λόγος τῶν τὴν 
αὐτὴν ἁμαρτίαν κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν ἁμαρτανόντων ἐστίν, 
ἀλλὰ διάφοροι: οἷον, ἄλλο 
ἐστὶ τὸ ἀπὸ ἕξεως ἁμαρτά- 
νεῖν καὶ ἄλλο τὸ κατὰ συναρ- 
παγήν: ὃς οὔτε πρὸ τῆς ἁμαρ- 
τίας εἶχε τὴν ἐνθύμησιν, οὔ- 
τε μετὰ τὴν ἁμαρτίαν: ἀλλὰ 
καὶ σφόδρα ἐπὶ τῷ γεγονό- 
τι ὀδυνᾶται. Ὁ δὲ ἀπὸ ἕξε- 
ως, ἐκ τοῦ ἐναντίου: καὶ πρῶ- 
τον γὰρ κατὰ διάνοιαν οὐκ 
ἐπαύετο ἁμαρτάνων: καὶ µε- 








αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὴν σχέσι [μὲ τὰ 
πάθη, τότε] καὶ στὰ θεῖα [πράγμα- 
τα] πλατύνεται, προοδεύοντας βα- 
θμηδὸν καὶ κατανοεῖ τὴν δική του 
[θεϊκὴ] ἀξία. Καί, ἐν τέλει, διοχε- 
τεύει ὅλο τὸν πόθο [του] στὸν Θεό. 
73. Γιὰ δύο αἰτίες ὁμιλεῖ [κάποι- 
ος] ἀπαθῶς ἀναφέροντας ἁμας- 
τήματα ἀδελφοῦ. Ἢ γιὰ νὰ διορ- 
θώσῃ αὐτὸν [τὸν ἀδελφὸ] ἢ γιὰ 
νὰ ὠφελήσῃ ἄλλον. Ἐὰν ὅμως ὁμι- 
λῇ ἐκτὸς ἀπὸ αὐτοὺς [τοὺς δύο λό- 
γους] εἴτε στὸν ἴδιο [τὸν ἀδελφὸ] 
εἴτε σὲ ἄλλον, ὁμιλεῖ χλευάζοντας 
ἢ διασύροντας [τὸν ἀδελφὸ] αὖ- 
τὸν καὶ δὲν θὰ ἀποφύγη τὴν θεία 
ἐγκατάλειψι ἀλλά, ὁπωσδήποτε, 
θὰ ὑποπέσῃ ἢ στὸ ἴδιο ἢ σὲ ἄλλο 
σφάλμα καί, ἀφοῦ ἐλεγχθῇ καὶ 
χλευασθῇ ἀπὸ ἄλλους, θὰ καταν- 
τροπιασθῇ. 

74. Δὲν ὑπάρχει [μόνο] ἕνας λόγος 
γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἁμαρτά- 
νουν ἐμπράκτως μὲ τὴν ἴδια ἁμαρ- 
τία, ἀλλὰ διάφοροι: παραδείγµα- 
τος χάριν, ἄλλο εἶναι τὸ νὰ ἁμαρ- 
τάνῃ [κανεὶς] ἀπὸ συνήθεια καὶ 
ἄλλο ἀπὸ συναρπαγὴ [ἀπὸ ἆκα- 
ριαία παραπλάνησι] ὁ ὁποῖος οὔ- 
τε πρὶν τὴν ἁμαρτία εἶχε τὴν ἐνθύ- 
μησί [της], οὔτε μετὰ τὴν ἁμαρ- 
τία- ἀλλὰ καὶ ὑποφέρει πάρα πο- 
λὺ γιὰ τὸ γεγονός. Ἐνῶ, ἀντίθετα, 
[συμπεριφέρεται ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος ἁμαρτάνει] ἀπὸ συνήθεια: διό- 
τι καὶ πρῶτα δὲν σταματοῦσε νὰ 
ἁμαρτάνῃ κατὰ διάνοια: καὶ με- 
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τὰ τὸ πρᾶξαι, τῆς αὐτῆς ἐστι 
διαθέσεως. 

οε΄. Ὁ διὰ κενοδοξίαν τὰς 
ἀρετὰς μετερχόμενος, δῆ- 
λον ὅτι καὶ τὴν γνῶσιν διὰ 
κενοδοξίαν μετέρχεται: ὁ 
δὲ τοιοῦτος οὐδὲ πρὸς οἱ- 
κοδομὴν δηλονότι πράττει 
τι ἢ διαλέγεται, ἀλλ᾽ ἐν πᾶ- 
σι τὴν παρὰ τῶν βλεπόντων, 
ἢ ἀκουόντων δόξαν θηρώ- 
μενος. Ἐλέγχεται δὲ τὸ πά- 
θος, ὅταν τινὲς τῶν προει- 
ρημένων τοῖς ἔργοις ἢ τοῖς 
λόγοις αὐτοῦ ψόγον ἐπιφέ- 
ρωσι: καὶ ἐπὶ τούτῳ σφόδρα 
λυπεῖται, οὐ διὰ τὸ μὴ ἐκεί- 
νους οἰκοδομεῖσθαι, οὐδὲ 
γὰρ τοῦτο εἶχε σκοπόν, ἀλ- 
λὰ διὰ τὸ αὐτὸν ἐξουδενω- 
θῆναι. 

ος’. Τὸ τῆς Φιλαργυρίας πά- 
θος ἐντεῦθεν ἐλέγχεται, ἐν 
τῷ χαίροντα λαμβάνειν, καὶ 
λυπούμενον μεταδιδόναι: 
οὐ δύναται ὁ τοιοῦτος οἰκο- 
νομικὸς εἶναι. 

οζ΄. Διὰ ταῦτά τις πάσχων 
ὑπομένει, ἢ διὰ τὴν ἀγάπην 
τοῦ Θεοῦ, ἢ διὰ τὴν ἐλπίδα 
τῆς μισθαποδοσίας, ἢ διὰ τὸν 
φόβον τῆς κολάσεως, ἢ διὰ τὸν 
φόβον τῶν ἀνθρώπων, ἢ διὰ 
τὴν φύσιν, ἡ διὰ τὴν ἡδο- 


τὰ τὴν διάπραξι [τῆς ἁμαρτίας] ἔχει 
τὴν ἴδια διάθεσι. 

75. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγωνίζεται [νὰ 
ἀποκτήση] τὶς ἀρετὲς ἀπὸ κενοδο- 
ξία [εἶναι] φανερό, ὅτι ἀπὸ κενο- 
δοξία προσπαθεῖ νὰ ἀποκτήσῃ καὶ 
τὴν [θεία] γνῶσι αὐτοῦ τοῦ εἴδους 
[ ἄνθρωπος] εἶναι φανερό, ὅτι δὲν 
πράττει ἢ δὲν λέγει τίποτα γιὰ 
[πνευματικὴ] οἰκοδομή, ἀλλὰ μὲ 
ὅλα, [ὅσα κάνει ἢ λέγει] ἐπιδιώκει 
νὰ ἀποσπᾷ δόξα ἀπὸ ὅσους [τὸν] 
βλέπουν ἢ [τὸν] ἀκούουν. Τὸ δὲ 
πάθος [του] ἀποδεικνύεται, ὅταν 
κάποιοι ἀπὸ αὐτούς, ποὺ προανα- 
φέρθηκαν, προσάπτουν κατηγο- 
ρία στὰ ἔργα ἢ στοὺς λόγους του 
καὶ γι αὐτὸ λυπᾶται πάρα πολύ, 
ὄχι ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι ἐκεῖνοι δὲν οἱ- 
κοδομοῦνται [πνευματικά], διότι 
δὲν εἶχε [καθόλου] αὐτὸν τὸν σκο- 
πό, ἀλλὰ ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι ὁ ἴδιος 
ἐξουδενώθηκε. 

76. Τὸ πάθος τῆς φιλαργυρίας ἀπο- 
δεικνύεται ἀπ᾿ αὐτό, ὅταν [δηλα- 
δὴ] χαίρεται [κανεὶς] μὲ τὸ νὰ λαμ- 
βάνῃ καὶ ὅταν λυπᾶται μὲ τὸ νὰ 
προσφέρῃ. Αὐτῆς τῆς καταστάσε- 
ως ὁ ἄνθρωπος δὲν δύναται νὰ εἷ- 
ναι καλὸς διαχειριστὴς χρημάτων. 
77. Γι αὐτοὺς τοὺς λόγους ὑπομέ- 
νει κανείς, ὅταν ὑποφέρῃ, ἢ γιὰ 
τὴν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ, ἢ γιὰ τὴν ἐλ- 
πίδα τῆς [αἰωνίου] ἀνταμοιβῆς ἢ 
γιὰ τὸν φόβο τῆς κολάσεως ἢ γιὰ 
τὸν φόβο τῶν ἀνθρώπων ἢ ἕνε- 
κα τῆς Φύσεως [του] ἢ ἕνεκα ἡδο- 
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νήν, ἢ διὰ κέρδος, ἢ διὰ κε- 
νοδοξίαν, ἢ διὰ ἀνάγκην. 
οη΄. Άλλο ἐστι λογισμῶν 
ἀπαλλαγῆναι, καὶ ἄλλο πα- 
θῶν ἐλευθερωθῆναι: καὶ πολ- 
λάκις τις λογισμῶν ἀπαλ- 
λάττεται, μὴ παρόντων τῶν 
πραγμάτων ἐκείνων, πρὸς 
ἅπερ τὰ πάθη κέκτηται. Κρύ- 
πτεται δὲ τὰ πάθη ἐν τῇ ψυχῆ 
καὶ ἀναφαινόντων ἐλέγχε- 
ται. Χρὴ οὖν τηρεῖν τὸν νοῦν 
ἐπὶ τῶν πραγμάτων, καὶ γνῶ- 
ναι πρὸς ποῖον ἔχει τὸ πάθος. 
οθ΄. Φίλος ἐκεῖνός ἐστι γνή- 
σιος, ὁ τὰς ἐκ περιστάσεως 
θλίψεις, καὶ ἀνάγκας, καὶ 
συμφοράς, ἐν καιρῷ πειρα- 
σμοῦ, συνυποφέρων τῷ πλη- 
σίον ὡς ἰδίας, ἀθορύβως καὶ 
ἀταράχως. 

π΄. Μὴ ἀτιμάσης τὴν συνεί- 
δησιν, ἄριστά σοι ἀεὶ συμ- 
βουλεύουσαν. Γνώμην γὰρ 
θείαν, καὶ Ἀγγελικήν σοι 
ὑποτίθεται, καὶ τῶν κρυ- 
πτῶν τῆς καρδίας μολυσμά- 
των ἐλευθεροῖ, καὶ παῤῥη- 
σίαν πρὸς τὸν Θεὸν ἐν τῇ 
ἐξόδῳ σοι χαρίζεται. 

πα’. Εἰ θέλεις γενέσθαι ἐπι- 
γνώμων καὶ μέτριος, καὶ τῷ 
πάθει τῆς οἰήσεως μὴ δου- 
λεύειν, ἀεὶ ζήτει ἐν τοῖς οὗ- 











νῆς ἢ κέρδους ἢ ἀπὸ κενοδοξία ἢ 
ἀπὸ ἀνάγκη. 

78. Ἄλλο εἶναι τὸ νὰ ἀπαλλαγῇ 
[κανεὶς] ἀπὸ τοὺς λογισμοὺς καὶ 
ἄλλο τὸ νὰ ἐλευθερωθῇ ἀπὸ τὰ 
πάθη: καὶ κανεὶς πολλὲς φορὲς 
ἀπαλλάσσεται ἀπὸ τοὺς λογισμούς, 
ὅταν δὲν εἶναι παρόντα τὰ πρά- 
γματα ἐκεῖνα, πρὸς τὰ ὁποῖα, ἀκρι- 
βῶς, ἔχει ἀποκτήσει τὰ πάθη. Κρύ- 
πτονται, μάλιστα, τὰ πἀθη μέσα 
στὴν ψυχὴ καί, ὅταν ἐμφανίζων- 
ται, διαπιστώνονται. Πρέπει, λοι- 
πόν, νὰ ἐπιτηροῦμε τὸν νοῦ [μας] 
στὴν σχέσι του μὲ τὰ πράγματα 
καὶ νὰ ἀντιλαμβανώμεθα πρὸς 
ποῖο [πρᾶγμα] ἔχει τὸ πάθος. 

79. Γνήσιος Φίλος εἶναι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος, σὲ καιρὸ πειρασμοῦ, ὑπο- 
φέρει μαζὶ μὲ τὸν πλησίον [του], 
ἀθόρυβα καὶ ψύχραιμα, τὶς θλί- 
ψεις ἀπὸ [κάποια] περίστασι καὶ 
τὶς ἀνάγκες καὶ τὶς συμφορὲς σὰν 
δικές του. 

80. Νὰ μὴν περιφρονήσης τὴν συ- 
νείδησί [σου], ἡ ὁποία πάντοτε σὲ 
συμβουλεύει ἄριστα. Διότι σοῦ εἰ- 
σηγεῖται γνώμη θεία καὶ ἀγγελι- 
κὴ καὶ σὲ ἀπαλλάσσει ἀπὸ τὰ κρυμ- 
μένα μολύσματα τῆς καρδίας [σου] 
καὶ [σοῦ] χαρίζει κατὰ τὴν ὥρα τοῦ 
θανάτου σου παρρησία ἐνώπιον 
τοῦ Θεοῦ. 

81. Ἐὰν θέλῃς νὰ γίνης τέλειος γνώ- 
στης [τοῦ ἑαυτοῦ σου] καὶ μετριό- 
φρων καὶ νὰ μὴν εἶσαι δοῦλος στὸ 
πάθος τῆς οἰήσεως, πάντοτε ἀνα- 
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σι τί ἐστι κρυπτόμενον τὴν 
σὴν γνῶσιν, καὶ εὑρίσκων 
πάμπολλα καὶ διάφορα πρά- 
γματα λανθάνοντά σε, θαυ- 
μάσεις τε ἐπὶ τῇ σή ἀγνωσίᾳ, 
καὶ συστελεῖς τὸ φρόνημα: 
καί, σεαυτὸν ἐπιγνούς, συνή- 
σεις πολλά, καὶ μεγάλα, καὶ 
θαυμαστὰ πράγματα: ἐπεὶ 
τὸ νομίζειν εἰδέναι, οὐκ ἐᾷ 
προκόπτειν εἰς τὸ εἰδέναι. 
πβ΄. Οὗτος ἀκριβῶς θέλει σω”- 
θῆναι, ὁ τοῖς ἰατρικοῖς φαρ- 
μάκοις μὴ ἀνθιστάμενος: αὖ- 
ται δέ εἰσιν ὀδύναι καὶ λύ- 
παι διὰ ποικίλων ἐπιφορῶν 
ἐπαγόμεναι: ὁ δὲ ἀνθιστά- 
μενος, οὐκ οἶδε τί ἐνταῦθα 
πραγματεύεται, οὐδὲ τί ἐν- 
τεῦθεν ὠνησάμενος ἀπελεύ- 
σεται. 

πγ΄. Κενοδοξία καὶ φιλαργυ- 
ρία, ἀλλήλων εἰσὶ γεννητι- 
καί. Οἱ μὲν γὰρ κενοδοξοῦν- 
τες πλουτοῦσιν: οἱ δὲ πλου- 
τοῦντες κενοδοξοῦσιν, ἀλλ᾽ ὡς 
κοσμικοί. Ἐπεὶ ὁ Μοναχός, 
ἀκτήμων ὤν, μᾶλλον κενο- 
δοξεῖ: ἀργύριον δὲ ἔχων κρύ- 
πτει αὐτό, αἰσχυνόμενος, ὡς 
ἀνοίκειον πρᾶγμα τοῦ σχή- 
ματος ἔχων. 

πδ΄. Τῆς τοῦ Μοναχοῦ κενο- 
δοξίας ἴδιον, τὸ ἐπ᾽ ἀρετή κε- 














ζήτησε µέσα στὰ ὄντα, τί ὑπάρχει 
κρυμμένο ἀπὸ τὴν δική σου γνῶσι, 
καὶ καθὼς βρίσκεις πάμπολλα καὶ 
διάφορα πράγματα νὰ σοῦ διαφεύ- 
Ύουν, θὰ καταπλαγῆς καὶ γιὰ τὴν 
δική σου ἀγνωσία καὶ θὰ ταπεινώ- 
σης τὸ φρόνημά [σου]: καὶ ἀφοῦ λά- 
βης συνείδησι τοῦ ἑαυτοῦ σου θὰ 
μάθῃς πολλὰ καὶ μεγάλα καὶ θαυ- 
μαστὰ πράγματα: ἐπειδὴ τὸ νὰ νο- 
μίζη [κανείς], ὅτι γνωρίζει, δὲν [τοῦ] 
ἐπιτρέπει νὰ προοδεύῃ στὸ νὰ γνω- 
οίζη. 

82. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀντιστέ- 
κεται στὰ ἰατρικὰ φάρμακα, αὐτὸς 
θέλει πράγματι νὰ σωθῆ. Καὶ αὐτὰ 
[τὰ ἰατρικὰ φάρμακα] εἶναι οἱ ὀδύ- 
νες καὶ οἱ λύπες, οἱ ὁποῖες ἐπέρχον- 
ται διὰ πολλῶν ἐπιφορῶν [ὀδυνη- 
ρῶν περιστάσεων]. Ἐκεῖνος, ὅμως, 
ὁ ὁποῖος ἐναντιώνεται [στὶς ἐπιφο- 
ρές], δὲν γνωρίζει τί ἔργο μετέρχε- 
ται ἐδῶ [στὴν παροῦσα ζωή], οὔτε 
[γνωρίζει], τί θὰ κερδίσῃ ἀναχω- 
ρώντας ἀπ᾽ ἐδῶ [γιὰ τὴν μέλλουσα 
ζωή]. 

85. Ἡ κενοδοξία καὶ ἡ φιλαργυρία 
γεννᾶ ἢ μία τὴν ἄλλη. Διότι ἐκεῖνοι 
μέν, οἱ ὁποῖοι κενοδοξοῦν πλουτί- 
ζουν: ἐκεῖνοι δέ, οἱ ὁποῖοι πλουτί- 
ζουν, κενοδοξοῦν, ὡς κοσμικοί, βε- 
βαίως, [ἄνθρωποί]. Διότι ὁ Μοναχός, 
ἐπειδὴ εἶναι ἀκτήμων, κενοδοξεῖ πε- 
ρισσότερο: καὶ ἐὰν ἔχῃ χρήματα τὰ 
κρύπτει, ἐπειδὴ ντρέπεται νὰ ἔχῃ 
[αὐτά], ὡς ἀνάρμοστο πρᾶγμα στὸ 
σχήμα [του]. ᾽ 

84. Ἴδιον τῆς κενοδοξίας τοῦ Μονα- 
χοῦ [εἶναι] τὸ νὰ κενοδοξῃ γιὰ ἀρε- 
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νοδοξεῖν, καὶ τοῖς ταύτη ἀκο- 
λουθοῦσι: τῆς δὲ ὑπερηφα- 
γίας αὐτοῦ ἴδιον, τὸ ἐπὶ κα- 
τορθώμασιν ἐπαίρεσθαι, καὶ 
ἐξουθενεῖν τοὺς ἄλλους, καὶ 
τὸ ἑαυτῷ ταῦτα, καὶ μὴ τῷ 
Θεῷ ἐπιγράφειν. Τῆς δὲ τοῦ 
κοσμικοῦ κενοδοξίας, καὶ 
ὑπερηφανίας ἴδιον, τὸ ἐπὶ 
κάλλει, καὶ πλούτῳ, καὶ δυ- 
ναστείᾳ, καὶ φρονήσει, κενο- 
δοξεῖν, καὶ ἐπαίρεσθαι. 

πε΄. Τὰ τῶν κοσμικῶν κατορ- 
θώματα, πτώματά εἶσι τῶν 
Μοναχῶν: καὶ τὰ τῶν Μο- 
ναχῶν κατορθώματα, πτώ- 
ματά εἰσι τῶν κοσμικῶν: οἷ- 
ον, τὰ τῶν κοσμικῶν κατορ- 
θώματα, πλοῦτός ἐστι, καὶ 
δόξα, καὶ δυναστεία, καὶ τρυ- 
φή, καὶ εὐτεκνία, καὶ τὰ τού- 
των ἀκόλουθα: εἰς ἅπερ ἐλ- 
θῶν ὁ Μοναχός, ἀπόλλυται: 
τὰ δὲ τοῦ Μοναχοῦ κατορ- 
θώματα, ἀκτημοσύνη, ἀδο- 
ξία, ἀδυναμία, ἐγκράτεια, 
κακοπάθεια, καὶ τὰ τούτων 
ἀκόλουθα: εἰς ἅπερ ἐλθὼν 
ὁ φιλόκοσμος παρὰ πρόθε- 
σιν, πτῶμα ἡγεῖται μέγα, καὶ 
κινδυνεύει πολλάκις καὶ ἀγ- 
χόνη χρήσασθαι: τινὲς δὲ καὶ 
ἐχρήσαντο. 

πς΄. Τὰ βρώματα διὰ δύο αἱ- 























τὴ καὶ γιὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα συνο- 
δεύουν αὐτὴν [τὴν ἀρετή]. Ἴδιον 
δὲ τῆς ὑπερηφανίας αὐτοῦ [εἶναι] 
τὸ νὰ ἐπαίρεται γιὰ κατορθώματα 
καὶ νὰ ἐξουθενώνῃ τοὺς ἄλλους 
καὶ νὰ ἀποδίδῃ αὐτὰ στὸν ἑαυτό 
του καὶ ὄχι στὸν Θεό. Ἴδιον δὲ τῆς 
κενοδοξίας καὶ τῆς ὑπερηφανίας 
τοῦ κοσμικοῦ [εἶναι] τὸ νὰ κενο- 
δοξῇ καὶ νὰ ἐπαίρεται γιὰ ὀμορ- 
φιὰ καὶ γιὰ πλοῦτο καὶ γιὰ ἐξου- 
σία καὶ γιὰ φρόνησι. 

85. Τὰ κατορθώματα τῶν κοσμι- 
κῶν εἶναι οἱ καταπτώσεις τῶν Μο- 
ναχῶν: καὶ τὰ κατορθώματα τῶν 
Μοναχῶν εἶναι οἱ καταπτώσεις 
τῶν κοσμικῶν: παραδείγματος 
χάριν, τὰ κατορθώματα τῶν κο- 
σμικῶν εἶναι ὁ πλοῦτος καὶ ἡ δό- 
ξα καὶ ἡ ἐξουσία καὶ ἡ ἀπόλαυ- 
σι καὶ ἡ εὐτεκνία καὶ τὰ ἐπακό- 
λουθα αὐτῶν: στὰ ὁποῖα, βέβαια, 
ἂν περιέλθῃ ὁ Μοναχός, κατα- 
στρέφεται. Τὰ δὲ κατορθώματα 
τοῦ Μοναχοῦ [εἶναι] ἡ ἀκτημο- 
σύνη, ἡ ἀδοξία, ἢ ἀδυναμία, ἡ ἐγ- 
κράτεια, ἣ κακοπάθεια καὶ τὰ 
ἐπακόλουθα αὐτῶν: στὰ ὁποῖα, 
ἂν περιέλθῃ, ἐνάντια στὴν θέλη- 
σί [του], ἐκεῖνος, ποὺ ἀγαπᾶ τὸν 
κόσμο, [τὸ] θεωρεῖ μεγάλη κατά- 
πτωσι καὶ πολλὲς φορὲς κινδυ- 
νεύει καὶ νὰ ἀπαγχονισθῇ: κά- 
ποιοι μάλιστα καὶ τὸ ἔκαναν. 
86. Τὰ φαγητὰ δημιουργήθηκαν 
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τίας ἐκτίσθησαν: τροφῆς ἕνε- 
κα, καὶ θεραπείας: οἱ οὖν πά- 
ρεξ τούτων μεταλαμβάνον- 
τες, ὡς παραχρώμενοι τοῖς 
εἰς χρῆσιν παρὰ Θεοῦ δοθεῖ- 
σιν, ὡς τρυφηταἰ κατακρί- 
νονται: καὶ ἐπὶ πάντων δὲ 
τῶν πραγμάτων, ἡ παράχρη- 
σίς ἐστιν ἁμαρτία. 

πζ΄. Ταπεινοφροσύνη ἐστὶ 
προσευχὴ συνεχὴς μετὰ δα- 
κρύων, καὶ πόνων: αὕτη γὰρ 
ἀεὶ τὸν Θεὸν εἰς βοήθειαν 
ἐπικαλουμένη, εἰς τὴν ἰδίαν 
δύναμιν καὶ σοφίαν ἀφρόνως 
θαῤῥειν οὐκ ἐᾷ, οὐδὲ ἄλλων 
κατεπαίρεσθαι: ἅτινά εἰσι 
χαλεπὰ νοσήματα τοῦ τῆς 
ὑπερηφανίας πάθους. 
πη΄. Ἄλλο ἐστὶ μάχεσθαι τῷ 
φιλῷ λογισμῷ, ἵνα μὴ κινή- 
σῇ τὸ πάθος, καὶ ἄλλο ἐστὶ 
τῷ ἐμπαθεῖ μάχεσθαι, ἵνα 
μὴ γένηται συγκατάθεσις- 
οἱ ἀμφότεροι δὲ τρόποι οὐκ 
ἐῶσι χρονίσαι τοὺς λογι- 
σμούς. 

πθ΄. Ἡ λύπη τῇ μνησικακίᾳ 
συνέζευκται: ὅταν ὁ νοῦς 
τὸ πρόσωπον τοῦ ἀδελφοῦ 
μετὰ λύπης ἐνοπτρίζηται, 
δῆλον ὅτι μνησικακίαν ἔχει 
πρὸς αὐτόν. Ὁδοὶ µνησικά- 
κων εἰς Θάνατονθυ, διότι πᾶς 








γιὰ δύο λόγους: γιὰ συντήρησι τοῦ 
σώματος καὶ γιὰ θεραπεία. Ἐκεῖ- 
νοι, ἑπομένως, οἱ ὁποῖοι τρώγουν 
παρεκτὸς αὐτῶν [τῶν δύο λόγων], 
ἐπειδὴ χρησιμοποιοῦν κακῶς ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα δόθηκαν γιὰ ὠφέ- 
λεια ἀπὸ τὸν Θεό, καταδικάζον- 
ται, ὡς φιλήδονοι καὶ γιὰ ὅλα τὰ 
πράγματα ἁμαρτία εἶναι ἡ κακὴ 
χρῆσι. 

87. Ταπεινοφροσύνη εἶναι ἀδιάλει- 
πτη προσευχὴ μαζὶ μὲ δάκρυα καὶ 
[ἀσκητικοὺς] κόπους: διότι αὐτή, 
μὲ τὸ νὰ ἐπικαλῆται πἀντοτε τὸν 
Θεὸ σὲ βοήθεια, δὲν ἀνέχεται νὰ 
ἐμπιστεύεται ἀνοήτως τὴν δική 
της δύναμι καὶ σοφία, οὔτε νὰ ὑπε- 
ραίρεται ἔναντι ἄλλων: τὰ ὁποῖα 
εἶναι βαρειὰ νοσήματα τοῦ πάθους 
τῆς ὑπερηφανίας. 

88. Ἄλλο εἶναι τὸ νὰ πολεμᾷ [κα- 
νεὶς] ἐναντίον τοῦ γυμνοῦ [ἀπὸ 
πάθος] λογισμοῦ, γιὰ νὰ μὴν τε- 
θῇ σὲ ἐνέργεια τὸ [ἀνάλογο] πά- 
θος, καὶ ἄλλο [εἶναι] τὸ νὰ πολε- 
μᾷ ἐναντίον τοῦ ἐμπαθοῦς [λογι- 
σμοῦ], γιὰ νὰ μὴν συμβῆ ἡ συγκα- 
τάθεσι. Καί, πάντως, οἱ δύο τρό- 
ποι δὲν ἀφήνουν νὰ χρονίσουν οἱ 
λογισμοί. 

89. Ἡ λύπη εἶναι ἑνωμένη μὲ τὴν 
μνησικακία. Ὅταν ὁ νοῦς ἀνα- 
λογίζεται τὸ πρόσωπο τοῦ ἀδελ- 
φοῦ μὲ λύπη [εἶναι] φανερό, ὅτι 
ἔχει μνησικακία ἐναντίον του. Οἱ 
δρόμοι τῶν μνησικάκων [ὁδηγοῦν] 
στὸν θάνατο, διότι κάθε μνησίκα- 
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μνησίκακος παράνομος”'. 
7’. Ἐὰν μὲν σὺ μνησικακῆς 
τινι, προσεύχου ὑπὲρ αὐτοῦ, 
καὶ ἱστᾷς τὸ πάθος τῆς κι- 
νήσεως, χωρίζον [νεείε:; χω- 
ρίζων] τὴν λύπην διὰ τῆς 
προσευχῆς, ἐκ τῆς μνήμης 
τοῦ κακοῦ οὗπέρ σοι ἐποί- 
ησεν: ἀγαπητικὸς δὲ γενό- 
μενος, καὶ φιλάνθρωπος, 
παντελῶς ἐκ τῆς ψυχῆς τὸ 
πάθος ἐξαφανίσης. Ἐὰν δὲ 
ἄλλος σοι μνησικακῆ, χαρι- 
στικὸς γενοῦ πρὸς αὐτόν, 
καὶ ταπεινός, καὶ καλῶς συ- 
ναυλίζου, καὶ ἀἁπαλλάττεις 
αὐτὸν τοῦ πάθους. 

ζα΄. Τοῦ φθονοῦντος τὴν λύ- 
πην κόπῳ στήσεις: συμφο- 
ρὰν γὰρ ἡγεῖται τὸ ἐν σοὶ 
φθονούμενον: καὶ οὐ δυνα- 
τὸν ἄλλως στῆσαι, εἰ μή τι 
κρύψεις αὐτό. Εἰ δὲ πολλοὺς 
μὲν ὠφελεῖ, ἐκεῖνον δὲ λυ- 
πεῖ, ποίου μέρους καταφρο- 
νήσης; Ἀναγκαῖον οὖν τὴν 
τῶν πολλῶν γενέσθαι ὠφέ- 
λειαν, κἀκείνου δὲ κατὰ δύ- 
ναμιν μὴ ἀμελεῖν, μηδὲ τῆ 
τοῦ πάθους πονηρίᾳ συνα- 
παχθῆναι, ὡς οὐχὶ τὸ πάθος, 
ἀλλὰ τὸν πάσχοντα ἀμύνε- 
σθαι: ἀλλὰ τῆ ταπεινοφρο- 
σύνῃ ἡγεισθαι αὐτὸν ὑπερέ- 











κος εἶναι ἀντίθετος στὸν νόμο 
[τοῦ Θεοῦ]. 

90. Ἐὰν μὲν ἐσὺ μνησικακῆς ἐναν- 
πίον κάποιου, νὰ προσεύχεσαι ὑ- 
πὲρ αὐτοῦ καὶ [τότε] σταματᾶς τὸ 
πάθος ἀπὸ τὸ νὰ ξεκινήση, ἆπο- 
μακρύνοντας μὲ τὴν προσευχὴ 
τὴν λύπη ἀπὸ τὴν μνήμη ἐκείνου 
τοῦ κακοῦ, τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς σοῦ 
ἔκανε. Ἐὰν μάλιστα γίνης ἀγαπη- 
τικὸς καὶ φιλάνθρωπος θὰ ἐξαφα- 
νίσῃς τὸ πάθος, ἐντελῶς, ἀπὸ τὴν 
ψυχή. Ἐὰν ὅμως ἄλλος μνησικακῇ 
ἐναντίον σου, νὰ γίνῃς εὔεργετι- 
κὸς πρὸς αὐτὸν καὶ ταπεινὸς καὶ 
νὰ [τὸν] συναναστρέφεσαι μὲ κα- 
λοσύνη καὶ ὁπωσδήποτε θὰ τὸν ᾱ- 
παλλάξης ἀπὸ τὸ πάθος. 

91. Μὲ κόπο θὰ ἀναχαιτίσῃς τὴν λύ- 
πη ἐκείνου, ὁ ὁποῖος Φθονεῖ. Διότιθε- 
ωρεῖ συμφορά [του] ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
φθονεῖ σ᾽ ἐσένα [τὸ χάρισμά σου]: 
καὶ δὲν [εἶναι] δυνατὸν μὲ ἄλλο τρό- 
πο νὰ ἐμποδίσῃς [τὴν λύπη του], πα- 
ρὰ ἐὰν κρύψης κάπως αὐτὸ [τὸ φθο- 
νούμενο χάρισμα]. Ἐάν, ὅμως, [τοὺς] 
πολλοὺς ὠφελῇ [αὐτό], ἐνῶ λυπῇ 
[μόνον] ἐκεῖνον, ποιὸ μέρος [ἀπὸ 
τὰ δύο] θὰ ἀγνοήσης; [Εἶναι], ἕπο- 
μένως, ἀναγκαῖο νὰ ἐπιτευχθῇ ἡ 
ὠφέλεια τῶν πολλῶν, χωρὶς βεβαί- 
ως νὰ ἀδιαφορήσης, τὸ κατὰ δύνα- 
μι, καὶ γιὰ ἐκεῖνον, [ποὺ φθονεῖ, οὔ- 
τε νὰ παρασυρθῆς, ὁμοίως, ἀπὸ τὴν 
πονηρία τοῦ πάθους, ὥστε νὰ πο- 
λεμᾶς ὄχι τὸ πάθος, ἀλλὰ ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος πάσχει [διακατέχεται ἀπ᾽ αὖ- 
τό]: ἀλλὰ μὲ τὴν ταπεινοφροσύνη 
νὰ θεωρῆς, ὅτι αὐτὸς ὑπερέχει 
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χοντα σεαυτοῦ, καὶ ἐν 
παντὶ καιρῷ καὶ τόπῳ καὶ 
πράγματι, προτιμᾶν αὐτόν: 
τὸν δὲ σὸν φθόνον δύνασαι 
στῆσαι, ἐάν, ἐν οἷς χαίρει ὁ 
ὑπὸ σοῦ φθονούμενος, συγ- 
χαίρης: καὶ ἐν οἷς λυπεῖται, 
καὶ σὺ λυπῇ, πληρῶν τὸ τοῦ 
Ἀποστόλου: τὸ χαίρειν µε- 
τὰ χαιρόντων, καὶ κλαίειν 
μετὰ κλαιόντων”, 

/β΄. Ὁ νοῦς ἡμῶν μέσος ἐστὶ 
δύο τινῶν, ἑκάστου τὰ ἴδια 
ἐνεργοῦντος, τοῦ μὲν τὴν 
ἀρετήν, τοῦ δὲ τὴν κακίαν, 
τουτέστι Ἀγγέλου, καὶ δαί- 
μονος. Ἐξουσίαν δὲ ἔχει ὁ 
νοῦς καὶ δύναμιν, ὃ θέλει, 
εἴτε ἕπεσθαι, εἴτε ἀντιστῆ- 
ναι. 

γ΄. Αἱ μὲν ἅγιαι δυνάμεις 
προτρέπονται ἡμᾶς ἐπὶ τὰ 
καλά: τὰ δὲ φυσικὰ σπέρ- 
ματα, καὶ ἡ ἀγαθὴ προαί- 
ρεσις βοηθοῦσιν ἡμῖν. Τὰς 
δὲ τῶν δαιμόνων προσβο- 
λάς, τἆ πάθη καὶ ἡ πονηρὰ 
προαίρεσις συνιστῶσι. 

δ᾽. Τὸν καθαρὸν νοῦν, πο- 
τὲ μὲν αὐτὸς ὁ Θεὸς αὐτῷ 
ἐπιβαίνων διδάσκει: ποτὲ δὲ 
αἱ ἅγιαι δυνάμεις τὰ καλὰ 
ὑποτίθενται: ποτὲ δὲ ἡ φύ- 
σις τῶν πραγμάτων θεω- 

















ἀπὸ σένα, καὶ σὲ κάθε χρόνο καὶ 
τόπο καὶ περίστασι νὰ τὸν τιμᾷς. 
Τὸν δὲ δικό σου φθόνο μπορεῖς νὰ 
[τὸν] ἀναχαιτίσῃς, ἐὰν μὲ ὅσα χαί- 
ρεται ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος φθονεῖς, 
χαίρεσαι μαζί του: καὶ μὲ ὅσα λυ- 
πᾶται, λυπᾶσαι καὶ ἐσύ, ἐκπλη- 
ρώνοντας τὴν [ἐντολὴ] τοῦ Ἀπο- 
στόλου: τὸ νὰ χαίρετε μαζὶ μ᾽ ἐκεί- 
νους, ποὺ χαίρονται καὶ νὰ κλαῖ- 
τε μαζὶ μ᾽ ἐκείνους, ποὺ κλαῖνε. 
92. Ὁ νοῦς µας βρίσκεται µετα- 
ξὺ κάποιων δύο [ἄλλων νόων], 
ποὺ ὁ καθένας ἐνεργεῖ τὰ δικά 
του, ὁ μὲν ἕνας τὴν ἀρετή, ὁ δὲ 
ἄλλος τὴν κακία, δηλαδὴ [μετα- 
ξὺ] τοῦ Ἀγγέλου καὶ τοῦ δαίμο- 
νος. Ὁ νοῦς [μας], ὅμως, ἔχει ἐξου- 
σία καὶ δύναμι [εἶναι ἐλεύθερος], 
ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο θέλει, εἴτε νὰ ἄκο- 
λουθήση, εἴτε νὰ ἀντισταθῆ. 

93, Οἱ μὲν ἅγιες [ἀγγελικὲς] δυ- 
νάμεις μᾶς προτρέπουν στὰ κα- 
λά: τὰ δὲ φυσικὰ σπέρματα καὶ 
ἢ ἀγαθὴ προαίρεσι μᾶς βοηθοῦν. 
Ἐνῶ τὶς προσβολὲς τῶν δαιμό- 
νων, [τὶς] ὑποστηρίζουν τὰ πά- 
θη καὶ ἣ πονηρὴ προαίρεσι. 

94. Τὸν καθαρὸ νοῦ ἄλλοτε μὲν 
τὸν διδάσκει ὁ ἴδιος ὁ Θεός, ἐπερ- 
χόμενος σ᾽ αὐτόν: ἄλλοτε δὲ οἱ 
ἅγιες [ἀγγελικὲς] δυνάμεις [τὸν] 
συμβουλεύουν τὰ καλά, ἄλλοτε 
πάλι [τὸν διδάσκει], ὅταν παρατη- 
ρῆται, ἣ φύσι τῶν πραγμάτων [ἡ 
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ρουμένη. 

ζε΄. Χρὴ τὸν καταξιωθέντα 
γνώσεως νοῦν, τά τε νοήμα- 
τα τηρεῖν ἀπαθῆ τῶν πρα- 
γμάτων: καὶ τὰ θεωρήματα 
ἀσφαλῆ: καὶ τὴν τῆς προσευ- 
χῆς κατάστασιν ἀθόλωτον. 
Οὐ δύναται δὲ ταῦτα τηρεῖν 
ἀεὶ ἐκ τῶν τῆς σαρκὸς ἀνα- 
δόσεων διὰ τῆς τῶν δαιμόνων 
ἐπιβουλῆς καπνιζόμενος. 
ς΄. Οὐ δι ὅσα λυπούμεθα, 
διά ταῦτα καὶ ὀργιζόμεθα: 
πλεονάζει γὰρ τὰ τὴν λύ- 
πην ἐμποιοῦντα, παρὰ τὰ 
τὴν ὀργήν: οἷον, ἐκλάσθη 
τόδε, ἀπώλετο τόδε, ἀπέ- 
θανεν ὁ δεῖνα. Διὰ γὰρ τὰ 
τοιαῦτα λυπούμεθα μόνον: 
διὰ δὲ τὰ λοιπά, καὶ λυπού- 
μεθα καὶ ὀργιζόμεθα, ἀφι- 
λοσόφως διακείμενοι. 

Σζ’. Δεχόμενος ὁ νοῦς τὰ τῶν 
πραγμάτων νοήματα, πρὸς 
ἕκαστον νόημα µετασχηµα- 
τίζεσθαι πέφυκε: θεωρῶν δὲ 
ταῦτα πνευματικῶς, πρὸς 
ἕκαστον θεώρημα ποικίλως 
μεταμορφοῦται: ἐν δὲ Θεῷ 
γενόμενος, ἄμορφος πάντη, 
καὶ ἀσχημάτιστος γίνεται: 
τὸν γὰρ μονοειδῆ θεωρῶν μο- 
νοειδὴς γίνεται, καὶ ὅλος φω- 
τοειδής. 




















θεωρία - θέα τῶν λόγων τῶν ὄν- 
των]. 

95. Ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος καταξιώθηκε 
τῆς [θείας] γνώσεως, πρέπει νὰ τη- 
ρῇ καὶ τὰ νοήματα τῶν πραγμάτων 
ἀπαθῆ καὶ τὰ συμπεράσματα ἀπὸ 
τὴν θεωρία τους ἀσφαλῆ [ἀπὸ πλά- 
νη] καὶ καθαρὴ τὴν κατάστασι τῆς 
προσευχῆς. Δὲν μπορεῖ, ὅμως, νὰ 
τηρῇ αὐτὰ πάντοτε, ἐπειδὴ καπνί- 
ζεται ἀπὸ τὶς ἀναθυμιάσεις τῆς σαρ- 
κὸς [τῶν σαρκικῶν παθῶν], ἐξ αἰ- 
τίας τῆς ἐπιβουλῆς τῶν δαιμόνων. 
96. Γιὰ ὅσα [πράγματα] λυπούμε- 
θα, δὲν [σημαίνει], ὅτι καὶ γι αὐτὰ 
ὀργιζόμεθα: διότι ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
προξενοῦν τὴν λύπη, ὑπερτεροῦν 
ἀπὸ ἐκεῖνα, [τὰ ὁποῖα προξενοῦν] 
τὴν ὀργή: ἐπὶ παραδείγματι, ἔσπα- 
σε αὐτό, χάθηκε τὸ ἄλλο, πέθανε ὁ 
τάδε. Γι’ αὐτά, βέβαια, μόνον λυπού- 
μεθα- ἐνῶ γιὰ τὰ ὑπόλοιπα, ὅταν 
δὲν διαθέτωµε τὴν ἐν Χριστῷ Φφι- 
λοσοφία [δηλαδὴ τὴν πνευματικό- 
τητα], καὶ λυπούμεθα καὶ ὀργιζό- 
μεθα. 

97. Ὁ νοῦς, ὅταν δέχεται τὰ νοήμα- 
τα τῶν πραγμάτων, ἔχει ἀπὸ τὴν φύ- 
σιτου τὴν ἰδιότητα νὰ µετασχημα- 
τίζεται σύμφωνα μὲ τὸ κάθε νόη- 
μα ξεχωριστά. Καὶ καθὼς θεωρεῖ 
πνευματικῶς αὐτά, ποικίλως µετα- 
μορφώνεται, σύμφωνα μὲ κάθε θεω- 
ρία. Ὅταν, ὅμως, γίνῃ ἐν Θεῷ [ἕνω- 
θῇ μὲ τὸν Θεό], καθίσταται ἐξ ὁλο- 
κλήρου ἄμορφος καὶ ἀσχημάτιστος:- 
διότι θεωρώντας τὸν Μονοειδῆ γί- 
νεται μονοειδὴς καὶ ὁλόκληρος φω- 
τοειδής. 
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η’. Ψυχή ἐστι τελεία, ἧς ἡ 
παθητικὴ δύναμις νένευκεν 
ὁλοτελῶς πρὸς τὸν Θεόν. 
ζθ’, Νοῦς ἐστι τέλειος ὁ διὰ 
πίστεως ἀληθοῦς τὸν ὑπε- 
ράγνωστον ὑπεραγνώστως 
ὑπερεγνωκώς, καὶ τῶν αὖ- 
τοῦ δημιουργημάτων τὰ κα- 
θόλου θεασάμενος: καὶ τῆς 
ἐν αὐτοῖς προνοίας καὶ κρί- 
σεως τὴν περιληπτικὴν γνῶ- 
σιν παρὰ Θεοῦ εἰληφώς, ὡς 
ἀνθρώποις δέ φημι. 

ρ΄. Τριχῶς τέμνεται ὁ χρό- 
νος. Καὶ ἡ μὲν πίστις τοῖς 
τρισὶ συμπαρατείνεται τμή- 
μασιν: ἡ δὲ ἐλπὶς τῷ ἑνί, ἡ 
δὲ ἀγάπη τοῖς δυσί. Καὶ ἡ 
μὲν πίστις καὶ ἐλπὶς μέχρι 
τινός: ἡ δὲ ἀγάπη εἰς ἀπεί- 
ρους αἰῶνας τῷ ὑπεραπεί- 
ρω ὑπερηνωμένη, καὶ ἀεὶ 
ὑπεραύξουσα διαμένει: καὶ 
διὰ τοῦτο μείζων πάντων ἡ 
ἀγάπη». 











98. Ψυχὴ τελεία εἶναι ἐκείνη, τῆς 
ὁποίας ἡ παθητικὴ δύναμι [ὁ θυμὸς 
καὶ ἢ ἐπιθυμία] ἔχει στραφῆ ἐντελῶς 
πρὸς τὸν Θεό. 

90, Νοῦς τέλειος εἶναι ἐκεῖνος, ὁ ὁποι- 
ος, διὰ τῆς ἀληθινῆς πίστεως ἔχει 
γνωρίσει τὸν Ὑπεράγνωστο [Θεό], 
ὑπεραγνώστως [μὲ τρόπο τελείως 
ἄγνωστο], καὶ εἶδε καθολικῶς τὰ δη- 
μιουργήματά Του. καὶ ἔχει λάβει 
ἀπὸ τὸν Θεό, ἐννοῶ βέβαια, ὅσο εἷ- 
ναι δυνατὸν στοὺς ἀνθρώπους, τὴν 
περιεκτυςὴ γνῶσι τῆς Προνοίας καὶ 
τῆς Κρίσεως [τοῦ Θεοῦ] σ᾽ αὐτὰ [τὰ 
δημιουργήματα]. 

100. Ὁ χρόνος τέμνεται στὰ τρία [στὸ 
παρελθόν, στὸ παρὸν καὶ στὸ μέλ- 
λον]. Καὶ ἡ μὲν πίστι ἐκτείνεται πα- 
ράλληλα καὶ στὰ τρία τμήματα: ἡ δὲ 
ἐλπίδα στὸ ἕνα τμῆμα [τὸ παρόν], 
ἐνῶ ἡ ἀγάπη στὰ δύο [τμήματα τοῦ 
χρόνου]. Ἐπίσης ἡ μὲν πίστι καὶ ἡ ἐλ- 
πίδα [παραμένει] µέχοι κάποιου [ση- 
μείου-μέχρι τὸ τέλος τῆς παρούσης 
ζωῆς]: ἡ δὲ ἀγάπη ὑπερενωμένη μὲ 
τὸν Ὑπεράπειρο [Θεὸ] καὶ αἰωνίως 
ὑπεραυξανομένη παραμένει στοὺς 
ἀπείρους αἰῶνες: καὶ γι αὐτὸ ἀπ᾽ ὅλα 
μεγαλύτερη εἶναι ἢ ἀγάπη. 
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ΣΗΜΕΙΩΣΕΙ͂ΣΞΣΧΌΛΙΑ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΛΙΑ 


ΑΓΙΟΥ ΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


" Ἴσως ἀδηφαγία. 


Ἴσως (λείπει) τό, ἔχοντα. 


”’ Ἴσως (λείπει) τό, εἶναι. 


ΠΑΡΑΠΟΜΠΕΣ 


ΣῈ ΧΩΡΙΑ ΤῊΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ 


Ψαλμ. 22,5. 
Φιλιππ. 3, 12. 
Ὁ Ἔφεσ. 5, 29. 
{Α΄ Κορ. 9, 27. 
5 Α’ Τιμόθ. 6, 8. 
ὁ ΠΡρβΛ. Α΄ Ἰω. 3, 22. 
7 Ῥωμ.δ8, 8. 

ὃ Ταλ. 5, 24. 
Ῥωμ. 19, 14. 

10 Ἰω. 19, 94. 

ΤΠ Γένεσ. 1, 26. 


Π 


Ὃ 


1. Ῥωμ. 11, 29. 

3 Ψαλμ. 1,9. 

14 Πρβλ. Πράξ. 17, 25. 
5 Πρβλ. Ψαλμ. 103, 31. 
16 Ματθ. 5, 3-12. 

7 Ψαλμ. 91, 12. 

18 Ἰω. 5, 22. 

9 Ματθ. 7, 1. 

2 Λουκ. 6, 37. 

2: Α’ Κορ. 4, 5. 

3 Ῥωμ. 2, 1. 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ 


3 ψαλμ. 8, 8. 
Πρβλ. Ψαλμ. δῖ, 5. 
5 Ταλ. 2,2. 

56 Α΄’ Βασ. 10, 1. 
7 Α’ Βασ. 16, 5. 
35 Β’ Κορ. 5, 7. 

3 Α΄ Κορ. 19, 12. 
3 Παροιμ. 12, 28. 
ὃς Εαροιμ. 21, 24. 
3 Ῥωμ. 12, 15. 

ὃ Α’ Κορ. 13, 13. 


α΄ Ὁ ἀναγνώστης θὰ πρέπει νὰ εἶναι γνώστης τοῦ περιεχοµένου τοῦ ψαλ- 
μοῦ γιὰ νὰ μπορέσῃ νὰ παρακολουθήσῃ τὸ κεφάλαιο αὐτὸ τοῦ Ἁγίου 
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Μαξίμου. Ἐδῶ παραθέτοµε πρὸς διευκόλυνσι τὸ πλῆρες κείμενο τοῦ 
ψαλμοῦ 22, 5-6: 

5 ἡτοίμασας ἐνώπιόν µου τράπεζαν ἐξεναντίας τῶν θλιβόντων με: ἐλί- 
πανας ἐν ἐλαίῳ τὴν κεφαλῆν μου, καὶ τὸ ποτήριόν σου μεθύσκον με 
ὡσεὶ κράτιστον. 

6 καὶ τὸ ἔλεός σου καταδιώξει µε πάσας τὰς ἡμέρας τῆς ζωῆς μου, 
καὶ τὸ κατοικεῖν µε ἐν οἴκῳ Κυρίου εἰς μακρότητα ἡμερῶν. 

β τάλαντο: μονάδα βάρους τῆς ἀρχαιότητος ἴση μὲ 26.244 κιλά. 

Υ Στὴν ἔκδοσι τῆς «Φιλοκαλίας» τὸ κεφάλαιο 61 εἶχε ἐντός του συμπεριε- 
χόμενο καὶ τὸ κεφάλαιο 62. Κατὰ τοῦτο «ἡ τρίτη τῶν περὶ ἀγάπης κεφα- 
λαίων» ἐμφανιζόταν νὰ παρουσιάζῃ 99 κεφάλαια. Ἀποκαθιστώντας τὴν 
λογικὴ ἀνακολουθία καὶ ἐπιφέροντας τὴν συνέπεια τίτλου καὶ κεφαλαίων 
υἱοθετήσαμε στὴν παροῦσα ἔκδοσι τὴν κατάτµησι τῶν κεφαλαίων σὲ 100 
τῆς Ραμοϊοφίαε 6115145 εοπαρ]εµβ, δετΊε6 Όταεζα, Ῥατὶβ 1857- 1866, Ἔκδ. 
].Ρ.ΜΙρπο. (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ ΑΓ., «Ἑκατοντὰς Τρίτη τῶν περὶ 
ἀγάπης κεφαλαίων», Ρ6 90, 11028.) 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 Ἡ «ποιότητα» ἀποτελεῖ φιλοσοφικὸ ὅρο, ποὺ σημαίνει τὸ ἀναγκαίως 
μεταβαλλόμενο γνώρισμα τῶν ἰδιοτήτων ἑνὸς ὄντος. Ἔτσι, ἡ «ποιότη- 
τα» μπορεῖ κατὰ περίπτωσι νὰ ἐπιβεβαιώνῃ ἢ νὰ ἀκυρώνῃ τὴν ὀντο- 
λογιυσὴ ἰδιότητα ἑνὸς ὄντος. Ὡς «ἰδιότητα» φιλοσοφικῶς νοεῖται τὸ σα- 
φὲς φυσικὸ χαρακτηριστικὸ γνώρισμα, τὸ ὁποῖο ὑπὸ κανονικὲς συν- 
θῆκες παραμένει ἀμετάβλητο, ὡς προσδιοριστικὸ τῆς οὐσίας ἑνὸς ὄν- 
τος. 

2 Οἱ ἀρετὲς ἀνήκουν στὸ «κατὰ φύσιν» τοῦ ἀνθρώπου καὶ τὸν καθι- 
στοῦν δεκτικὸ τοῦ φωτὸς τῆς θείας Χάριτος, μέσῳ τοῦ ὁποίου ὁ πιστὸς 
ἀποκτᾶ τὴν ἀληθινὴ γνῶσι γιὰ τὰ δημιουργήματα τοῦ Θεοῦ. Ἡ γνῶσι 
τοῦ Θεοῦ δὲν γίνεται μὲ τὸ φυσικὸ γνωστικὸ ὄργανο τοῦ ἀνθρώπου, 
ποὺ εἶναι ὁ νοῦς του, ἀλλὰ ἀκτίστως καὶ ἀκαταλήπτως διὰ τῆς θείας 
Χάριτος. Συγκεκριμένα, ὁ νοῦς τοῦ πιστοῦ ἐμπλουτίζεται ἀπὸ τὴν φω- 
τοειδῆ θεοποιὸ Χάρι τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ ἔτσι ἡ γνῶσι, ποὺ προ- 
σκτᾶται ἀπὸ αὐτόν, εἶναι πέρα καὶ πάνω ἀπὸ κάθε ἄλλη γνῶσι, ποὺ 
παρέχουν τὰ κτιστὰ ἀντιληπτικὰ αἰσθητήρια τοῦ ἀνθρώπου. 
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α΄. Πρῶτον μὲν θαυμάζει ὁ 
νοῦς τὴν θείαν ἐννοούμενος 
κατὰ πάντα ἀπειρίαν, καὶ 
τὸ ἀνέκβατον ἐκεῖνο καὶ πο- 
λυπόθητον πέλαγος: δεύ- 
τερον δὲ ἐκπλήττεται, πῶς 
ἐκ τοῦ μηδενὸς τὴν τῶν ὄν- 
των εἰς τὸ εἶναι παρήγαγεν 
ὕπαρξιν. Ἀλλ᾽ ὥσπερ τῆς με- 
γαλωσύνης αὐτοῦ οὐκ ἔστι 
πέρας’, οὕτως οὐδὲ τῆς φρο- 
νήσεως αὐτοῦ ἐστὶν εὕρεσις: 
β΄. Πῶς γὰρ οὐ θαυμάζει τὸ 
ἄπλετον ἐκεῖνο θεωρῶν καὶ 
ὑπὲρ ἔκπληξιν τῆς ἀγαθό- 
τητος πέλαγος; Ἢ πῶς οὐκ 
ἐξίσταται ἐννοούμενος πῶς 
καὶ πόθεν ἤ τε λογικὴ καὶ 
νοερὰ γέγονεν οὐσία: καὶ 
τὰ τέσσαρα στοιχεῖα, ἐξ ὧν 
τὰ σώματα; μηδεμιᾶς ὕλης 
τῆς τούτων προὐπαρξάσης 
γενέσεως; ποία τε ἡ δύνα- 
µις ἐκείνη, ἡ εἰς ἐνέργειαν 
κινηθεῖσα, ταῦτα εἰς τὸ εἷ- 
ναι παρήγαγεν; Ἀλλὰ τοῦ- 








1.Ὁ νοῦς, κατὰ πρῶτον μὲν θαυ- 
μάζει, ὅταν ἐννοῇ τὴν ἀπόλυτη 
θεϊκὴ ἀπειρότητα καὶ τὸ ἀπέ- 
ραντο ἐκεῖνο καὶ πολυπόθητο 
πέλαγος: κατὰ δεύτερον δὲ ἐκ- 
πλήσσεται, πῶς [ὁ Θεός], ἀπὸ τὸ 
μηδέν, ἔφερε τὴν ὕπαρξι τῶν ὄν- 
των, στὸ εἶναι. Ἀλλά, ὅπως ἀκρι- 
βῶς δὲν ὑπάρχει ὅριο τῆς µεγα- 
λωσύνης Του, κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο δὲν ὑπάρχει ἀνίχνευσι τῆς 
σοφίας Του. 

2. Διότι, πῶς δὲν θαυμάζει, ὅταν 
θεωρῇ ἐκεῖνο τὸ τεράστιο καὶ πέ- 
ρα ἀπὸ κάθε ἔκπληξι πέλαγος 
τῆς ἀγαθότητος; Ἢ πῶς δὲν κα- 
ταπλήσσεται, ὅταν συλλογίζε- 
ται, πῶς καὶ ἀπὸ ποῦ ἔχει δημι- 
ουργηθῆ καὶ ἡ λογικὴ καὶ ἡ νο- 
ερὰ οὐσία: καὶ τὰ τέσσερα στοι- 
χεῖα, ἀπὸ τὰ ὁποῖα [ἔχουν δημι- 
ουργηθη] τὰ σώματα, ἐνῶ δὲν 
προὐπῆρξε καμία ὕλη ἀπὸ τὴν 
δημιουργία τους; Καὶ ποιὰ [εἷ- 
ναι] ἡ δύναμι ἐκείνη, ἡ ὁποία, μὲ 
τὸ νὰ κινηθῇ σὲ ἐνέργεια, ἔφερε 











αὐτὰ στὸ εἶναι; Ἀλλὰ οἱ ἀπόγο- 
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το Ἑλλήνων παῖδες οὐ πα- 
ραδέχονται, ἀγνοοῦντες τὴν 
παντοδύναμον ἀγαθότητα, 
καὶ τὴν δραστήριον αὐτῆς, 
καὶ ὑπὲρ νοῦν σοφίαν, καὶ 
γνῶσιν. 

γ΄. Ἐξ ἀῑδίου Δημιουργὸς 
ὑπάρχων ὁ Θεός, ὅτε βούλε- 
ται δημιουργεῖ, Λόγω ὁμο- 
ουσίῳ καὶ Πνεύματι, δι ἄπει- 
ρον ἀγαθότητα. Καὶ μὴ εἴ- 
πῃς, τίνι λόγῳ νῦν ἐδημι- 
οὔργησεν ἀεὶ ἀγαθὸς ὑπάρ- 
χων; Ἐπεὶ κἀγώ σοι λέγω, 
ὅτι ἡ τῆς ἀπείρου οὐσίας ἀνε- 
ξιχνίαστος σοφία τῇ ἀνθρω- 
πίνῃ οὐχ ὑποπίπτει γνώσει. 
δ΄. Τὴν ἐξ ἀϊδίου ἐν ἑαυτῷ ὁ 
Δημιουργὸς τῶν ὄντων προῦ- 
πάρχουσαν γνῶσιν, ὅτ᾽ ἐβου- 
λήθη, οὐσίωσε καὶ προεβά- 
λετο. Ἄτοπον γάρ ἐστιν ἐπὶ 
Θεοῦ τοῦ παντοδυνάµου δι- 
στάσαι, εἰ δύναταί τι οὐσιῶ- 
σαι, ὅτε βούλεται. 

ε΄. Δι ἣν μὲν αἰτίαν ὁ Θεὸς 
ἐδημιούργησε, ζήτει: ἐστὶ 
γὰρ γνῶσις: τὸ δὲ πῶς, καὶ 
διὰ τί προσφάτως, μὴ ζήτει: 
οὐκ ἔστι γὰρ τῷ σῷ ὑποπί- 
πτουσα νῷ. Διότι τῶν θείων, 
τὰ μὲν ληπτά, τὰ δὲ ἄληπτα 
τοῖς ἀνθρώποις. Θεωρία γὰρ 
ἀχαλίνωτος, τάχα ἂν καὶ κα- 








νοι τῶν Ἑλλήνων αὐτὸ δὲν [τὸ] ἀπο- 
δέχονται, ἐπειδὴ ἀγνοοῦν τὴν Τ]αν- 
τοδύναμη Ἀγαθότητα καὶ τὴν ἐνερ- 
γὸ σοφία καὶ γνῶσι Της, ποὺ ὑπερ- 
βαίνει τὸν ὁποιοδήποτε νοῦ. 

3. Ὁ Θεός, καθῶς εἶναι ἀπὸ ἀῑδιό- 
τητος [προαιωνίως] Δημιουργός, 
ὅποτε θέλει δημιουργεῖ μὲ τὸν ὁμο- 
ούσιο Λόγο καὶ τὸ Γἰνεῦμα, ἕνεκα 
τῆς ἀπείρου [Του] ἀγαθότητος. Καὶ 
νὰ μὴν πῆς, γιὰ ποιὸ λόγο ἐδημι- 
ούργησε τώρα, ἐνῶ εἶναι ἀγαθὸς 
αἰωνίως; Ἐπειδὴ καὶ ἐγὼ θὰ σοῦ 
πῶ, ὅτι ἡ ἀνεξιχνίαστη σοφία τῆς 
Ἀπείρου Οὐσίας δὲν ἐμπίπτει στὴν 
ἀνθρώπινη γνῶσι. 

4. Ὁ Δημιουργὸς τῶν ὄντων οὐσί- 
ωσε [συνέστησε], ὅταν θέλησε καὶ 
ἐνεφάνισε τὴν γνῶσι τῶν ὄντων, 
ἡ ὁποία προὐπῆρχε προαιωνίως 
στὸν Ἑαυτό Του. Εἶναι, βέβαια, ἄτο- 
πο νὰ ἀμφιβάλλῃ [κανείς], ὅσον 
ἀφορᾶ τὸν Παντοδύναμο Θεό, ἐὰν 
δύναται, ὅταν θέλη, νὰ οὐσιώσῃ 
[νὰ συστήση] κάτι. 

5. Γιὰ ποιὰ αἰτία μὲν ὁ Θεὸς ἐδη- 
μιούργησε, ἐρεύνησέ [το]: διότι εἷ- 
ναι δυνατὴ [αὐτὴ] ἡ γνῶσι. Ἀλλὰ 
μὴν ἐρευνᾷς τὸ πῶς καὶ γιὰ ποιὸ 
λόγο [δημιούργησε] προσφάτως. 
Διότι δὲν εἶναι δυνατὸν [τέτοιου 
εἴδους γνῶσι] νὰ περιέλθη στὸν 
δικό σου νοῦ. Διότι, ἀπὸ τὰ θεῖα 
[πράγματα], ἄλλα μὲν εἶναι κατα- 
ληπτά, ἄλλα δὲ ἀκατάληπτα στοὺς 
ἀνθρώπους. Διότι, ὅπως εἶτιε κά- 
ποιος ἀπὸ τοὺς Ἁγίους, ἀχαλίνω- 
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τὰ κρημνῶν ὥσειεν, ὡς ἔφη 
τις τῶν ἁγίων. 

ς΄. Τινές φασι συνυπάρχειν 
ἐξ ἀῑδίου τῷ Θεῷ τὰ δημι- 
ουργήματα, ὅπερ ἀμήχανον. 
Πῶς γὰρ τῷ πάντῃ ἀπείρῳ, 
τὰ κατὰ πάντα πεπερασµέ- 
να συνυπάρχειν δύνανται 
ἐξ ἀῑδίου; Ἡ πῶς κυρίως δη- 
μιουργήματα, εἰ συναΐδια 
τῷ Δημιουργῷ; Ἀλλ᾽ οὗτος 
ὁ λόγος τῶν Ἑλλήνων ἐστίν, 
οἵτινες οὐσίας μὲν οὐδαμῶς, 
ποιοτήτων δὲ μόνον Δημι- 
ουργὸν τὸν Θεὸν εἰσάγου- 
σιν. Ἡμεις δὲ τὸν παντοδύ- 
ναμον ἐγνωκότες Θεόν, οὐ 
ποιοτήτων, ἀλλ᾽ οὐσιῶν πε- 
ποιωµένων Δημιουργὸν αὐ- 
τὸν εἶναί φαμεν: εἰ δὲ τοῦ- 
το, οὐκ ἐξ ἀῑδίου συνύπαρ- 
κτα τῷ Θεῷ τὰ δημιουργή- 
ματα. 

ζ΄. Κατά τι μὲν γνωστὸν τὸ 
θεῖον καὶ τὰ θεῖα, κατά τι 
δὲ ἄγνωστον: καὶ γνωστὸν 
μέν, τοῖς περὶ αὐτὸ θεωρή- 
μασιν: ἄγνωστον δέ, τοῖς 
κατ᾽ αὐτό. 

η΄. Μὴ ἕξεις, καὶ ἐπειτηδειό- 
τητας ζητήσης ἐπὶ τῆς ἁπλῆς 
καὶ ἀπείρου οὐσίας τῆς Ἁγί- 
ας Τριάδος, ἵνα μὴ σύνθετον 
αὐτὴν ποιήσῃς, ὥσπερ τὰ 








τη θεωρία δύναται ταχέως νὰ ὠθή- 
ση σὲ κρημνούς. 

6. Κάποιοι λέγουν, ὅτι τὰ δηµιουρ- 
γήματα συνυπάρχουν προαιωνίως 
μὲ τὸν Θεό, τὸ ὁποῖο βέβαια [εἶναι] 
ἀπολύτως ἀδύνατο. Διότι, πῶς µπο- 
ροῦν νὰ συνυπάρχουν προαιωνίως 
μὲ τὸν καθ᾽ ὅλα Ἄπειρο τὰ κατὰ 
πάντα πεπερασμένα; Ἤ, ἐὰν [τὰ δη- 
μιουργήματα εἶναι] συναῖδια [δη- 
λαδὴ προαιωνίως συνυπάρχουν] 
μὲ τὸν Δημιουργό, πῶς [εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ εἶναι] ὄντως δημιουργήμα- 
τα; Ἀλλὰ αὐτὴ ἡ ἐκτίμησι εἶναι [εἰ- 
δωλολατρικὴ] τῶν Ἑλλήνων, οἱ 
ὁποῖοι ἐμφανίζουν τὸν Θεό, ὡς Δη- 
μιουργὸ ὄχι πράγματι τῆς οὐσίας, 
ἀλλὰ μόνο τῶν ποιοτήτων! [τῶν 
δημιουργημάτων]. Ἐμεῖς ὅμως, ἐπει- 
δὴ ἔχομε γνωρίσει τὸν Παντοδύνα- 
μο Θεό, λέγομε, ὅτι Αὐτὸς εἶναι ὁ 
Δημιουργὸς ὄχι ποιοτήτων, ἀλλὰ 
οὐσιῶν, οἱ ὁποῖες ἔχουν προικισθῆ 
μὲ ποιότητα: καὶ ἐὰν αὐτὸ [συμ- 
βαίνῃ], τὰ δημιουργήματα δὲν συ- 
νυπάρχουν προαιωνίως μὲ τὸν Θεό. 
7. Ὁ Θεὸς καὶ τὰ θεῖα ἐν μέρει μὲν 
εἶναι γνωστός, ἐν μέρει δὲ [εἶναι] 
ἄγνωστος. Καὶ γνωστὸς μὲν [εἶναι] 
ἐν σχέσει πρὸς τὰ γύρω ἀπ᾽ Αὐτὸν 
θεωρούμενα: ἀλλὰ εἶναι ἄγνωστος 
κατὰ τὴν οὐσία Του. 

8. Νὰ μὴν ἀναζητήσης καταστά- 
σεις καὶ ἱκανότητες, ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν ἁπλῆ καὶ ἄπειρο οὐσία τῆς 
Ἁγίας Τριάδος, γιὰ νὰ μὴν κάνῃς 
αὐτὴν σύνθετη, ὅπως ἀκριβῶς τὰ 
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κτίσματα: ὅπερ ἄτοπον καὶ 
ἀθέμιτον ἐπὶ Θεοῦ ἐννοῆ- 
σαι. 

θ΄. Μόνη ἁπλή, καὶ µονοει- 
δής, καὶ ἄποιος, καὶ εἰρη- 
ναῖος, καὶ ἀστασίαστος, ἡ 
ἄπειρος οὐσία, καὶ παντο- 
δύναμος, καὶ δημιουργικὴ 
τῶν ὅλων. Πᾶσα δὲ ἡ κτί- 
σις, σύνθετος ὑπάρχει ἐξ 
οὐσίας, καὶ συμβεβηκότος, 
καὶ ἐπιδεὴς ἀεὶ τῆς θείας 
προνοίας, ὡς τροπῆς οὐκ 
ἐλευθέρα. 

ι΄. Πᾶσα ἡ νοερὰ οὐσία, καὶ 
αἰσθητικὴ ἔλαβε δυνάμεις 
παρὰ Θεοῦ, εἰς τὸ εἶναι πα- 


ὄντων. Ἡ μὲν νοερά, τὰς νο- 


ήσεις: ἡ δὲ αἰσθητική, τὰς | 


αἰσθήσεις. 

ια’. Ὁ μὲν Θεὸς μετέχεται 
μόνον: ἡ δὲ κτίσις, καὶ με- 
τέχει, καὶ μεταδίδωσι: καὶ 
μετέχει μὲν τοῦ εἶναι, µε- 
ταδίδωσι δὲ τοῦ εὖ εἶναι μό- 
νον: ἀλλ᾽ ἑτέρως μὲν ἡ σω- 
ματική, ἑτέρως δὲ ἡ ἀσώ- 
ματος οὐσία. 

ιβ᾽. Ἡ μὲν ἀσώματος οὐσία, 
καὶ λέγουσα, καὶ πράττου- 
σα, καὶ θεωρουμένη, τοῦ εὖ 
εἶναι μεταδίδωσιν: ἡ δὲ σω- 
ματική, θεωρουμένη μόνον. 





κτίσματα, τὸ ὁποῖο βέβαια εἶναι 
[πρᾶγμα] ἄτοπο καὶ ἀθέμιτο νὰ 
[τὸ] ἐννοήσῃς, ὅσον ἀφορᾶ τὸν 
Θεό. 

9. Ἡ ἄπειρη καὶ παντοδύναμη, ἡ 
μόνη καὶ δημιουργικὴ τῶν ὅλων 
Οὐσία [τοῦ Θεοῦ εἶναι] ἁπλῆ καὶ 
μονοειδὴς καὶ χωρὶς ποιότητα καὶ 
ὄντως εἰρηνικὴ καὶ χωρὶς ἐναντι- 
ότητα. Ἐνῶ ὁλόκληρη ἡ κτίσι εἷ- 
ναι σύνθετη ἀπὸ οὐσία καὶ συμ- 
βεβηκὸς; καὶ ἔχει ἀνάγκη πάν- 
τοτε ἀπὸ τὴν θεία Πρόνοια, διό- 
τι δὲν [εἶναι] ἀπαλλαγμένη ἀλ- 
λοιώσεως. 

10. Ὀλόκληρη ἡ νοερὰ οὐσία καὶ 
[ὁλόκληρη ἡ] αἰσθητική, ὅταν 


Κ ; Ὃ  Εὁδηγήθηκε στὸ εἶναι ἔλαβε ἀπὸ 
ραχθεῖσα, ἀντιληπτικὰς τῶν | μα β 


τὸν Θεὸ δυνάμεις ἀντιληπτικὲς 
τῶν ὄντων. Ἡ μὲν νοερὰ [οὐσία 
ἔλαβε] τὶς νοήσεις [τὶς νοητικὲς 
ἱκανότητες]: ἡ δὲ αἰσθητυςὴ [οὐ- 
σία] τὶς αἰσθήσεις. 

11. Ὁ μὲν Θεὸς μόνον μετέχεται: 
ἡ δὲ κτίσι καὶ μετέχει καὶ μετα- 
δίδει [τὰ μετεχόμενα]- καὶ μετέχει 
βέβαια στὸ εἶναι, μεταδίδει ὅμως 
μόνο τὸ εὖ εἶναι. Ἀλλὰ ἡ μὲν σω- 
ματικὴ οὐσία διαφορετικὰ [με- 
ταδίδει], ἡ δὲ ἀσώματη διαφορε- 
τικά. | 

12. Ἡ μὲν ἀσώματη οὐσία µεταδί- 
δει τὸ εὖ εἶναι καὶ ὅταν ὁμιλῇ καὶ 
ὅταν πράττῃ καὶ ὅταν θεωρῆται ἡ 
δὲ σωματυςὴ μόνο, ὅταν θεωρῆται. 
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ιγ΄. Τὸ μὲν ἀεὶ εἶναι, ἢ μὴ 
εἶναι τὴν λογικὴν καὶ νοξ- 
ρὰν οὐσίαν, ἐν τῇ βουλήσει 
ἐστὶ τοῦ πάντα καλὰ δημι- 
ουργήσαντος: τὸ δὲ ἀγαθὰ 
ταῦτα εἶναι κατὰ προαίρε- 
σιν, ἢ φαῦλα, ἐν τῷ θελή- 
ματι τῶν γεγονότων ὑπάρ- 
χει. 

ιδ΄. Οὐ περὶ τὴν οὐσίαν τῶν 
γεγονότων τὸ κακὸν θεωρεῖ- 
ται, ἀλλὰ περὶ τὴν ἐσφαλ- 
μένην καὶ ἀλόγιστον κίνη- 
σιν. 

ιε΄. Εὐλόγως κινεῖται ἡ ψυ- 
χἠ, ὅταν τὸ ἐπιθυμητικὸν 
αὐτῆς τῇ ἐγκρατείᾳ πεποίω- 
ται: τὸ δὲ θυμικόν, τῆς ἀγά- 
πης ἀντέχεται, τὸ μίσος ἀπο- 
στρεφόμενον: τὸ δὲ λογιστι- 
κόν, πρὸς τὸν Θεὸν διάγει, 
διὰ προσευχῆς καὶ θεωρίας 
πνευματικῆς. 

ιζ΄. Οὔπω ἔχει τελείαν ἁγά- 
πην, οὐδὲ τῆς θείας προνοίας 
κατὰ βάθος τὴν γνῶσιν, ὁ ἐν 
καιρῷ πειρασμοῦ μὴ μα- 
κροθυμῶν ἐπὶ τοῖς συμβαί- 
νουσι λυπηροῖς, ἀλλ᾽ ἀποκό- 
πτων ἑαυτὸν τῆς τῶν πνευ- 
ματικῶν ἀδελφῶν ἀγάπης. 
ιζ’. Σκοπὸς τῆς θείας προ- 
νοίας, τὸ τοὺς ὑπὸ τῆς κα- 
κίας ποικίλως διεσχισμέ- 














13. Τὸ νὰ ὑπάρχῃ, βέβαια, πάν- 
τοτε ἡ λογικὴ καὶ νοερὰ οὐσία 
ἢ νὰ μὴν ὑπάρχῃ βρίσκεται στὴν 
βούλησι Ἐκείνου, ὁ ὁποῖος ἐδη- 
μιούργησε καλὰ τὰ πάντα: τὸ νὰ 
εἶναι ὅμως αὐτὰ [τὰ δημιουργή- 
ματα] κατὰ τὴν προαίρεσι ἀγα- 
θὰ ἢ πονηρὰ βρίσκεται στὸ Θέ- 
ληµμα τῶν δημιουργημάτων. 

14. Τὸ κακὸ δὲν παρατηρεῖται ἐν 
σχέσει πρὸς τὴν οὐσία τῶν δη- 
μιουργημάτων, ἀλλὰ πρὸς τὴν 
ἐσφαλμένη καὶ ἀλόγιστη κίνη- 
σί [τους]. 

15. Ἡ ψυχὴ κινεῖται ὀρθά, ὅταν τὸ 
ἐπιθυμητικό της [μέρος] ἔχῃ ἐξο- 
μοιωθῆ μὲ τὴν ἐγκράτεια [ἔχη λά- 
βει τὸ χρῶμα του, τὸ χαρακτηρί- 
ζει ἡ ἐγκράτεια]: τὸ δὲ θυμικὸ [μέ- 
ρος] προσηλώνεται στὴν ἀγάπη 
ἀποστρεφόμενο τὸ μῖσος: καὶ τὸ 
λογιστικό, διὰ τῆς προσευχῆς καὶ 
τῆς πνευματικῆς θεωρίας, πορεύ- 
εται πρὸς τὸν Θεό. 

16. Δὲν ἔχει ἀκόμα τὴν τελεία ἀγά- 
πη, οὔτε τὴν εἰς βάθος γνῶσι τῆς 
θείας Προνοίας ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
κατὰ τὸν καιρὸ τοῦ πειρασμοῦ δὲν 
κάνει ὑπομονὴ στὰ δυσάρεστα, 
τὰ ὁποῖα συμβαίνουν, ἀλλὰ ἀπο- 
κόπτει τὸν ἑαυτό του ἀπὸ τὴν ἀγά- 
πη τῶν πνευματικῶν ἀδελφῶν. 
17. Ὁ σκοπὸς τῆς θείας ΤΠρονοί- 
ας [εἶναι] τὸ νὰ ἑνοποιῆ διὰ τῆς ὀρ- 
θῆς πίστεως καὶ τῆς πνευματικῆς 
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νους, διά τὴς ὀρθῆς πίστεως 
καὶ πνευματικῆς ἀγάπης, 
ἑνοποιεῖν: εἴπερ διὰ τοῦτο 
πέπονθεν ὁ Σωτήρ, ἵνα τὰ 
τέκνα τοῦ Θεοῦ τὰ διεσκορ- 
πισμένα, συναγάγη εἰς ἕν”. 
Ὁ οὖν μὴ στέγων τὰ ὀχλη- 
ρά, μηδὲ φέρων τὰ λυπηρά, 
μηδὲ ὑπομένων τὰ ἐπίπονα, 
ἐκτὸς τῆς θείας ἀγάπης, καὶ 
τοῦ σκοποῦ τῆς προνοίας 
περιπατεῖ. 

(η΄. Εἰ ἡ ἀγάπη μακροθυμεῖ, 
καὶ χρηστεύεται”, ὁ ὀλιγο- 
Ψυχῶν ἐπὶ τοῖς συμβαίνουσι 
λυπηροῖς, καὶ διὰ τοῦτο πο- 
νηρευόµενος ἐπὶ τοῖς λυπή- 
σασι, καὶ τῆς πρὸς αὐτους 
ἀγάπης ἑαυτὸν ἀποκόπτων, 
πώς τοῦ σκοποῦ τῆς Θείας 
προνοίας οὐκ ἐκπίπτει; 

ιθ΄. Πρόσεχε σεαυτῷ μήπο- 
τε ἡ χωρίζουσά σε ἐκ τοῦ 
ἀδελφοῦ κακία, οὐκ ἐν τῷ 
ἀδελφωῳ, ἀλλ᾽ ἐν σοἱ εὑρί- 
σκηται, καὶ σπεῦσον αὐτῷ 
διαλλαγῆναι», ἵνα μὴ τῆς ἐν- 
τολῆς τῆς ἀγάπης ἐκπέσης. 
κ᾿. Μὴ καταφρονήσης τῆς 
ἐντολῆς τῆς ἀγάπης, ὅτι 
δι αὐτῆς υἱὸς Θεοῦ ἔση: ἣν 
παραβαίνων, υἱὸς γεένης 
εὑρεθήση. 

κα’. Τὰ χωρίζοντα τῆς τῶν 











ἀγάπης ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἐξ αἰ- 
τίας τῆς κακίας εἶναι ἀπεσχισμέ- 
νοι γιὰ ποικίλους λόγους [πλά- 
νης]- ἐφόσον, πράγματι, γι αὐτὸ 
ἔχει πάθει ὁ Σωτήρας, γιὰ νὰ συ- 
νενώσῃ σὲ ἕνα τὰ παιδιὰ τοῦ Θε- 
οὔ, τὰ διασκορπισμένα. Βαδίζει, 
ἑπομένως, ἐκτὸς τῆς θείας ἆἁγά- 
πης καὶ τοῦ σκοποῦ τῆς [θείας] προ- 
νοίας ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀνέχε- 
ται τὰ ἐνοχλητικά, οὔτε σηκώνει 
τὰ δυσάρεστα, οὔτε ὑπομένει τὰ 
ἐπίπονα. 

18. Ἐὰν ἢ ἀγάπη μακροθυμῇ καὶ 
ἀγαθοποιῇ, ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος δει- 
λιάζει στὰ δυσάρεστα, τὰ ὁποῖα 
συμβαίνουν καὶ ἐξ αἰτίας αὐτοῦ γί- 
νεται κακὸς σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
[τὸν] λύπησαν καὶ ἀποκόπτει τὸν 
ἑαυτό του ἀπὸ τὴν ἀγάπη πρὸς αὐ- 
τούς, πῶς δὲν θὰ ἐκπέσῃ ἀπὸ τὸν 
σκοπὸ τῆς θείας Προνοίας, [ἢ ὁποία 
καθορίζει τοὺς πειρασμοὺς γιὰ τὸν 
σκοπὸ τῆς σωτηρίας µας]; 

19. Πρόσεχε τὸν ἑαυτό σου, µήπως ἡ 
κακία, ἡ ὁποία σὲ χωρίζει ἀπὸ τὸν 
ἀδελφό [σου], δὲν βρίσκεται στὸ 
ἀδελφό, ἀλλὰ σὲ σένα καὶ βιάσου 
νὰ συμφιλιωθῆς μαζί του, γιὰ νὰ 
μὴν ἐκπέσης ἀπὸ τὴν ἐντολὴ τῆς 
ἀγάπης. 

20. Νὰ μὴν καταφρονήσης τὴν ἐν- 
τολὴ τῆς ἀγάπης, διότι ἀπ᾽ αὐτὴν 
θὰ γίνης υἱὸς τοῦ Θεοῦ: τὴν ὁποία 
ἐὰν παραβῆς, θὰ βρεθῆς [νὰ εἶσαι] 
υἱὸς τῆς γέενας [τῆς κολάσεως]. 
21. Ἐκεῖνα τὰ ὁποῖα χωρίζουν ἀπὸ 
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φίλων ἀγάπης, εἰσὶ ταῦτα: 
τὸ φθονεῖν ἢ φθονεῖσθαι, 
τὸ ζημιοῦν ἢ ζημιοῦσθαι: 
τὸ ἀτιμάζειν ἢ ἀτιμάζεσθαι, 
καὶ οἱ ἐξ ὑπονοίας λογισμοί: 
μήποτε οὖν ἔδρασάς τι τοι- 
οὗτον, ἢ πέπονθας, καὶ διά 
τοῦτο τῆς τοῦ φίλου ἀγά- 
πης χωρίζη; 

κβ΄. Συνέβη σοι πειρασμὸς 
ἐκ τοῦ ἀδελφοῦ, καὶ ἡ λύ- 
πη εἰς μῖσός σε ἤγαγε; Μὴ 
νικῶ ὑπὸ τοῦ μίσους, ἀλλὰ 
νίκα ἐν τῇ ἀγάπη τὸ μῖσος, 
νικήσεις δὲ τρόπῳ τοιούτῳ, 
προσευχόμενος ὑπὲρ αὐτοῦ 
γνησίως πρὸς τὸν Θεόν, τὴν 
ἀπολογίαν αὐτοῦ δεχόμε- 
νος: ἢ καὶ αὐτὸς διὰ ταύτην 
αὐτὸν θεραπεύων καὶ σε- 
αυτὸν αἴτιον τοῦ πειρασμοῦ 
λογιζόμενος, καὶ µακροθυ- 
μῶν, μέχρις οὗ παρέλθη τὸ 
νέφος. 

ΚΥ’. Μακρόθυμός ἐστιν ὁ τὸ 
τέλος ἐκδεχόμενος τοῦ πει- 
ρασμοῦ, καὶ τὸ καύχημα τῆς 
καρτερίας λαμβάνων. 

κδ΄. Ἀνὴρ μακρόθυμος, πο- 
λὺς ἐν φρονήσει”: ὅτι πάντα 
τὰ συμβαίνοντα ἐπὶ τὸ τέλος 
ἀναφέρει, κἀκεῖνο περιµέ- 
νων, ἀνέχεται τῶν λυπηρῶν: 
τὸ δὲ τέλος ἐστὶ ζωὴ αἰώνιος, 





τὴν ἀγάπη τῶν φίλων εἶναι αὐτά: 
τὸ νὰ φθονῇ [κανεὶς] ἢ νὰ φθο- 
νηται, τὸ νὰ ζημιώνῃ ἢ νὰ ζημιώ- 
νεται: τὸ νὰ ἀτιμάζῃ ἢ νὰ ἀτιμά- 
ζεται καὶ οἱ λογισμοὶ ἀπὸ ὑποψί- 
ες. [Πρόσεχε], ἑπομένως, [τὸν ἑαυ- 
τό σου], μήπως κάποτε ἐνήργη- 
σες κάτι τέτοιο καὶ γι αὐτὸ χωρί- 
ζεσαι ἀπὸ τὴν ἀγάπη τοῦ φίλου. 
22. Σοῦ συνέβη πειρασμὸς ἐξ αἰ- 
τίας τοῦ ἀδελφοῦ καὶ ἡ λύπη σὲ 
ὁδήγησε στὸ μῖσος; Νὰ μὴν νι- 
κᾶσαι ἀπὸ τὸ μῖσος, ἀλλὰ νίκα 
τὸ μῖσος μὲ τὴν ἀγάπη. Καὶ θὰ 
νικήσῃς μὲ τὸν ἑξῆς τρόπο, ἐὰν 
προσεύχεσαι εἰλικρινὰ γι αὐτὸν 
στὸν Θεό, [καὶ] ἐὰν δέχεσαι τὴν 
ἀπολογία του [τὴν δικαιολογία 
του]: ἢ καὶ ἐπιπλέον, ἐὰν [σὺ] ὁ 
ἴδιος τὸν ἀναπαύης κατὰ τὴν δι- 
ἄρκεια αὐτῆς [τῆς ἀπολογίας] καὶ 
λογαριάζης αἴτιο τοῦ πειρασμοῦ 
τὸν ἑαυτό σου καὶ μακροθυμῆς, 
μέχοις ὅτου περάσῃ τὸ νέφος [τοῦ 
πειρασμοῦ]. 

239. Μακρόθυμος εἶναι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἀναμένει τὸ τέλος τοῦ πει- 
ρασμοῦ καὶ λαμβάνει τὸ ἔπαθλο 
τῆς καρτερίας. 

24. Ὁ μακρόθυμος ἄνθρωπος [εἷ- 
ναι] πλούσιος στὴν φρόνησι: δι- 
ότι ὅλα ὅσα συμβαίνουν [τὰ] ἀνά- 
γει στὸ τέλος καὶ περιμένοντας 
ἐκεῖνο ἀνέχεται τὰ δυσάρεστα. 
Τὸ δὲ τέλος, σύμφωνα μὲ τὸν Ἀπό- 
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κατὰ τὸν Ἀπόστολον’: αὕτη 
δέ ἐστιν ἡ αἰώνιος ζωή, ἵνα 
γινώσκωσί σε τὸν µόνον ἀλη- 
θινὸν Θεόν, καὶ ὃν ἀπέστει- 
λας Ἰησοῦν Χριστόν”. 

κε΄. Μὴ εὔκολος ἔσο ἐπὶ ἀπο- 
βολή πνευματικῆς ἀγάπης, 
διότι ἄλλη σωτηρίας ὁδὸς 
οὐχ ὑπολέλειπται τοῖς ἀν- 
θρώπιοις. 

κς᾿. Μὴ τὸν χθὲς πνευμα- 
τικὸν ἀδελφὸν καὶ ἐνάρε- 
τον, διὰ τὸ ἐν σοὶ σήμερον 
ἐξ ἐπηρείας τοῦ πονηροῦ ἐγ- 
γινόμενον μίσος, κρῖνε φαῦ- 
λον καὶ πονηρόν: ἀλλὰ διὰ 
τῆς μακροθυμούσης ἀγά- 
πης”, τὰ χθεσινὰ καλὰ λο- 
γιζόμενος, τὸ σήμερον μῖ- 
σος τῆς ψυχῆς ἀπόβαλε. 
κζ΄. Μὴ ὃν ἐπήνεις χθὲς ὥς 
καλόν, καὶ ἐνεκωμίαζες ὡς 
ἐνάρετον, σήμερον ὡς φαῦ- 
λον καὶ πονηρὸν κακολο- 
γήσης, διὰ τὴν σὴν ἐξ ἀγά- 
πης εἰς μῖσος μεταβολήν, 
τὸν τοῦ ἀδελφοῦ ψόγον ἀπο- 
λογίαν τοῦ ἐν σοὶ πονηροῦ 
μίσους ποιούμενος: ἀλλὰ 
τοῖς αὐτοῖς ἐγκωμίοις ἐπί- 
μεινον, κἂν ἔτι ὑπὸ τῆς λύ- 
πης κεκράτησαι, καὶ εἰς τὴν 
αὐτὴν σωτήριον ἀγάπην εὐ- 
χερῶς ἐπανέρχη. 


στολο, εἶναι ζωὴ αἰώνιος. Ἡ δὲ 
αἰώνιος ζωὴ εἶναι αὐτή: τὸ νὰ 
γνωρίσουν Ἐσένα τὸν µόνο ἄλη- 
θινὸ Θεὸ καὶ τὸν Ἰησοῦ Χριστό, 
Τὸν ὁποῖο ἀπέστειλες. 

25. Νὰ μὴν εἶσαι εὔκολος γιὰ 
τὴν ἀπόρριψι τῆς πνευματικῆς 
ἀγάπης, διότι ἄλλη ὁδὸς σωτη- 
ρίας δὲν ἔχει ἀπομείνει στοὺς 
ἀνθρώπους. 

26. Ἂς μὴν κρίνῃς, ὡς φαῦλο καὶ 
πονηρό, τὸν χθεσινὸ πνευματι- 
κὸ ἀδελφὸ καὶ ἐνάρετο, ἐξ αἰτί- 
ας τοῦ μίσους, τὸ ὁποῖο σήμερα 
ἀναφύεται µέσα σου ἀπὸ ἐπή- 
ρεια τοῦ πονηροῦ: ἀλλὰ συλλο- 
γιζόμενος τὰ χθεσινὰ καλά, μὲ 
τὴν ἀγάπη, ποὺ μακροθυμεῖ, 
ἀπόβαλε τὸ σημερινὸ μῖσος ἀπὸ 
τὴν ψυχή. 

27. Νὰ μὴν κακολογήσης σήμε- 
ρα, ὡς φαῦλο καὶ πονηρό, ἐκεῖ- 
νον, τὸν ὁποῖον χθὲς ἐπαινοῦσες 
ὡς καλὸ καὶ ἐγκωμίαζες, ὡς ἑνά- 
ρετο, ἐξ αἰτίας τῆς ἀπὸ ἀγάπης 
σὲ μῖσος δικῆς σου μεταβολῆς, 
ἐφευρίσκοντας τὴν κατηγορία 
τοῦ ἀδελφοῦ σὰν ὑπεράσπισι 
τοῦ πονηροῦ μίσους ἐντός σου: 
ἀλλὰ καὶ ἂν ἀκόμη διακατέχε- 
σαι ἀπὸ τὴν λύπη, ἂς ἐπιμείνης 
στὰ ἴδια ἐγκώμια, καὶ ὁπωσδή- 
ποτε θὰ ἐπανέλθης μὲ εὐκολία 
στὴν ἴδια σώζουσα ἀγάπη. 
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κη΄. Μὴ τὸν συνήθη τοῦ ἀδελ- 
φοῦ ἔπαινον, διὰ τὴν ἔτι ἐν 
σοὶ πρὸς αὐτὸν ὑπάρχουσαν 
κεκρυμμένην λύπην, ἐν τῇ 
τῶν λοιπῶν ἀδελφῶν συν- 
τυχίᾳ νοθεύσης, συμπαρα- 
σμίγων τοῖς λόγοις λελη- 
θότως τὸν ψόγον: ἀλλὰ κα- 
θαρῷ τῷ ἐπαίνῳ ἐν τῇ συν- 
τυχίᾳ χρῆσαι, καὶ γνησίως 
ὑπὲρ αὐτοῦ ὡς σαυτοῦ προ- 
σεύχου, καὶ τοῦ ὀλεθρίου μί- 
σους τάχιστα ἀπαλλάττη. 

κθ΄. Μή εἴπης, οὐ μισῶ τὸν 
ἀδελφόν, τὴν μνήμην αὐτοῦ 
ἀποστρεφόμενος: ἀλλὰ ἄκου- 
σον Μωῦσέως λέγοντος, μὴ 
μισήσης τὸν ἀδελφόν σου τῆ 
διανοίᾳ σου: ἐλεγμῷ ἐλέγ- 
ξεις τὸν ἀδελφόν σου, καὶ οὐ 
λήψη δι αὐτὸν ἁμαρτίαν!5, 

λ΄. Ἐὰν ἀδελφὸς τυχὸν πειρα- 
ζόμενος ἐπιμείνῃ κακολογῶν 
σε, ἀλλὰ σύ γε μὴ ἐξενεχθῆς 
τῆς ἀγαπητικῆς καταστάσε- 
ως, τοῦ αὐτοῦ πονηροῦ δαί- 
μονος ἐνοχλοῦντος κατὰ διά- 
γοιαν: οὐκ ἐξενεχθήση δὲ 
ταύτης, ἐὰν λοιδορούμενος 
εὐλογήσης!], ἐὰν δυσφημού- 
μενος εὐνοήσης: αὕτη ἐστὶν ἡ 
ὁδός τῆς κατὰ Χριστὸν φιλο- 


σοφίας: καὶ ὁ μὴ ταύτην ὁδεύ- 


ων, οὐ συναυλίζεται αὐτῶ. 




















28. Νὰ μὴν νοθεύσης, κατὰ τὴν συ- 
ναναστροφὴ μὲ τοὺς ὑπολοίπους 
ἀδελφούς, τὸν συνήθη [σου] ἔπαι- 
νΟ γιὰ τὸν ἀδελφό, ἕνεκα τῆς λύ- 
πης ἐναντίον του, ἡ ὁποία ὑπάρ- 
χει ἀκόμη κρυμμένη μέσα σου, 
σμίγοντας, συγχρόνως, μέσα στοὺς 
λόγους [σου] τὴν κατηγορία χω- 
οἷς αὐτὸ νὰ γίνῃ ἀντιληπτό: ἀλ- 
λά, κατὰ τὴν συναναστροφή, χρη- 
σιμοποίησε καθαρὸ τὸν ἔπαινο 
καὶ προσευχήσου εἰλικρινὰ γιὰ 
ἐκεῖνον, ὅπως γιὰ τὸν ἑαυτό σου, 
καὶ ὁπωσδήποτε θὰ ἀπαλλαγῆς 
γοήγορα ἀπὸ τὸ ὀλέθριο μῖσος. 
29. Νὰ μὴν πῇς: «δὲν μισῶ τὸν ἀδελ- 
φό [μου]», ἐνῶ ἀποστρέφεσαι τὴν 
ἐνθύμησί του: ἀλλὰ ἄκουσε τὸν 
Μωῦσῆ, ποὺ προστάζει, νὰ μὴν μι- 
σήσῃης τὸν ἀδελφό σου κατὰ τὴν 
διάνοιά σου: νὰ ἐλέγξης τὸν ἀδελ- 
φό σου φανερὰ” καὶ δὲν θὰ λάβης 
ἐξ αἰτίας του ἁμαρτία. 

30. Ἐὰν κάποιος ἀδελφὸς ἐπιμείνῃ 
νὰ σὲ κακολογῇ, ἐπειδὴ ἴσως πει- 
ράζεται, ἐσὺ ὅμως νὰ μὴν ἐξέλθῃς 
ἀπὸ τὴν κατάστασι τῆς ἀγάπης, 
διότι σὲ πειράζει κατὰ διάνοιαν ὁ 
ἴδιος ὁ πονηρὸς δαίμονας. Καὶ δὲν 
θὰ ἐξέλθης ἀπ᾽ αὐτὴν [τὴν κατά- 
στασι τῆς ἀγάπης], ἐὰν εὐλογήσῃς, 
ἐνῶ ὑβρίζεσαι, ἐὰν διατεθῆς εὐνοῖ- 
κά, ἐνῶ δυσφημεῖσαι. Αὐτὴ εἶναι ἡ 
ὁδὸς τῆς κατὰ Χριστὸν φιλοσοφίας: 
καὶ ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος δὲν πορεύεται 
σ᾽ αὐτὴν [τὴν ὁδό], δὲν θὰ συνοική- 
ση μ᾽ Ἐκεῖνον, [δηλαδὴ τὸν Χριστό]. 
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λα΄. Μὴ ὡς εὐνοοῦντας λο- 
γίζου, τοὺς λόγους σοι φέ- 
ροντας, λύπην ἐν σοὶ καὶ μῖ- 
σος πρὸς τὸν ἀδελφὸν ἐρ- 
γαζομένους, κἂν ἀληθεύειν 
δοκῶσιν: ἀλλ᾽ ὡς θανατοῦν- 
τᾶς ὄφεις τοὺς τοιούτους 
ἀποστρέφου: ἵνα κἀκείνους 
τοῦ κακολογεῖν ἀνακόφψης, 
καὶ τὴν σεαυτοῦ Ψυχὴν πο- 
νηρίας ἀπαλλάξης. 

λβ΄. Μή λόγοις δι᾽ αἰνιγμά- 
των τὸν ἀδελφὸν κεντήσης, 
ἵνα μὴ τὰ ὅμοια παρ’ αὐτοῦ 
ἀντιδεχόμενος, τὴν τῆς ἀγά- 
πης διάθεσιν ἐξ ἀμφοτέρων 
ἀπελάσης: ἀλλὰ μετὰ παρ- 
ῥησίας ἀγαπητικῆς, ὕπαγε 
ἔλεγξον αὐτόν, ἵνα τὰς αἰ- 
τίας τῆς λύπης λύσας, τα- 
ραχῆς καὶ λύπης ἀμφοτέ- 
ρους ἀπαλλάξης. 

λγ΄. Ἐρεύνησον τὴν συνείδη- 
σιν μετὰ πάσης ἀκριβείας, 
μήποτε τῇ σῇ αἰτίᾳ ὁ ἀδελ- 
φὸς οὐ διηλλάγη: καὶ μὴ πα- 
ραλογίζου ταύτην, τὰ κρυ- 
πτά σου γινώσκουσαν, καὶ 
κατηγοροῦσάν σου ἐν τῷ 
καιρῷ τῆς ἐξόδου, καὶ ἐν 
καιρῷ δὲ προσευχῆς πρό- 
σκομμά σοι γενομένην. 
λδ΄. Μὴ μνημόνευε, ἐν τῷ 
καιρῷ τῆς εἰρήνης, τῶν ἐν 





31. Ἂς μὴν θεωρήσης, ὅτι δῆθεν 
διάκεινται εὐνοϊκὰ [ἔναντί σου] 
ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι σοῦ μεταφέρουν 
λόγους, οἱ ὁποῖοι καλλιεργοῦν µέ- 
σα σου λύπη καὶ μῖσος ἐναντίον 
τοῦ ἀδελφοῦ, ἀκόμη κι ἂν φαίνων- 
ται φανερά, ὅτι ἀληθεύουν: ἀλλὰ 
νὰ ἀποστρέφεσαι αὐτοῦ τοῦ εἴ- 
δους τοὺς [ἀνθρώπους] σὰν φίδια, 
ποὺ θανατώνουν, ὥστε καὶ ἐκεί- 
νους νὰ ἐμποδίσῃς ἀπὸ τὸ νὰ κα- 
κολογοῦν καὶ τὴν δική σου ψυχἠ 
νὰ ἀπαλλάξῃς ἀπὸ τὴν πονηρία. 
32. Μὴν πληγώσης τὸν ἀδελφὸ μὲ 
ὑπαινιγμούς, γιὰ νὰ μὴν τυχὸν ἐκ- 
διώξῃς καὶ ἀπὸ τοὺς δυό σας τὴν 
διάθεσι τῆς ἀγάπης μὲ τὸ νὰ δε- 
χθῆς σὲ ἀνταπόδοσι τὰ ἴδια ἀπ᾽ αὐ- 
τόν: ἀλλὰ πήγαινε μὲ ἀγαπητι- 
κὴ παρρησία, ἔλεγξε αὐτόν, [καὶ] 
ἀφοῦ διαλύσης τὶς ἀφορμὲς τῆς 
λύπης, νὰ ἀπαλλάξης καὶ τοὺς δυό 
σας ἀπὸ τὴν ταραχὴ καὶ τὴν λύπη. 
33. Ἐξέτασε τὴν συνείδησί [σου] 
μὲ κάθε ἀκρίβεια, μὴ τυχὸν κάπο- 
τε, ὁ ἀδελφὸς δὲν συμφιλιώθηκε 
[μαζί σου], ἐξ αἰτίας σου: καὶ νὰ 
μὴν περιφρονῆς αὐτὴν [τὴν συ- 
νείδησί σου], ἡ ὁποία γνωρίζει τὰ 
κρύφιά σου καὶ γίνη [αὐτὴ] κα- 
τήγορός σου κατὰ τὴν ὥρα τοῦ 
θανάτου [σου] καὶ ἐμπόδιο κατὰ 
τὴν ὥρα τῆς προσευχῆς σου. 

94. Νὰ μὴν θυμᾶσαι στὸν καιρὸ 
τῆς εἰρήνης [τῆς ψυχῆς σου] ἐκεῖ- 


τά! 


10 


16 


20 


25 


90 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


τῷ καιρῷ τῆς λύπης ὑπὸ 
τοῦ ἀδελφοῦ λεχθέντων, κᾷν 
τε κατὰ πρόσωπον τὰ λυπη- 
ρὰ ἐῤῥέθη, κἄν τε πρὸς ἄλ- 
λον περὶ σοῦ, καὶ μετὰ ταῦ- 
τα ἤκουσας: ἵνα μὴ τῶν λογι- 
σμῶν τῆς μνησικακίας ἀνεχό- 
μενος, εἰς τὸ ὀλέθριον μῖσος 
τοῦ ἀδελφοῦ ὑποστρέψης. 

λε’. Οὐ δύναται ψυχὴ λο- 
γικὴ πρὸς ἄνθρωπον μῖσος 
τρέφουσα, πρὸς τὸν Θεὸν 
εἰρηνεῦσαι, τὸν τῶν ἐντολῶν 
δοτῆρα. Ἐὰν γάρ, φησί, μὴ 
ἀφήῆτε τοῖς ἀνθρώποις τὰ 
παραπτώματα αὐτῶν, οὐδὲ 
ὁ Πατὴρ ὑμῶν ὁ οὐράνιος 
ἀφήσει τὰ παραπτώματα 
ὑμῶν”. εἰ δὲ ἐκεῖνος εἰρη- 
νεύειν οὐ θέλει, ἀλλὰ σύ γε 
σεαυτὸν ἀπὸ μίσους φύλα- 
ξον, προσευχόμενος ὑπὲρ 
αὐτοῦ γνησίως, καὶ μὴ κα- 
κολογῶν αὐτὸν πρός τινα. 
λε΄. Ἡ τῶν ἁγίων Ἀγγέλων 
ἄκρα εἰρήνη, ταῖς δυσὶ ταύ- 
ταις κεκράτηται διαθέσεσι, 
τῇ τε πρὸς τὸν Θεόν, καὶ τῇ 
πρὸς ἀλλήλους ἁγάπη- ὁμοί- 
ως δέ, καὶ πάντων τῶν ἀπ᾽ αἱ- 
ὤνος ἁγίων: παγκάλως οὖν 
εἴρηται, ὅτι ἐν ταύταις ταῖς 
δυσὶν ἐντολαῖς, ὁ νόμος ὅλος, 
καὶ οἱ προφῆται κρέμανται”. 




















να, τὰ ὁποῖα ἐλέχθησαν ἀπὸ τὸν 
ἀδελφὸ στὸν καιρὸ τῆς λύπης, ἀκό- 
μη κι ἂν τὰ λυπηρὰ [λόγια] ἑλέ- 
χθησαν κατὰ πρόσωπο, ἀκόμη κι 
ἂν [ἐλέχθησαν], σχετικὰ μὲ σένα, 
καὶ σὲ ἄλλον καὶ κατόπιν [τὰ] 
ἄκουσες: γιὰ νὰ μὴν ἐπιστρέψῃς 
στὸ ὀλέθριο μῖσος τοῦ ἀδελφοῦ, 
μὲ τὸ νὰ ἀνέχεσαι τοὺς λογισμοὺς 
τῆς μνησικακίας. 

35. Δὲν εἶναι δυνατὸν λογισὴ ψυχὴ 
νὰ εἰρηνεύσῃ μὲ τὸν Θεό, ὁ ὁποῖ- 
ος ἔδωσε τὶς ἐντολές, ἐὰν τρέφη 
μῖσος ἐναντίον ἀνθρώπου. Διό- 
τι λέγει [ὁ Κύριος]: ἐὰν δὲν συγχω- 
ρήσετε στοὺς ἀνθρώπους τὰ πα- 
ραπτώματά τους, οὔτε ὁ Πατέρας 
σας, ὁ οὐράνιος, θὰ συγχωρήσῃ τὰ 
παραπτώματὰ σας. Καὶ ἐὰν ἐκεῖ- 
νος δὲν θέλη νὰ εἰρηνεύηῃ, ὅμως 
ἐσὺ ἀπεναντίας φύλαξε τὸν ἑαυτό 
σου ἀπὸ τὸ μῖσος μὲ τὸ νὰ προ- 
σεύχεσαι εἰλικρινὰ γι αὐτὸν καὶ 
νὰ μὴν τὸν κακολογῆς σὲ κανένα. 
36. Ἡ ἄκρα εἰρήνη τῶν ἁγίων Ἀγ- 
γέλων συγκρατεῖται ἀπὸ αὐτὲς τὶς 
δύο διαθέσεις, καὶ ἀπὸ τὴν ἀγάπη 
πρὸς τὸν Θεὸ καὶ ἀπὸ [τὴν ἀγάπη] 
τοῦ ἑνὸς πρὸς τὸν ἄλλο: κατὰ δὲ 
τὸν ἴδιο τρόπο [συγκρατεῖται] καὶ 
[ἢ ἀγάπη] ὅλων τῶν ἀπὸ καταβο- 
λῆς κόσμου Ἁγίων. Ἑπομένως, 
ἀπολύτως σωστὰ ἔχει λεχθῆ, ὅτι 
σ᾽ αὐτὲς τὶς δύο ἐντολὲς κρέμον- 
ται ὅλος ὁ νόμος καὶ οἱ προφῆτες. 
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λζ΄. Μὴ ἔσο αὐτάρεσκος, καὶ 
οὐκ ἔση μισάδελφος: καὶ 
μὴ ἔσο φίλαυτος, καὶ ἔσῃ 
φιλόθεος. 

λη΄. Πνευματικοῖς ἀδελφοῖς 
συζῆσαι προειρημένος, τοῖς 
σοῖς θελήμασιν ἀπὸ θυρῶν 
ἀπόταξαι: οὐ μὴ γὰρ ἑτέρῳ 
τρόπῳ εἰρηνεῦσαι δυνήση, 
οὔτε πρὸς τὸν Θεόν, οὔτε 
πρὸς τοὺς συζώντας. 

λθ’. Ὁ τελείαν ἀγάπην κτή- 
σασθαι δυνηθείς, καὶ ὅλον τὸν 
βίον αὐτοῦ πρὸς ταύτην ῥυ- 
θμίσας, οὗτος λέγει Κύριον 
Ἰησοῦν ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ!:, 
μ΄. Ἡ μὲν εἰς Θεὸν ἀγάπη, εἰς 
τὴν θείαν ὁμιλίαν ἀεὶ φιλεῖ 
πτερῶσαι τὸν νοῦν: ἡ δὲ εἰς 
τὸν πλησίον, ἀεὶ καλὰ λο- 
γίζεσθαι περὶ αὐτοῦ παρα- 
σκευάζει. 

μα΄. Τοῦ ἔτι δόξαν ἀγαπῶν- 
τος κενήν, ἤ τινι τῶν ὑλι- 
κῶν πραγμάτων προσκειμέ- 
νου ἐστὶ τὸ πρὸς ἀνθρώπους 
λυπεῖσθαι διὰ πρόσκαιρα, 
ἢ μνησικακεῖν αὐτοῖς, ἢ μῖ- 
σος ἔχειν προς αὐτούς, ἢ λο- 
γισμοῖς δουλεύειν αἰσχροῖς: 
τῆς δὲ φιλοθέου ψυχῆς πάν- 
τη ταῦτα ἀλλότρια. 

μβ΄. Ὅταν μηδὲν εἴπης, μηδὲ 
πράξης αἰσχρὸν κατὰ διάνοι- 


37. Νὰ μὴν εἶσαι αὐτάρεσκος καὶ 
δὲν θὰ γίνῃς μισάδελφος: καὶ νὰ 
μὴν εἶσαι φίλαυτος καὶ θὰ γίνης 
φιλόθεος. 

38. Ἐὰν ἔχης ἐπιλέξει νὰ ζήσῃς μα- 
ζὶ μὲ πνευματικοὺς ἀδελφοὺς ἐγ- 
κατέλετψε τὰ θελήματά σου ἔξω 
ἀπὸ τὴν πόρτα [τοῦ κοινοβίου]. 
διότι δὲν θὰ μπορέσῃς νὰ εἰρη- 
νεύσης μὲ ἄλλον τρόπο οὔτε μὲ 
τὸν Θεὸ οὔτε μ᾽ ἐκείνους, μὲ τοὺς 
ὁποίους ζῆς μαζί. 

39, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μπόρεσε νὰ 
ἀποκτήσῃ τὴν τελεία ἀγάπη καὶ 
διαμόρφωσε ὁλόκληρη τὴν ζωή 
του, σύμφωνα μ᾽ αὑτή, αὐτὸς ὁμο- 
λογεῖ τὸν Ἰησοῦ Κύριο [δηλαδὴ 
Θεό} διὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 
40. Ἡ μὲν ἀγάπη πρὸς τὸν Θεὸ πο- 
θεῖ πάντοτε νὰ πτερώνῃ τὸν νοῦ 
γιὰ τὴν κοινωνία μὲ τὸν Θεό: ἡ δὲ 
ἀγάπη πρὸς τὸν πλησίον προδια- 
θέτει [τὸν νοῦ] ὥστε νὰ ἔχη πάν- 
τοτε καλοὺς λογισμοὺς γι’ αὐτόν. 
41. Εἶναι [ἴδιον] ἐκείνου, ὁ ὁποῖος 
ἀκόμη ἀγαπᾶ τὴν ματαία δόξα 
ἢ μένει προσκολλημένος σὲ κά- 
ποιο ἀπὸ τὰ ὑλικὰ πράγματα, τὸ 
νὰ θλίβεται μὲ τοὺς ἀνθρώπους, 
ἐξ αἰτίας ἐφήμερων [πραγμάτων] 
ἢ νὰ μνησικακῇ ἢ νὰ ἔχη μῖσος 
ἐναντίον τους ἢ νὰ εἶναι δοῦλος 
σὲ αἰσχροὺς λογισμούς. Ἐνῶ ὅλα 
αὐτὰ εἶναι, ἐντελῶς, ξένα γιὰ τὴν 
Φιλόθεη ψυχή. 

42. Ὅταν δὲν πῆς, οὔτε κατὰ διά- 
νοιαν πράξης κάτι αἰσχρὸ καὶ ὅταν 
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αν καὶ ὅταν τῷ ζημιώσαντι, 
ἢ κακολογήσαντι μὴ μνη- 
σικακῆς, καὶ ὅταν ἐν τῷ και- 
ρω τῆς προσευχῆς ἄῦλον, 
καὶ ἀνείδεον ἀεὶ ἔχης τὸν 
νοῦν, τότε γνῶθι, ὅτι ἔφθα- 
σας εἰς τὸ μέτρον τῆς ἁπα- 
θείας, καὶ τῆς τελείας ἀγά- 
πης. 

μγ΄. Οὐ μικρὸς ἀγὼν κενο- 
δοξίας ἀπαλλαγῆναι: ἀπαλ- 
λάττεται δέ τις διὰ κρυπτῆς 
τών ἀρετῶν ἐργασίας, καὶ 
συχνοτέρας προσευχῆς: ση- 
μεῖον δὲ τῆς ἀπαλλαγῆς, 
τὸ μηκέτι μνησικακεῖν τῷ 
κακολογήσαντι, ἢ κακολο- 
γοῦντι. 

μδ΄. Εἰ θέλεις εἶναι δίκαιος, 
ἀπόνεμε ἑκάστῳ τῶν ἐν σοὶ 
μερῶν τὰ κατ᾽ ἀξίαν: ψυχῇ 
λέγω καὶ σώματι: καὶ τῷ μὲν 
λογιστικῷ τῆς ψυχῆς, ἀνα- 
γνώσματα, καὶ θεωρήματα 
πνευματικὰ, καὶ προσευχήν" 
τῶ δὲ θυμικῷ, ἀγάπην πνευ- 
ματικήν, τὴν τῷ μίσει ἀντι- 
κειμένην: τῷ δὲ ἐπιθυμητι- 
κῷ, σωφροσύνην, καὶ ἐγκρά- 
τειαν: τῷ δὲ σαρκίῳ, δια- 
τροφάς, καὶ σκεπάσματα”, 
τὰ μόνα ἀναγκαιότερα. 
με΄. Κατὰ φύσιν ὁ νοῦς ἐνερ- 
γεῖ, ὅταν τὰ πάθη ἔχη ὑποτε- 














δὲν μνησικακῆς ἐναντίον ἐκείνου, 
ὁ ὁποῖος σὲ ζημίωσε ἢ σὲ κακολό- 
γησε καὶ ὅταν κατὰ τὴν ὥρα τῆς 
προσευχῆς ἔχης πάντοτε τὸν νοῦ 
[σου] ἄυλο καὶ ἀσχημάτιστο, τό- 
τε γνώριζε, ὅτι ἔφθασες στὸ µέ- 
τρο τῆς ἀπαθείας καὶ τῆς τελεί- 
ας ἀγάπης. 

45. Δὲν [εἶναι] μικρὸς ὁ ἀγώνας νὰ 
ἀπαλλαγῇ [κάποιος] ἀπὸ τὴν κε- 
νοδοξία. Ἀπαλλάσσεται δὲ κανεὶς 
μὲ τὴν κρυπτὴ [τὴν ἐσωτερικὴ] 
ἐργασία τῶν ἀρετῶν καὶ μὲ ἐκτε- 
νέστερη [ἀδιάλειπτη] προσευχή. 
Σημεῖο δὲ τῆς ἀπαλλαγῆς [ἀπὸ 
τὴν κενοδοξία εἶναι] τὸ νὰ μὴν 
μνησικακῇ πλέον ἐναντίον ἐκεί- 
νου, ὁ ὁποῖος [τὸν] κακολόγησε 
ἢ [τὸν] κακολογεῖ. 

44. Ἐὰν θέλης νὰ εἶσαι δίκαιος νὰ 
ἀπονέμης στὸ καθένα ξεχωριστὰ 
ἀπὸ τὰ µέρη σου τὰ ἁρμόδια. Μι- 
λῶ ὅσον ἀφορᾶ τὴν ψυχὴ καὶ τὸ 
σῶμα. Καὶ στὸ μὲν λογιστικὀ [μέ- 
ρος] τῆς ψυχῆς πρόσφερε ἀνα- 
γνώσματα καὶ πνευματυκὲς θεω- 
ρίες καὶ προσευχή: στὸ δὲ θυμικὸ 
τὴν πνευματικὴ ἀγάπη, ἡ ὁποία 
ἀντιστρατεύεται τὸ μῖσος: στὸ δὲ 
ἐπιθυμητικὸ σωφροσύνη καὶ ἐγ- 
κράτεια: ἐνῶ στὸ σῶμα τροφὲς 
καὶ σκεπάσματα, μόνο τὰ πλέον 
ἀναγκαῖα. 

45. Ὁ νοῦς ἐνεργεῖ κατὰ φύσιν, 
ὅταν ἔχῃ τὰ πάθη ὑποταγμένα 
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ταγμένα, καὶ τοὺς λόγους 
τῶν ὄντων θεωρῇ, καὶ πρὸς 
τὸν Θεὸν διάγη. 

μς᾽. Ὥσπερ ὑγεία καὶ νό- 
σος πρὸς τὸ σῶμα θεωρεῖ- 
ται τοῦ ζῴου, καὶ Φῶς καὶ 
σκότος πρὸς τὸν ὀφθαλμόν: 
οὕτως ἀρετὴ καὶ κακία πρὸς 
τὴν ψυχήν, καὶ γνῶσις καὶ 
ἀγνωσία πρὸς τὸν νοῦν. 
μζ΄. Ἐν τοῖς τρισὶ τούτοις ὁ 
Χριστιανὸς φιλοσοφεῖ: ἐν 
ταις ἐντολαῖς, ἐν τοῖς δόγμα- 
σι, καὶ ἐν τῇ πίστει: καὶ αἱ μὲν 
ἐντολαί, τῶν παθῶν τὸν νοῦν 
χωρίζουσι: τὰ δὲ δόγματα, εἰς 
τὴν γνῶσιν τῶν ὄντων αὐτὸν 
εἰσάγουσιν: ἡ δὲ πίστις, εἰς τὴν 
θεωρίαν τῆς Ἁγίας Τριάδος. 
μη΄. Οἱ μὲν τῶν ἀγωνιζομέ- 
νων ἀποκρούονται μόνον τοὺς 
ἐμπαθεῖς λογισμούς, οἱ δὲ 
καὶ τὰ πάθη περικόπτουσι- 
καὶ ἀποκρούεται μέν τις, οἷ- 
ον ἢ ψαλμῳδίᾳ, ἢ προσευχῆ, 
ἢ μετεωρισμῷ ἢ ἄλλῳ τινὶ το- 
πικῷ περισπασμῷ: ἐκκόπτει 
δὲ τὰ πάθη, τῶν πραγμάτων 
ἐκείνων καταφρονῶν, πρὸς 
ἅπερ τὰ πάθη κέκτηται. 
μθ’. Πρὸς ἅπερ τὰ πάθη κε- 
κτήμεθα πράγματα, εἰσὶ 
ταῦτα: οἷον, γυνή, χρήματα, 
δῶρα, καὶ τὰ ἑξῆς: καὶ τῆς 





καὶ θεωρῇ τοὺς λόγους τῶν ὄντων 
καὶ ζῇ κατὰ Θεόν. 

46. Ὅπως ἀκριβῶς ἡ ὑγεία καὶ ἡ ἀσθέ- 
νεια ἐξετάζονται ἐν σχέσει πρὸς τὸ 
σῶμα τοῦ ζῶντος [ἀνθρώπου] καὶ 
τὸ φῶς καὶ τὸ σκοτάδι ἐν σχέσει πρὸς 
τὸν ὀφθαλμό: κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
ἡ ἀρετὴ καὶ ἡ κακία [ἐξετάζονται] 
ἐν σχέσει πρὸς τὴν ψυχὴ καὶ ἡ γνῶ- 
σι καὶ ἡ ἄγνοια ἐν σχέσει πρὸς τὸν 
νοῦ. 

47. Ὁ Χριστιανὸς ἀσκεῖ τὴν ἐν Χρι- 
στῷ Φιλοσοφία μὲ αὐτὰ τὰ τρία: 
μὲ τὶς ἐντολές, μὲ τὰ δόγματα καὶ 
μὲ τὴν πίστι. Καὶ οἱ μὲν ἐντολὲς 
ἐλευθερώνουν τὸν νοῦ ἀπὸ τὰ πά- 
θη: τὰ δὲ δόγματα τὸν εἰσάγουν 
στὴν γνῶσι τῶν ὄντων: ἡ δὲ πίστι 
[ὁδηγεῖ] στὴν θεωρία τῆς Ἁγίας 
Τριάδος. 

48. Ἄλλοι μὲν ἀπὸ ἐκείνους, ποὺ ἀγω- 
νίζονται ἀποκρούουν μόνο τοὺς 
ἐμπαθεῖς λογισμούς, ἐνῶ οἱ ἄλλοι 
[προχωροῦν καὶ] ἀποκόπτουν καὶ τὰ 
πάθη: καὶ κανείς, βέβαια, ἀποκρού- 
ει [τοὺς λογισμοὺς] ἢ μὲ τὴν ψαλ- 
μωδία, ἐπὶ παραδείγματι, ἢ μὲ τὴν 
προσευχὴ ἢ μὲ τὸν μετεωρισμό, [δη- 
λαδὴ τὴν ἐνασχόλησι μὲ ἄλλα νο- 
ἡματα] ἢ μὲ κάποιον ἄλλο συγκε- 
κριμένο περισπασμὸ [μὲ κάποια 
Φροντίδα]: τὰ δὲ πάθη [τὰ] ἀποκό- 
πτει μὲ τὸ νὰ καταφρονῇ ἐκεῖνα τὰ 
πράγματα, πρὸς τὰ ὁποῖα ἀκριβῶς 
διάκειται ἐμπαθῶς. 

49. Τὰ πράγματα πρὸς τὰ ὁποῖα ἔχομε 
τὰ πάθη εἶναι αὐτά: παραδείγμα- 
τος χάριν, ἣ γυναῖκα, τὰ χρήματα, 
αἱ τιμὲς καὶ τὰ λοιπά: καὶ τὴν γυ- 
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μὲν γυναικός, τότε δύναταί 
τις καταφρονεῖν, ὅτε καὶ 
μετὰ τὴν ἀναχώρησιν, καὶ 
τὸ σῶμα ὡς δεῖ δι’ ἐγκρα- 
τείας μαραίνει: τῶν δὲ χρη- 
μάτων, ὅτε πείθει τὸν λο- 
γισμὸν ἐν παντί, τῇ αὐταρ- 
κείᾳ στοιχῆσαι: τῆς δὲ δό- 
ξης, ὅτε τὴν κρυπτὴν ἆγα- 
πήση τῶν ἀρετῶν ἐργασίαν, 
καὶ Θεῷ φαινομένην μόνῳ: 
καὶ ἐπὶ τῶν ἄλλων ᾧσαύ- 
τως: ὁ δὲ τούτων καταφρο- 
νῶν, οὐδὲ εἰς μῖσός τινος ἔρ- 
χεταί ποτε. 

ν΄. Ὁ μὲν τοῖς πράγμασιν 
ἀποταξάμενος, οἷον τῆ γυ- 
ναικί, καὶ τοῖς χρήμασι, καὶ 
τοῖς ἑξῆς, τὸν ἔξω ἄνθρω- 
πον ἐποίησε Μοναχόν, οὔ- 
πω δὲ καὶ τὸν ἔσω: ὁ δὲ τοῖς 
τούτων ἐμπαθέσι νοήμασι, 
τὸν ἔσω ἄνθρωπον, ὅς ἐστιν 
ὁ νοῦς: καὶ τὸν μὲν ἕξω ἄν- 
θρωπον, εὐκόλως τις ποιεῖ 
Μοναχόν, μόνον ἐὰν Οελή- 
ση: οὐκ ὀλίγος δὲ ἀγῶν, τὸν 
ἔσω ἄνθρωπον ποιῆσαι Μο- 
ναχόν. 

να΄. Τίς ἆρα ἐστὶν ἐν τῆ γε- 
νεᾷ ταύτη, ὁ παντάπασιν 
ἀπαλλαγεὶς ἐμπαθῶν νοη- 
μάτων, καὶ τῆς καθαρᾶς διὰ 
παντὸς καὶ ἀῦλου ἀξιωθεὶς 











ναῖκα τότε μπορεῖ κανεὶς νὰ [τὴν] 
καταφρονῆ, ὅταν, καὶ μετὰ τὴν 
ἀναχώρησί [του ἀπὸ τὸν κόσμο], 
μαραίνη, διὰ τῆς ἐγκρατείας, ὅπως 
ἁρμόζει, τὸ σῶμα: τὰ δὲ χρήματα 
[μπορεῖ νὰ τὰ καταφρονῆ], ὅταν 
πείθῃ τὸν λογισμὸ νὰ συμβαδίζη, 
σὲ κάθε περίπτωσι, μὲ τὴν ὁλι- 
γάρκεια: ἐνῶ τὴν δόξα, ὅταν ἀγα- 
πήσῃ τὴν κρυπτὴ ἐργασία τῶν 
ἀρετῶν, ἡ ὁποία μάλιστα μόνον 
ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ φαίνεται: καὶ 
ὡς πρὸς τὰ ἄλλα [μπορεῖ νὰ τὰ 
καταφρονῇ], κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο. 
Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος καταφρονεῖ 
αὐτά, οὐδέποτε φθάνει στὸ μῖσος 
κάποιου. 

50. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐγκατέλειψε τὰ 
πράγματα [τοῦ κόσμου], ἐπὶ παρα- 
δείγματι, τὴν γυναῖκα καὶ τὰ χρή- 
ματα καὶ τὰ ἀκόλουθα, κατέστησε 
Μοναχὸ [μόνο] τὸν ἐξωτερικὸ ἄν- 
θρωπο, ἀλλὰ ὄχι ἀκόμη καὶ τὸν ἐσω- 
τερικό. Ἐκεῖνος, ὅμως, [ὁ ὁποῖος ἐγ- 
κατέλειψε τῶν πραγμάτων] αὐτῶν 
τὰ ἐμπαθῆ νοήματα, [κατέστησε 
Μοναχὸ] τὸν ἐσωτερικὸ ἄνθρωπο, ὁ 
ὁποῖος εἶναι ὁ νοῦς. Καὶ τὸν μὲν ἐξω- 
τερικὸ ἄνθρωπο, [τὸν] καθιστᾶ κα- 
νεὶς εὔκολα Μοναχό, μόνο, ἐὰν Θε- 
λήση. Ἐνῶ δὲν [εἶναι] μηερὸς ὁ ἀγώ- 
νας, ὥστε νὰ καταστήσῃ κανεὶς τὸν 
ἐσωτερικὸ ἄνθρωπο Μοναχό. 

51. Ποιὸς εἶναι ἄραγε ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος, στὴν γενεὰ αὐτή, ἀπηλ- 
λάγη ἐντελῶς ἀπὸ ἐμπαθὴ νοή- 
ματα καὶ ἀξιώθηκε ἀδιαλείπτως 
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προσευχῆς, ὅπερ ἐστὶ ση- 
μεῖον τοῦ ἔνδον Μοναχοῦ; 
νβ᾽. Πολλὰ πάθη ἐν ταῖς 
ψυχαῖς ἡμῶν κέκρυπται, 
τότε δὲ ἐλέγχονται, ὅταν τὰ 
πράγματα ἀναφαίνωνται. 
νγ΄. Δύναταί τις μὴ ὀχλεῖ- 
σθαι ὑπὸ παθῶν ἐν τῇ τῶν 
πραγμάτων ἀπουσίᾳ, µερι- 
κῆς τυχῶν ἀπαθείας: ἐὰν 
δὲ ἀναφανώσι τὰ πράγματα, 
εὐθὺς τὰ πάθη τὸν νοῦν πε- 
ρισπώσι. 

νδ΄. Μὴ νόμιζε τελείαν ἔχειν 
ἀπάθειαν, τοῦ πράγματος 
μὴ παρόντος: ὅταν δὲ φα- 
νῇ, καὶ μένης ἀκίνητος, πρός 
τε τὸ πρᾶγμα, καὶ τὴν με- 
τὰ ταῦτα μνήμην αὐτοῦ, τό- 
τε γνῶθι σαυτόν, τῶν ὅρων 
αὐτῆς ἐπιβεβηκέναι, πλὴν 
μηδὲ οὕτω καταφρονήσης: 
διότι ἀρετὴ μὲν χρονίζου- 
σα, νεκροῖ τὰ πάθη: ἀμελου- 
μένη δέ, πάλιν ἐγείρει αὐ- 
τά. 

νε΄. Ὁ ἀγαπῶν τὸν Χριστόν, 
πάντως καὶ μιμεῖται αὐτὸν 
κατὰ δύναμιν: οἷον ὁ Χρι- 
στὸς τοὺς ἀνθρώπους εὐερ- 
γετῶν οὐκ ἐπαύσατο: καί, 
ἀχαριστούμενος καὶ βλα- 
σφημούμενος, ἐμακροθύμει- 
καί, τυπτόμενος ὑπ᾽ αὐτῶν 











τῆς καθαρᾶς καὶ ἀῦλου προσευχῆς, 
τὸ ὁποῖο βέβαια εἶναι τεκμήριο 
τοῦ ἐσωτερικοῦ Μοναχοῦ; 

52. Στὶς ψυχές µας εἶναι κρυμμένα 
πολλὰ πάθη, τότε ὅμως ἀποκαλύ- 
πτονται, ὅταν ἐμφανίζωνται τὰ 
πράγματα, [τὰ ὁποῖα ἐρεθίζουν τὰ 
πάθη]. 

53. Εἶναι δυνατὸν κανείς, κατὰ τὴν 
ἀπουσία τῶν πραγμάτων, νὰ μὴν 
ἐνοχλῆται ἀπὸ τὰ πάθη, ἐπιτυγχά- 
νοντας μερικὴ ἀπάθεια: ἐάν, ὅμως, 
ἐμφανισθοῦν τὰ πράγματα, [οἱ αἰ- 
τίες τῶν παθῶν], ἀμέσως τὰ πάθη 
ἁρπάζουν βιαίως τὸν νοῦ. 

54. Νὰ μὴν θεωρῆς, ὅτι ἔχεις τελεία 
ἀπάθεια, ἐὰν τὸ πρᾶγμα, [τὸ ὁποῖο 
προκαλεῖ τὸ πάθος], δὲν εἶναι πα- 
ρόν: ὅταν, ὅμως, ἐμφανισθῇ καὶ πα- 
ραμείνῃς ἀκίνητος, [ἀπαθὴς] καὶ ἐν 
σχέσει πρὸς τὸ πρᾶγμα καὶ ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὴν μετέπειτα ἐνθύμησί 
του, τότε γνώριζε γιὰ τὸν ἑαυτό σου, 
ὅτι ἔχεις κατακτήσει τὰ μέτρα αὐ- 
τῆς [τῆς ἀπαθείας], ἀλλὰ οὔτε τότε 
νὰ ἁμελήσης [τὴν ἄσκησι τῆς ἀρε- 
τῆς]: διότι ἡ ἀρετή, ὅταν μὲν χρο- 
νίζη [ἀσκῆται διαρκῶς] νεκρώνει 
τὰ πάθη: ἐνῶ, ὅταν παραμελῆται, 
τὰ διεγείρει ἐκ νέου. 

55. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν Χρι- 
στό, ὁπωσδήποτε καί, κατὰ δύναμιν, 
Τὸν μιμεῖται παραδείγματος χάριν, 
ὁ Χριστὸς δὲν ἔπαυσε νὰ εὐεργετῇ 
τοὺς ἀνθρώπους καί, ὅταν δεχόταν 
ἀχαριστία καὶ βλασφημεῖτο, µακρο- 
θυμοῦσε: καί, ὅταν ἀπ᾽ αὐτοὺς δεχό- 
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καὶ Φονευόμενος, ὑπέμεινε, 
μηδενὶ τὸ σύνολον τὸ κα- 
κὸν λογιζόμενος. Ταῦτα δὲ 
τὰ τρία, τὰ ἔργα εἰσὶ τῆς εἰς 
τὸν πλησίον ἀγάπης: ὧν χω- 
ρίς, ὁ λέγων ἀγαπᾶν τὸν Χρι- 
στόν, ἢ τῆς Βασιλείας αὐτοῦ 
τυχεῖν, ἑαυτὸν ἀπατᾷ. Οὐ 
γὰρ ὁ λέγων μοι (φησὶ) Κύ- 
ριε, Κύριε, οὗτος εἰσελεύσε- 
ται εἰς τὴν Βασιλείαν τῶν οὐ- 
ρανῶν, ἀλλ᾽ ὁ ποιῶν τὸ θέ- 
ληµα τοῦ Πατρός μου”. καὶ 
πάλιν, ὁ ἀγαπῶν με, τὰς ἐν- 
τολάς μου τηρήσει, καὶ τὰ 
ἑξῆς”. 

νς΄. Άπας ὁ σκοπὸς τῶν ἐντο- 
λῶν τοῦ Σωτῆρος, ἵνα ἀκρα- 
σίας καὶ μίσους τὸν νοῦν 
ἐλευθερώση: καὶ εἰς τὴν αὐ- 
τοῦ ἀγάπην καὶ τοῦ πλησίον 
ἀγάγη, ἐξ ὧν τίκτεται τὸ φέγ- 
γος τῆς κατ᾽ ἐνέργειαν ἁγί- 
ἂς γνώσεως. 

νζ΄. Μερικῆς γνώσεως παρὰ 
τοῦ Θεοῦ καταξιωθείς, μὴ 
ἀμέλει ἀγάπης καὶ ἐγκρα- 
τείας. Αὗται γὰρ τὸ παθη- 
τικὸν μέρος τῆς ψυχῆς ἐκκα- 
θαίρουσαι, τὴν ἐπὶ τὴν γνῶ- 
σιν ὁδὸν ἀεί σοι εὐτρεπίζου- 
σιν. 

νη΄. Ὁδὸς ἐπὶ τὴν γνώσίν ἐστιν 
ἀπάθεια καὶ ταπείνωσις: ὧν 








ταν χτυπήματα καὶ θανατωνό- 
ταν, ὑπέμεινε χωρὶς νὰ καταλογί- 
ζῃ σὲ κανέναν ἀπολύτως τὸ κακό. 
Αὐτά, λοιπόν, τὰ τρία εἶναι τὰ ἔρ- 
γα [τὰ ἀποδεικτικὰ] τῆς ἀγάπης 
πρὸς τὸν πλησίον, χωρὶς τὰ ὁποῖα 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος λέγει, ὅτι ἀγαπᾶ 
τὸν Χριστὸ ἢ ὅτι ἐπέτυχε τῆς Βα- 
σιλείας Αὐτοῦ, ἐἑξαπατᾶ τὸν ἑαυ- 
τό [του]. Διότι λέγει [ὁ Κύριος]: δὲν 
θὰ εἰσέλθῃ στὴν Βασιλεία τῶν οὐ- 
ρανῶν ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ ἐπικα- 
λεῖται Κύριε, Κύριε, ἀλλὰ ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος ἐπιτελεῖ τὸ θέλημα τοῦ 
Πατρός μου: καὶ πάλι [λέγει ὁ Κύ- 
ριος]: ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ ἀγαπᾶ, 
θὰ τηρήση τὶς ἐντολές μου καὶ τὰ 
ὑπόλοιπα. 

56. Ὅλος ὁ σκοπὸς τῶν ἐντολῶν 
τοῦ Σωτῆρος [εἶναι], γιὰ νὰ ἐλευ- 
θερώση τὸν νοῦ ἀπὸ τὴν ἀκρασία 
καὶ τὸ μῖσος καὶ νὰ τὸν ὁδηγήσῃ 
στὴν ἀγάπη τοῦ Ἰδίου [τοῦ Θεοῦ] 
καὶ τοῦ πλησίον, ἀπὸ τὶς ὁποῖες γεν- 
νᾶται τὸ φῶς τῆς κατ᾽ ἐνέργειαν 
θείας γνώσεως. 

57. Ἐὰν καταξιώθηκες ἀπὸ τὸν Θεὸ 
κάποιου μέρους ἀπὸ θεία γνῶσι, 
ἂς μὴν ἀμελῆς τὴν ἀγάπη καὶ τὴν 
ἐγκράτεια. Διότι αὐτές, μὲ τὸ νὰ κα- 
θαρίζουν τὸ παθητικὸ μέρος τῆς 
ψυχῆς, [δηλαδὴ τὸν θυμὸ καὶ τὴν 
ἐπιθυμία], πάντοτε σοῦ προετοι- 
μάζουν τὴν ὁδὸ πρὸς τὴν [θεία] 
γνῶσι. 

58. Ὁδὸς πρὸς τὴν γνῶσι εἶναι ἡ 
ἀπάθεια καὶ ἡ ταπείνωσι, χωρὶς 
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χωρίς, οὐδεὶς ὄψεται τὸν 
Κύριον. 

νθ΄. Ἐπειδὴ ἡ γνῶσις φυσιοῖ, 
ἡ δὲ ἀγάπη οἰκοδομεῖ”, σύ- 
ζευξον τῇ γνώσει τὴν ἀγά- 
πην, καὶ ἔση ἄτυφος καὶ πνευ- 
ματικὸς οἰκοδόμος, καὶ σε- 
αυτὸν οἰκοδομῶν, καὶ πάν- 
τας τοὺς ἐγγίζοντάς σοι. 
ξ΄. Ἐντεῦθεν ἡ ἀγάπη, ἐπει- 
δὴ οὐδὲ φθονεῖ, οὐδὲ πρὸς 
τοὺς φθονοῦντας πικραί- 
νεται, οὐδὲ τὸ ᾠθονούμε- 
νον δημοσιεύει ἐπιδεικτι- 
κῶς, οὐδὲ λογίζεται σκοπὸν 
ἤδη κατειληφέναι”: καὶ ὧν 
οὐκ οἶδεν ὁμολογεῖ ἀνερυ- 
θριάστως τὴν ἄγνοιαν. Οὔ- 
τως οὖν τὸν νοῦν ἄτυφον 
ἀπεργάζεται, καὶ προκό- 
πτειν εἰς τὴν γνῶσιν ἀεὶ πα- 
ρασκευάζει. 

ξα΄. Πέφυκέ πως παρέπεσθαι 
τῇ γνώσει ἡ οἴησις, καὶ ὁ φθό- 
νος, ἐν προοιμίοις μάλιστα: 
καὶ ἡ μὲν οἴησις, ἔνδοθεν μό- 
νον: ὁ δὲ φθόνος, καὶ ἔνδοθεν 
καὶ ἔξωθεν: καὶ ἔνδοθεν μέν, 
πρὸς τοὺς ἔχοντας γνώσιν: 
ἔξωθεν δέ, ἀπὸ τῶν ἐχόντων 
ἄγνοιαν. Ἡ οὖν ἀγάπη, τὰ τρία 
ἀνατρέπει: τὴν μὲν οἴησιν, 
ἐπειδὴ οὐ φυσιοῦται: τὸν δὲ 
ἔνδον φθόνον, ἐπεὶ οὗ ζηλοϊ: 











τὶς ὁποῖες κανένας δὲν θὰ δῆ τὸν Θεό. 
59. Ἐπειδὴ ἢ γνῶσι καλλιεργεῖ τὴν 
ὑπερηφάνια, ἐνῶ ἡ ἀγάπη οἰκοδο- 
μεῖ [τὸν ἐν Χριστῷ πνευματικὸ ἄν- 
θρωπο], ἕνωσε τὴν ἀγάπη μὲ τὴν 
γνῶσι καὶ θὰ εἶσαι ἀνυπερήφανος 
καὶ πνευματικὸς οἰκοδόμος, οἰκο- 
δομώντας καὶ τὸν ἑαυτό σου καὶ 
ὅλους ὅσους σὲ προσεγγίζουν. 
60. Ἑπομένως, ἢ ἀγάπη, ἐπειδὴ δὲν 
φθονεῖ, οὔτε πικραίνεται ἐναντίον 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι φθονοῦν, οὔτε τὸ 
φθονούμενο [χάρισμα] φανερώνει 
ἐπιδεικτικά, οὔτε ἐκτιμᾶ, ὅτι ἔχει ἤδη 
ἐπιτύχειτὸν σκοπό [της, δηλαδὴ τὴν 
τελειότητα] καὶ ὁμολογεῖ χωρὶς νὰ 
ντρέπεται τὴν ἄγνοια ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα δὲν γνωρίζει Κατ’ αὐτὸν τὸν 
τρόπο, λοιπόν, καθιστᾶ τὸν νοῦ ἀνυ- 
περήφανο καὶ [τὸν] προετοιμάζει, 
ὥστε νὰ προκόπτῃ συνεχῶς στὴν 
[πνευματικὴ] γνῶσι. 

61. Ἡ οἴησι καὶ ὁ φθόνος ἔχουν τὴν 
ἰδιότητα ἐκ φύσεως κάπως νὰ εἰ- 
ναι ἐπακόλουθα τῆς γνώσεως, μά- 
λιστα, στὴν ἀρχή [της]: καὶ ἡ μὲν 
οἴησι [ἐμφανίζεται] µόνο ἐσωτερι- 
κά, ὁ δὲ φθόνος καὶ ἐσωτερικὰ καὶ 
ἐξωτερικά: καὶ ἐσωτερικὰ μὲν [ὁ 
φθόνος ἐνεργεῖ πρὸς ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι ἔχουν γνῶσι, ἐνῶ ἐξωτερικὰ 
[ὁ φθόνος ἐνεργεῖται] ἀπὸ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι ἔχουν ἄγνοια. Ἡ ἀγάπη, 
λοιπόν, ἀνατρέπει [καὶ] τὰ τρία [αὖ- 
τά]. Τὴν μὲν οἴησι, ἐπειδὴ [ἡ ἀγά- 
πη] δὲν ὑπερηφανεύεται: τὸν δὲ 
ἐσωτερικὸ Φθόνο, διότι δὲν ζηλεύει: 
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τὸν δὲ ἔξωθεν, ἐπειδὴ μακρο- 
θυμεῖ, καὶ χρηστεύεται”. 
Ἀνάγκη οὖν τὸν ἔχοντα γνῶ- 
σιν, προσλαβέσθαι καὶ τὴν 
ἀγάπην, ἵνα ἄτρωτον τὸν 
νοῦν ἐν παντὶ διαφυλάττη. 
ξβ΄. Ὁ τοῦ χαρίσματος τῆς 
γνώσεως καταξιωθείς, καὶ 
λύπην, ἢ μνησικακίαν, ἡ μῖ- 
σος πρὸς ἄνθρωπον ἔχων, 
ὅμοιός ἐστι τῷ ἀκάνθαις καὶ 
τριβόλοις τοὺς ὀφθαλμοὺς 
κατακεντοῦντι: διὸ ἀναγκαί- 
ὡς δέεται ἡ γνῶσις τῆς ἀγά- 
πης. 

ἕγ΄. Μὴ ὅλην τὴν σχολήν σου 
περὶ τὴν σάρκα ἔχε, ἀλλὰ ὅρι- 
σον αὐτῇ τὴν κατὰ δύναμιν 
ἄσκησιν, καὶ ὅλον τὸν νοῦν 
σου περὶ τὰ ἔνδον τρέψον. Ἡ 
γὰρ σωµατικὴ γυμνασία, 
πρὸς ὀλίγον ἐστὶν ὠφέλιμος: 
ἡ δὲ εὐσέβεια πρὸς πάντα 
ἐστὶν ὠφέλιμος, καὶ τὰ ἑξῆς”. 
ἕδ᾽. Ὁ ἀδιαλείπτως περὶ τὰ 
ἔνδον τὰς διατριβὰς ποιού- 
μενος, σωφρονεῖ, µακροθυ- 
μεῖ, χρηστεύεται, ταπεινο- 
φρονεῖ. Οὐ μόνον δέ, ἀλλὰ 
καὶ θεωρεῖ, καὶ θεολογει, 
καὶ προσεύχεται: καὶ τοῦ- 
τό ἐστιν, ὃ λέγει ὁ Ἀπόστο- 
λος πνεύματι περιπατεῖτε, 
καὶ τὰ ἑξῆς”'. 














ἐνῶ τὸν ἐξωτερικὸ [φθόνο], ἐπει- 
δὴ μακροθυμεῖ καὶ ἀγαθοποιεῖ. 
Ἑπομένας, [εἶναι] ἀνάγκη ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος ἔχει γνῶσι, νὰ ἀποκτήσῃ 
ἐπιπλέον καὶ τὴν ἀγάπη, γιὰ νὰ δι- 
αφυλάττῃ πάντοτε τὸν νοῦ [του] 
ἀπρόσβλητο. 

62. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, κρίθηκε ἄξιος 
τοῦ χαρίσματος τῆς γνώσεως ἔχει 
ὅμως λύπη ἢ µνησικακία ἢ μῖσος 
ἐναντίον ἀνθρώπου, εἶναι ὅμοιος 
μ᾽ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος τρυπᾶ βίαια 
τοὺς ὀφθαλμούς [του] μὲ ἀγκάθια καὶ 
τριβόλια: γι αὐτὸ ἢ γνῶσι ἔχει ἀνάγ- 
κη ἀπαραιτήτως ἀπὸ τὴν ἀγάπη. 
683. Νὰ μὴν ἔχῃς ὅλη τὴν φροντίδα 
σου, [δηλαδὴ τὸ ἀσκητικό σου ἐν- 
διαφέρον], γύρω ἀπὸ τὴν σάρκα, 
ἀλλὰ ὅρισε γι αὐτὴν ἄσκησι ἀνά- 
λογη μὲ τὴν δύναμί [της] καὶ στρέ- 
ψε ὁλόκληρο τὸν νοῦ σου γύρω 
ἀπὸ τὰ ἐσωτερικά, [τὴν ἐσωτερικὴ 
ἐργασία]. Διότι ἡ σωματικὴ ἄσκη- 
σι εἶναι σὲ μικρὸ βαθμὸ ὠφέλιμη' 
ἐνῶ ἡ εὐσέβεια εἶναι σὲ ὅλα ὠφέ- 
λιµη καὶ τὰ ὑπόλοιπα [τοῦ Ἀπο- 
στολικοῦ χωρίου]. 

64. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐνασχολεῖται 
ἀδιαλείπτως μὲ ὅ,τι ἀφορᾶ τὰ ἐν- 
τός του [τὴν ἐσωτερικὴ ζωή], σω- 
φρονεῖ, μακροθυμεῖ, ἀγαθοποιεῖ, 
ταπεινοφρονεῖ. Καὶ ὄχι μόνον, ἀλ- 
λὰ καὶ ἀσκεῖ πνευματικὴ θεωρία 
καὶ θεολογεῖ καὶ προσεύχεται: καὶ 
αὐτὸ εἶναι ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο λέγει ὁ 
Ἀπόστολος, νὰ ζῆτε ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύ- 
ματι καὶ τὰ ὑπόλοιπα. 
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ξε’. Ὁ τὴν πνευματικὴν ὁδὸν 
ὁδεύειν μὴ ἐπιστάμενος, τῶν 
ἐμπαθῶν νοημάτων οὐ ποιεῖ- 
ται φροντίδα: ἀλλ᾽ ὅλην τὴν 
σχολὴν περὶ τὴν σάρκα ἔχει: 
καὶ ἢ γαστριμαργεῖ καὶ ἀκο- 
λασταίνει, λυπεῖται, καὶ ὀρ- 
γίζεται, καὶ μνησικακεῖ, καὶ 
ἐντεῦθεν τὸν νοῦν σκοτίζει, 
ἢ ἀμέτρως τῆ ἀσκήσει κέχρη- 
ται, καὶ θολοϊ τὴν διάνοιαν. 
ἔς'. Οὐδὲν τῶν ἐκ Θεοῦ εἰς 
χρῆσιν ἡμῖν δοθέντων, ἀναι- 
ρεῖ ἡ Γραφή: ἀλλὰ τὴν ἀμε- 
τρίαν κολάζει, καὶ τὴν ἀλο- 
γιστίαν διορθοῦται: οἷον, οὐ 
κωλύει ἐσθίειν: οὐδὲ παιδο- 
ποιεῖν: οὐδὲ χρήματα ἔχειν 
καὶ ὀρθῶς διοικεῖν: ἀλλὰ 
κωλύει γαστριμαργεῖν, πορ- 
νεύειν, καὶ τὰ ἑξῆς. Ἀλλ᾽ οὐ- 
δὲ τὸ νοεῖν ταῦτα κωλύει, 
διὰ τοῦτο γάρ καὶ γεγόνα- 
σιν: ἀλλὰ τὸ ἐμπαθῶς νοεῖν. 
ἑζ’. Τὰ μὲν τών ὑφ ἡμῶν 
κατὰ Θεὸν πραττομένων, 
κατ᾽ ἐντολὴν πράττεται: τἆ 
δέ, οὐ κατ᾽ ἐντολήν, ἀλλ᾽ ὡς 
ἄν τις εἴποι, καθ᾽ ἑκούσιον 
προσφορὰν: οἷον, κατ᾽ ἐντο- 
λὴν μέν, τὸ ἀγαπᾶν τὸν Θε- 
ὁν καὶ τὸν πλησίον, τὸ ἀγα- 
πᾶν τοὺς ἐχθρούς, τὸ μὴ μοι- 
χεύειν, καὶ φονεύειν, καὶ τὰ 





65. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν γνωρίζει 
καλὰ νὰ ὁδεύῃ τὴν πνευματικὴ 
ὁδό, δὲν φροντίζει τὰ ἐμπαθὴ νοή- 
ματα: ἀλλὰ ἔχει ὅλη τὴν φροντίδα 
του, [τὴν ἀσκητικότητά του], γύρω 
ἀπὸ τὴν σάρκα: [καὶ] ἑπομένως ἢ 
γαστριμαργεῖ καὶ ἀκολασταίνει, 
[ἢ] λυπεῖται καὶ ὀργίζεται καὶ μνη- 
σικακεῖ καὶ συνεπῶς σκοτίζει τὸν 
νοῦ [του] ἢ ἀσκεῖται χωρὶς μέτρο 
καὶ θολώνει τὴν διάνοιά [του]. 
66. Ἡ [Ἁγία] Γραφὴ δὲν ἀναιρεῖ τί- 
ποτα ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα μᾶς πα- 
ραδόθηκαν ἀπὸ τὸν Θεὸ γιὰ χρῆ- 
σι ἀλλὰ μετριάζει τὴν ἀμετρία καὶ. 
διορθώνει τὴν ἀλόγιστη χρῆσι: πα- 
ραδείγματος χάριν, δὲν ἐμποδίζει 
[κανένα] νὰ τρώη: οὔτε νὰ γεννᾷ 
παιδιά: οὔτε νὰ ἔχῃ ἀγαθὰ καὶ νὰ 
[τὰ] διαχειρίζεται σωστά: ἀλλὰ ἐμ- 
ποδίζει νὰ γαστριμαργῆ, νὰ πορ- 
νεύῃ καὶ τὰ λοιπά. Ἀλλὰ οὔτε ἐμ- 
ποδίζει τὸ νὰ σκέπτεται [κανεὶς] 
αὐτά, διότι γι᾿ αὐτὸ καὶ ἔχουν δη- 
μιουργηθη: ἀλλὰ [ἐμποδίζει] τὸ νὰ 
[τὰ] σκέπτεται ἐμπαθῶς. 

67. Ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα πράπτο- 
με γιὰ τὸν Θεό, ἄλλα πράττονται 
κατ᾽ ἐντολὴν [τοῦ Θεοῦ], ἐνῶ ἄλ- 
λα ὄχι κατ᾽ ἐντολήν, ἀλλά, ὅπως 
θὰ μποροῦσε κάποιος νὰ πῇ, ἀπὸ 
αὐτοπροαίρετη προσφορά: παρα- 
δείγματος χάριν, [πράττονται] μὲν 
κατ᾽ ἐντολὴν [τοῦ Θεοῦ] τὸ νὰ ἀγα- 
πᾷ [κανεὶς] τὸν Θεὸ καὶ τὸν πλησί- 
ον, τὸ νὰ ἀγαπᾷ τοὺς ἐχθρούς, τὸ 
νὰ μὴν μοιχεύῃ καὶ φονεύη καὶ τὰ 
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λοιπά, ἅτινα καὶ παραβαί- 
νοντες κατακρινόµεθα. Οὐ 
κατ᾽ ἐντολὴν δέ, τὸ παρθε- 
νεύειν, ἡ ἀγαμία, ἡ ἀκτημο- 
σύνη, ἡ ἀναχώρησις, καὶ τὰ 
ἑξῆς. Ἵνα ἐάν τινας τῶν ἐν- 
τολῶν τοῦ Χριστοῦ κατορ- 
θῶσαι ἐξ ἀσθενείας μὴ δυ- 
νηθῶμεν, διὰ τῶν δώρων 
τὸν ἀγαθὸν ἡμῶν ἐξιλεωσώ- 
μεθα Δεσπότην. 

ξη΄. Ὁ τὴν ἀγαμίαν τιμῶν, ἡ 
παρθενίαν, ἀναγκαίως ὀφεί- 
λει ἔχειν τὴν ὀσφὺν περις- 
ζωσμένην, καὶ τὸν λύχνον 
καιόμενον” τὴν μὲν ὀσφύν, 
δι ἐγκρατείας: τὸν δὲ λύχνον, 
διὰ προσευχῆς, καὶ θεωρίας, 
καὶ ἀγάπης πνευματικῆς. 
ξθ΄. Τινὲς τῶν ἀδελφῶν, 
ἐκτὸς ἑαυτοὺς εἶναι νομί- 
ζουσι τῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
ματος χαρισμάτων: οὐ γὰρ 
ἴσασι διὰ τὴν ἀμέλειαν τῆς 
τῶν ἐντολῶν ἐργασίας, ὅτι 
ὁ τὴν εἰς Χριστὸν πίστιν ἀνό- 
θευτον ἔχων, πάντα τὰ θεῖα 
χαρίσματα συλλήβδην ἔχει 
ἐν ἑαυτῷ. Ἐπειδὴ γὰρ τῆς εἰς 
αὐτὸν κατ᾽ ἐνέργειαν ἁγά- 
πῆς, διὰ τὴν ἀργίαν, μακράν 
ἐσμεν τῆς δεικνυούσης ἡμῖν 
τοὺς ἐν ἡμῖν θείους θησαυ- 
ρούς, εἰκότως ἐκτὸς ἑαυτοὺς 

















ὑπόλοιπα, τὰ ὁποῖα καὶ ὅταν πα- 
ραβαίνωμε, καταδικαζόμεθα. Δὲν 
[πράττονται] δὲ κατ᾽ ἐντολὴν [τοῦ 
Θεοῦ] ἡ παρθενία, ἢ ἀγαμία, ἡ ἀκτη- 
μοσύνη, ἡ ἀναχώρησι [ἀπὸ τὸν κό- 
σμο] καὶ τὰ ἀκόλουθα. Ὥστε, ἐάν, 
λόγῳ ἀδυναμίας, δὲν μπορέσωμε 
νὰ κατορθώσωμε κάποιες ἀπὸ τὶς 
ἐντολὲς τοῦ Χριστοῦ, νὰ ἐξιλεώ- 
σωμε τὸν ἀγαθὸ Κύριό µας μὲ τὰ 
δῶρα [μας]. 

68. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιλέγει τὴν 
ἀγαμία ἢ τὴν παρθενία, ὀφείλει 
ὑποχρεωτικὰ νὰ ἔχῃ τὴν μέση [του] 
περιζωσμένη καὶ ἀναμμένο τὸ λυ- 
χνάρι [του]. Τὴν μὲν μέση [του ὀφεί- 
λει νὰ ἔχῃ περιζωσμένη] μὲ τὴν ἐγ- 
κράτεια: τὸ δὲ λυχνάρι [του ὀφείλει 
νὰ ἔχῃ ἀναμμένο] μὲ τὴν προσευ- 
χὴ καὶ τὴν θεωρία καὶ τὴν πνευμα- 
τικὴ ἀγάπη. 

69. Κάποιοι ἀπὸ τοὺς ἀδελφοὺς νο- 
μίζουν, ὅτι οἱ ἴδιοι εἶναι χωρὶς τὰ 
χαρίσματα τοῦ Ἁγίου Πνεύματος: 
ἀλλὰ δὲν γνωρίζουν, [ὅτι συµβαί- 
νει αὐτὸ] λόγῳ τῆς ἀμελείας τῆς ἐρ- 
γασίας τῶν ἐντολῶν, διότι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἔχει ἀνόθευτη τὴν πίστι στὸν 
Χριστό, ἔχει, ἐν συνόλῳ, ἐντός του 
ὅλα τὰ θεῖα χαρίσματα, [τὰ ὁποῖα 
ἔλαβε κατὰ τὸ Ἅγιο Βάπτισμα]. 
Ἐπειδή, ὅμως, λόγῳ τῆς ραθυµμίας 
[μας γιὰ τὴν ἐργασία τῶν ἐντολῶν] 
εἴμαστε μακριὰ ἀπὸ τὴν κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν ἀγάπη, ἡ ὁποία μᾶς ἀποκαλύ- 
πτει τοὺς ἐντός µας θείους θησαυ- 
ρούς, εὐλόγως νομίζομε, ὅτι [εἴμε- 


1σ4 


10 


15 


20 


25 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ 


τῶν θείων νομίζομεν χαρι- 
σμάτων. 

ο). Εἰ ὁ Χριστὸς ἐν ταῖς καρ- 
δίαις ἡμῶν κατοικεῖ” διὰ 
τῆς πίστεως, κατὰ τὸν θεῖ- 
ον Ἀπόστολον, πάντες δὲ 
οἱ θησαυροὶ τῆς σοφίας καὶ 
τῆς γνώσεως ἐν αὐτῷ εἰσιν 
ἀπόκρυφοι: πάντες ἄρα οἱ 
θησαυροὶ τῆς σοφίας καὶ τῆς 
γνώσεως ἐν ταῖς καρδίαις 
ἡμῶν εἰσιν ἀπόκρυφοι”' φα- 
νεροῦνται δὲ τῇ καρδίᾳ, κα- 
τὰ τὴν ἀναλογίαν τῆς ἑκά- 
στου, διὰ τῶν ἐντολῶν, κα- 
θάρσεως. 

οα΄. Οὗτός ἐστιν ὁ θησαυ- 
ρὸς ὁ ἐν τῷ ἀγρῷ κεκρυμ- 
μένος” τῆς καρδίας σου, ὃν 
οὕπω εὗρες διὰ τὴν ἀργίαν: 
εἰ γὰρ εὗρες, ἄρα ἂν πέπρα- 
κας πάντα, καὶ ἐκτήσω τὸν 
ἀγρὸν τοῦτον: νῦν δὲ τὸν 
ἀγρὸν ἀφείς, τὰ περὶ τὸν 
ἀγρὸν περιέπεις, ἐν οἷς οὐ- 
δὲν ἄλλον εὑρίσκεται πλὴν 
ἀκανθῶν καὶ τριβόλων. 
οβ΄. Διὰ τοῦτο λέγει ὁ Σῶ- 
τήρ, μακάριοι οἱ καθαροὶ 
τὴ καρδίᾳ, ὅτι αὐτοὶ τὸν Θε- 
ὂν ὄψονται” τότε δὲ ὄψον- 
ται αὐτόν, καὶ τοὺς ἐν αὐτῷ 
θησαυρούς, ὅτε δι᾽ ἀγάπης 
καὶ ἐγκρατείας ἑαυτοὺς κα- 








ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


θα] ἐκτὸς τῶν θείων χαρισμάτων 
[γυμνοὶ ἀπὸ θεῖα χαρίσματα]. 
70. Ἐάν, σύμφωνα μὲ τὸν θεῖο 
Ἀπόστολο, ὁ Χριστός, διὰ τῆς πί- 
στεως, κατοικῇ μέσα στὶς καρ- 
διές µας καὶ μέσα σ᾽ Αὐτὸν [τὸν 
Χριστὸ] ὑπάρχουν κρυμμένοι ὅλοι 
οἱ θησαυροὶ τῆς σοφίας καὶ τῆς 
γνώσεως: τότε ὅλοι οἱ θησαυροὶ 
τῆς σοφίας καὶ τῆς γνώσεως ὑπάρ- 
χουν κρυμμένοι µέσα στὶς καρ- 
διές µας’ φανερώνονται δὲ στὴν 
καρδία ἀναλόγως μὲ τὴν κάθαρ- 
σι τοῦ καθενὸς διὰ [τῆς ἐργασί- 
ας] τῶν ἐντολῶν. 

7Ι. Αὐτὸς εἶναι ὁ θησαυρός, ὁ κρυμ- 
μένος μέσα στὸν ἀγρὸ τῆς καρ- 
δίας σου, τὸν ὁποῖον δὲν ἀνακά- 
λυψες ἀκόμη, ἕνεκα τῆς ἀργίας 
[τῶν ἐντολῶν]. Διότι, ἐὰν [τὸν] εὔ- 
ρισκες, εὐθὺς ἀμέσως θὰ εἶχες 
πωλήσει τὰ πάντα καὶ ὁπωσδή- 
ποτε θὰ ἀποκτοῦσες αὐτὸν τὸν 
ἀγρό. Τώρα ὅμως, ἀφοῦ ἐγκατέ- 
λειψες τὸν ἀγρό, ἐπιμελεῖσαι τὰ 
γύρω ἀπὸ τὸν ἀγρό, στὰ ὁποῖα 
δὲν ὑπάρχει τίποτα ἄλλο ἐκτὸς 
ἀπὸ ἀγκάθια καὶ τριβόλια. 

72. Γι αὐτὸ λέγει ὁ Σωτήρας: µα- 
κάριοι οἱ καθαροὶ ὡς πρὸς τὴν 
καρδία, διότι αὐτοὶ Θὰ δοῦν τὸν 
Θεό. Τότε, ὅμως, θὰ δοῦν Αὐτὸν 
καὶ τοὺς θησαυροὺς μέσα σ᾽ Αὐ- 
τόν, ὅταν καθαρίζουν τοὺς ἑαυ- 
τούς [τους] μὲ τὴν ἀγάπη καὶ τὴν 
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θαΐρουσι’ καὶ τοσούτω πλέ- 
ον, ὅσῳ τὴν κάθαρσιν ἐπι- 
τείνουσι. 

ογ’. Διὰ τοῦτο πάλιν λέγει: 
πωλήσατε τὰ ὑπάρχοντα 
ὑμῶν, καὶ δότε ἐλεημοσύ- 
νην, καὶ ἰδοὺ πάντα ὑμῖν κα- 
θαρὰ ἔσται”: ὧς μηκέτι τοῖς 
περὶ τὸ σῶμα σχολαζόντων 
πράγμασιν, ἀλλὰ τὸν νοῦν 
καθαίρειν σπευδόντων ἀπὸ 
μίσους καὶ ἀκρασίας, ὃν καρ- 
δίαν ὀνομάζει ὁ Κύριος: ταῦ- 
τὰ γὰρ τὸν νοῦν ῥυποῦντα, 
οὐκ ἐῶσι βλέπειν τὸν ἓν αὐ- 
τῷ κατοικοῦντα Χριστὸν διὰ 
τῆς χάριτος τοῦ Ἁγίου Βα- 
πτίσματος. 

οδ΄. Ὁδοὺς ἡ Γραφὴ τὰς ἀρε- 
τὰς ὀνομάζει: μείζων δὲ πα- 
σῶν τῶν ἀρετῶν ἡ ἀγάπη κα- 
θέστηκε. Διὰ τοῦτο ἔλεγεν 
ὁ Ἀπόστολος: ἔτι καθ᾽ ὑπερ- 
βολὴν ὁδὸν ὑμῖν δείκνυμι”, 
ὥς καταφρονεῖν πείθουσαν 
τῶν ὑλικῶν πραγμάτων, καὶ 
μηδὲν τῶν προσκαίρων προ- 
τιμᾶν τῶν αἰωνίων. 

οε’. Ἡ εἰς Θεὸν ἀγάπη, ἀν- 
θίσταται τῇ ἐπιθυμίᾳ: πεί- 
θει γὰρ τὸν νοῦν ἐγκρατεύ- 
εσθαι ἀπὸ τῶν ἡδονῶν: ἡ δὲ 
εἰς τὸν πλησίον, ἀνθίσταται 
τῷ θυμῷ: ποιεῖ γὰρ κατα- 








ἐγκράτεια. Καὶ τόσο περισσότερο 
[θὰ Τὸν βλέπουν], ὅσο περισσότε- 
ρο αὐξάνουν τὴν καθαρότητα. 

78. Γι’ αὐτὸ λέγει, πάλι, [ὁ Χριστός]: 
πωλῆστε τὰ ὑπάρχοντά σας καὶ 
δῶστε ἐλεημοσύνη καὶ ἰδοὺ θὰ εἷ- 
ναι ὅλα σ᾽ ἐσᾶς καθαρά. [Λέγει ὁ 
Χριστὸς αὐτὸ στοὺς ἀνθρώπους], 
διότι [ἐὰν γίνουν κάποιοι ἀκτήμο- 
νες καὶ διαμοιράσουν τὰ ὑπάρχον- 
τά τους ἐλεημοσύνη καὶ ἀκολουθή- 
σουν τὴν ζωὴ τοῦ Μοναχισμοῦ] δὲν 
θὰ ἀσχολοῦνται πλέον μὲ τὰ πρά- 
γματα τὰ γύρω ἀπὸ τὸ σῶμα, ἀλλὰ 
θὰ σπεύδουν [ὡς ἀκτήμονες, ἐλεύ- 
θεροι] νὰ καθαρίζουν ἀπὸ τὸ μῖ- 
σος καὶ τὴν ἀκρασία τὸν νοῦ, τὸν 
ὁποῖο ὁ Κύριος ὀνομάζει καρδία. 
Διότι αὐτὰ [τὰ πάθη], ἐπειδὴ ϱυ- 
παίνουν τὸν νοῦ, δὲν [τοῦ] ἐπιτρέ- 
πουν νὰ βλέπη τὸν Χριστό, ὁ ὁποῖ- 
ος, διὰ τῆς Χάριτος τοῦ Ἁγίου Βα- 
πτίσματος, κατοικεῖ μέσα σ᾽ αὐτὸν 
[τὸν νοῦ]. 

74. Ἡ [Ἁγία] Γραφὴ ὀνομάζει τὶς ἀρε- 
τὲς ὁδούς: ἀνώτερη δὲ ἀπ᾽ ὅλες τὶς 
ἀρετὲς εἶναι ἡ ἀγάπη. Γι αὐτὸ ἔλε- 
γε ὁ Ἀπόστολος: σᾶς δείχνω μιὰ ὁδὸ 
ἀκόμη πολὺ ἀνώτερη, [τὴν ἀγάπη], 
διότι [αὐτὴ εἶναι ἐκείνη], ἢ ὁποία πα- 
ρακινεῖ, ὥστε νὰ καταφρονῇ [κα- 
νεὶς] τὰ ὑλικὰ πράγματα καὶ νὰ 
μὴν προτιμᾷ κανένα ἀπὸ τὰ ἐφή- 
μερα ἔναντι τῶν αἰωνίων. 

75. Ἡ ἀγάπη στὸν Θεὸ ἀντιστέκεται 
στὴν ἐπιθυμία: διότι πείθει τὸν νοῦ νὰ 
ἐγκρατεύεται ἀπὸ τὶς ἡδονές: ἡ δὲ 
[ἀγάπη] πρὸς τὸν πλησίον ἀντιστέ- 
κεται στὸν θυμό: διότι [τὸν] κάνει νὰ 
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φρονεῖν δόξης καὶ χρημά- 
των: καὶ ταῦτά εἰσι τὰ δύο 
δηνάρια, ἅπερ ὁ Σωτἠρ δέ- 
δωκε τῷ πανδοχεζῬ, ἵνα σου 
ἐπιμέλειαν ποιήσηται. Ἀλ- 
λὰ μὴ φανῆς ἀγνώμων, τοῖς 
λησταῖς συνδυάζων, μήποτε 
πάλιν πληγῆς, καὶ οὐκέτι 
ἡμιθανής, ἀλλὰ νεκρὸς εὖ- 
ρεθήση. 

ος’. Κάθαρον τὸν νοῦν σου 
ἀπὸ ὀργῆς, καὶ μνησικακίας, 
καὶ τῶν αἰσχρῶν λογισμῶν 
καὶ τότε δυνήση γνῶναι τὴν 
τοῦ Θεοῦ ἐνοίκησιν. 

οζ΄. Τίς σε ἐφώτισεν εἰς τὴν 
πίστιν τῆς Ἁγίας καὶ ὁμοου- 
σίου καὶ προσκυνητῆς Τριά- 
δος; Ἢ τίς σοι ἐγνώρισε τὴν 
ἔνσαρκον Οἰκονομίαν τοῦ 
ἑνὸς τῆς Ἁγίας Τριάδος; Τίς 
δέ σε ἐδίδαξε τοὺς περὶ ἀσω- 
μάτων λόγους; Ἢ τοὺς πε- 
ρὶ γενέσεως καὶ συντελείας 
τοῦ ὁρωμένου κόσμου; Ἢ πε- 
ρὶ τῆς ἐκ νεκρῶν ἀναστάσε- 
ως καὶ αἰωνίου ζωῆς; Ἡ πε- 
ρὶ τῆς δόξης τῆς βασιλείας 
τῶν Οὐρανῶν, καὶ τῆς φο- 
βερᾶς κρίσεως; Οὐχὶ ἡ χά- 
ρις τοῦ Χριστοῦ ἡ ἐνοικοῦσα 
ἐν σοί; ἥτις ἐστὶν ὁ ἀῤῥαβὼν 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Τί 
μείζον ταύτης τῆς χάριτος; 











καταφρονῇ τὴν δόξα καὶ τὰ χρή- 
ματα. Καὶ αὐτὰ εἶναι τὰ δύο δη- 
νάρια, τὰ ὁποῖα ἀκριβῶς ἔχει δώ- 
σει ὁ Σωτήρας στὸν πανδοχέα, γιὰ 
νὰ σὲ ἐπιμεληθῇ. Ἀλλὰ νὰ μὴν 
φανῆς ἀγνώμονας μὲ τὸ νὰ συμ- 
μαχῆς μὲ τοὺς ληστές, μήπως κά- 
ποτε πληγωθῆς πάλι καὶ [τότε] 
πλέον δὲν βρεθῆς ἡμιθανής, ἀλ- 
λὰ νεκρός. 

76. Καθάρισε τὸν νοῦ σου ἀπὸ 
τὴν ὀργὴ καὶ τὴν μνησικακία καὶ 
ἀπὸ τοὺς αἰσχροὺς λογισμοὺς καὶ 
τότε θὰ µπορέσης νὰ ἀντιληφθῆς 
τὴν παρουσία τοῦ Θεοῦ ἐντός 
σου. 

77. Ποιὸς σὲ φώτισε στὴν πίστι τῆς 
Ἁγίας καὶ Ὁμοουσίου καὶ Προ- 
σκυνητῆς Τριάδος; Ἡ ποιὸς σοῦ 
γνώρισε τὴν Ἔνσαρκο Οἰκονομία 
τοῦ Ἑνὸς [Προσώπου] τῆς Ἁγίας 
Τριάδος; Καὶ ποιὸς σὲ δίδαξε τοὺς 
λόγους σχετικὰ μὲ τὶς Ἀσώματες 
Δυνάμεις; Ἢ τοὺς [λόγους] σχε- 
τικὰ μὲ τὴν δημιουργία καὶ τὴν 
συντέλεια τοῦ ὁρατοῦ κόσμου; 
Ἢ σχετικὰ μὲ τὴν ἐκ νεκρῶν ἀνά- 
στασι καὶ τὴν αἰώνιο ζωή; Ἢ [ποιὸς 
σὲ δίδαξε] σχετυκὰ μὲ τὴν Δόξα 
τῆς βασιλείας τῶν Οὐρανῶν καὶ 
τῆς φοβερῆς Κρίσεως; Δὲν [ἦταν] 
ἡ Χάρι τοῦ Χριστοῦ, ποὺ κατοικεῖ 
μέσα σου, ἡ ὁποία εἶναι ὁ ἀρραβώ- 
νας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος; Τί εἶναι 
μεγαλύτερο ἀπὸ αὐτὴν τὴν Χάρι; 
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Ἠ τί κρεῖττον ταύτης τῆς σο- 
φίας, καὶ τῆς γνώσεως; Ἢ 
τί τούτων τῶν ἐπαγγελιῶν 
ὑψηλότερον; Εἰ δέ ἐσμεν ἀρ- 
γοὶ καὶ ἀμελεῖς, καὶ μὴ κα- 
θαίρομεν ἑαυτοὺς τῶν μο- 
λυνόντων ἡμᾶς, καὶ τὸν νοῦν 
ἡμῶν ἐκτυφλούντων παθῶν, 
ὥστε δύνασθαι καὶ τρανότε- 
ρον ἡλίου τοὺς περὶ τούτων 
λόγους ὁρᾶν, ἑαυτοὺς αἰτια- 
σώμεθα, καὶ μὴ τὴν τῆς χά- 
ριτος ἐνοίκησιν ἀρνησώμεθα. 
οη’. Ὁ ἐπαγγειλάμενός σοι Θε- 
ὁς τὰ αἰώνια ἀγαθά”, καὶ τὸν 
ἀῤῥαβῶνα τοῦ Πνεύματος ἐν 
τῇ καρδίᾳ δεδωκώς", ἐνετεί- 
λατό σοι ἐπιμελεῖσθαί σε τοῦ 
βίου, ἵνα ὁ ἔσω ἄνθρωπος τῶν 
παθῶν ἐλευθερωθείς, ἄρξη- 
ται ἀπ ἐντεῦθεν τῆς τῶν μελ- 
λόντων ἀγαθῶν ἀπολαύσεως. 
ο”. Τῶν θείων καὶ ὑψηλῶν 
καταξιωθεὶς θεωρημάτων, 
σφόδρα ἐπιμελοῦ ἀγάπης, 
καὶ ἐγκρατείας: ἵνα τὸ πα- 
θητικὸν ἀτάραχον διαφυ- 
λάττων, ἀνέκλειπτον ἕξης 
τὸ τῆς ψυχῆς σου φέγγος. 

π΄. Τὸ θυμικὸν τῆς ψυχῆς, 
ἀγάπη χαλίνωσον: καὶ τὸ 
ἐπιθυμητικὸν αὐτῆς, ἐγκρα- 
τείᾳ καταμάρανον: καὶ τὸ 
λογιστικὸν αὐτῆς, προσευχῇ 











Ἢ τί [εἶναι] ἀνώτερο αὐτῆς τῆς σο- 
φίας καὶ τῆς γνώσεως; Ἢ τί [εἶναι] 
ὑψηλότερο ἀπὸ αὐτὲς τὶς ὑποσχέ- 
σεις; Ἐάν, λοιπόν, δὲν ἐργαζώμεθα 
[τὶς ἐντολὲς] καὶ εἴμαστε ράθυμοι 
καὶ ἀμελεῖς καὶ δὲν καθαρίζωμε τοὺς 
ἑαυτούς µας ἀπὸ τὰ πάθη, τὰ ὁποῖα 
μᾶς μολύνουν καὶ τυφλώνουν τὸν 
νοῦ µας, ὥστε νὰ μποροῦμε [μὲ τὴν 
καθαρότητα τοῦ νοὸς] νὰ βλέπωμε 
λαμπρότερα καὶ ἀπὸ τὸν ἥλιο τοὺς 
σχετικὰ μ᾽ αὐτὰ λόγους, [τότε] νὰ Θε- 
ωρήσωμε ὡς ὑπευθύνους τοὺς ἑαυ- 
τούς µας καὶ ὄχι νὰ ἀρνηθοῦμε τὴν 
ἐνοίκησι [τὴν παρουσία] τῆς Χάριτος 
ἐντός µας. 

78. Ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος σοῦ ὑποσχέθη- 
κε τὰ αἰώνια ἀγαθὰ καὶ ὁ ὁποῖος σοῦ 
ἔχει δώσει τὸν ἀρραβῶνα τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος µέσα στὴν καρδία [σου], 
σοῦ ἔδωσε ἐντολὴ νὰ ἐπιμελῆσαι τὴν 
πολιτεία [σου], ὥστε, ἀφοῦ ἐλευθερω- 
θῇ ὁ ἐσωτερικὸς ἄνθρωπος ἀπὸ τὰ 
πάθη, νὰ ἀρχίσῃ ἀπὸ τώρα, [ἀπ᾽ αὐ- 
τὴ τὴν ζωή], τὴν ἀπόλαυσι τῶν μελ- 
λοντικῶν ἀγαθῶν. 

79. Ὅταν κριθῆς ἄξιος γιὰ τὶς θεῖες 
καὶ ὑψηλὲς θεωρίες νὰ ἐπιμελῆσαι 
πάρα πολὺ τὴν ἀγάπη καὶ τὴν ἐγ- 
κράτεια: ὥστε, μὲ τὸ νὰ διαφυλάττης 
ἀδιατάρακτο τὸ παθητικὸ [μέρος, 
δηλαδὴ τὸν θυμὸ καὶ τὴν ἐπιθυμία], 
θὰ διατηρήσης ἀκατάπαυστο τὸ 
φῶς τῆς ψυχῆς σου. 

80. Τὸ θυμικὸ [μέρος] τῆς ψυχῆς [σου] 
χαλιναγώγησε μὲ τὴν ἀγάπη: καὶ τὸ 
ἐπιθυμητικὸ [μέρος] αὐτῆς καταµά- 
ρανέ [το] μὲ τὴν ἐγικράτεια: καὶ δῶσε 
μὲ τὴν προσευχὴ πτερὰ στὸ λογιστι- 
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πτέρωσον, καὶ τὸ φῶς τοῦ 
νοῦ οὐκ ἀμανροῦται ποτέ. 
πα΄. Τὰ τὴν ἀγάπην λύοντά 
εἰσι ταῦτα: οἷον, ἀτιμία, ζη- 
μία, συκοφαντία, ἢ εἰς πί- 
στιν, ἢ εἰς βίον, δαρμοί, πλη- 
γαί, καὶ τὰ ἑξῆς. Καὶ ταῦτα, 
ἢ αὑτῷ συμβαίνοντα, ἤ τινι 
τῶν συγγενῶν, ἢ φίλων. Ὁ 
οὖν διὰ τούτων λύων τὴν 
ἀγάπην, οὔπω ἔγνω τίς ὁ 
σκοπὸς τῶν τοῦ Χριστοῦ ἐν- 
τολῶν. 

πβ΄. Σπούδασον ὅσον δύνα- 
σαι πάντα ἄνθρωπον ἆγα- 
πῆσαι- εἰ δὲ τοῦτο οὔπω δύ- 
νασαι, κἂν μηδένα μισήσης: 
οὐ δύνασαι δὲ οὐδὲ τοῦτο 
ποιῆσαι, εἰμὴ τῶν τοῦ κό- 
σμου πραγμάτων καταφρο- 
νήσης. 

πγ΄. Ὁ δεῖνα ἑβλασφήμησε; 
Μὴ μισήσης ἐκείνον, ἀλλὰ 
τὴν βλασφημίαν καὶ τὸν βλα- 
σφημῆσαι παρασκευάσαντα 
δαίμονα: εἰ δὲ τὸν βλασφη- 
μήσαντα μισεῖς, ἄνθρωπον 
ἐμίσησας, καὶ τὴν ἐντολὴν 
παρέβης: καὶ ὅπερ ἐκεῖνος 
τῷ λόγῳ ἐποίησε, ποιεῖς σὺ 
τῷ ἔργῳ: εἰ δὲ τὴν ἐντολὴν 
φυλάττεις, τἆ τῆς ἀγάπης 
ἐπίδειξαι: καὶ εἴτι δύνασαι 
βοήθησον”, ἵνα τοῦ κακοῦ 








κό της καὶ [τότε] ποτὲ δὲν θὰ σκο- 
τεινιάσῃ τὸ φῶς τοῦ νοός [σου]. 
81. Ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα καταλύουν τὴν 
ἀγάπη εἶναι αὐτά: ἐπὶ παραδείγµα- 
τι, ὀνειδισμός, ζημία, συκοφαντία 
ἢ ὡς πρὸς τὴν πίστι ἢ ὡς πρὸς τὴν 
πολιτεία, δαρμοί, πλήγματα καὶ τὰ 
συναφή. Καὶ αὐτὰ [καταλύουν τὴν 
ἀγάπη], ὅταν συμβαίνουν ἢ στὸν 
ἴδιο [τὸν ἄνθρωπο] ἢ σὲ κάποιον ἀπὸ 
τοὺς συγγενεῖς ἢ τοὺς Φίλους [του]. 
Ἐκεῖνος, λοιπόν, ὁ ὁποῖος, ἐξ αἰτίας 
αὐτῶν, καταλύει τὴν ἀγάπη, δὲν 
ἀντελήφθη ἀκόμη, ποιὸς [εἶναι] ὁ 
σκοπὸς τῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ. 
82. Ἀγωνίσου, ὅσο σοῦ εἶναι δυνα- 
τόν, νὰ ἀγαπήσῃς κάθε ἄνθρωπο: 
καὶ ἐὰν δὲν δύνασαι [νὰ κάνῃς] ἀκό- 
μη αὐτό, [φρόντισε] τουλάχιστον 
νὰ μὴν μισήσῃς κανένα. Ὅμως, οὔ- 
τε αὐτὸ δὲν δύνασαι νὰ κατορθώ- 
σης, ἐὰν δὲν καταφρονήσῃς τὰ πρά- 
γματα τοῦ κόσμου. 

83. Ὁ τάδε ἐβλασφήμησε; Νὰ μὴν 
μισήσης ἐκεῖνον, ἀλλὰ τὴν βλασφη- 
μία καὶ τὸν δαίμονα, ὁ ὁποῖος τὸν 
ὤθησε νὰ βλασφημήσῃ: ἐάν, ὅμως, 
μισῆς ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ἐβλασφή- 
μησε, ἐμίσησες ἄνθρωπο καὶ πα- 
ρέβης τὴν ἐντολὴ [τοῦ Θεοῦ]: καὶ 
ἐκεῖνο, ἀκριβῶς, τὸ ὁποῖο ἐκεῖνος 
ἔκανε μὲ τὸν λόγο, ἐσὺ [τὸ] κάνεις 
μὲ τὴν πρᾶξι ἐάν, ἀντίθετα, τηρῆς 
τὴν ἐντολὴ [τῆς ἀγάπης], παρου- 
σίασε τὰ [ἔργα] τῆς ἀγάπης: καὶ 
ἐὰν μπορῆς κάπως, βοήθησέ [τον], 
γιὰ νὰ ἀπαλλάξης αὐτὸν ἀπὸ τὸ 
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αὐτὸν ἀπαλλάξης. 

πδ΄. Οὐ θέλει σε ὁ Χριστὸς 
μίσος ἔχειν πρὸς ἄνθρωπον, 
ἢ λύπην, ἢ ὀργήν, ἡ µνησι- 
κακίαν τὸ σύνολον, καθ᾽ οἱ- 
ονδήποτε πρᾶγμα πρόσκαι- 
ρον: καὶ τοῦτο παντὶ βοῶσι 
τὰ τέσσαρα Εὐαγγέλια. 
πε’. Πολλοί ἐσμεν οἱ λέγον- 
τες, ὀλίγοι δὲ οἱ ποιοῦντες: 
ἀλλ᾽ οὖν τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ, 
οὐδεὶς ὤφειλε νοθεύειν διὰ 
τὴν ἰδίαν ἀμέλειαν: ἀλλ᾽ ὁμο- 
λογεῖν μὲν τὴν ἑαυτοῦ ἀσθέ- 
νειαν, μὴ ἀποκρύπτειν δὲ 
τὴν τοῦ Θεοῦ ἀλήθειαν: ἵνα 
μὴ ὑπόδικοι γενώμεθα µε- 
τὰ τῆς τῶν ἐντολῶν παρα- 
βάσεως, καὶ τῆς τοῦ λόγου 
Θεοῦ παρεξηγήσεως. 

πς᾽. Ἀγάπη καὶ ἐγκράτεια, 
παθῶν τὴν ψυχὴν ἐλευθε- 
ροῦσιν: ἀνάγνωσις, καὶ θεώ- 
ρία, ἀγνοίας τὸν νοῦν ἁπαλ- 
λάττουσιν. Ἡ δὲ τῆς προσευ- 
χῆς κατάστασις, αὐτῷ πα- 
ρίστησιν αὐτὸν τῷ Θεῷ. 
πζ’. Ὅταν ἴδωσιν ἡμᾶς οἱ 
δαίμονες τῶν πραγμάτων 
τοῦ κόσμου καταφρονοῦν- 
τας, ἵνα μὴ δι᾽ αὐτὰ τοὺς ἀν- 
θρώπους μισήσωμεν, καὶ τῆς 
ἀγάπης ἐκπέσωμεν, τότε συ- 
κοφαντίας καθ’ ἡμῶν ἐγεί- 














κακὸ [τῆς βλασφημίας]. 

84. Ὁ Χριστὸς δὲν θέλει νὰ ἔχῃς 
ἐσὺ καθόλου μῖσος ἐναντίον ἀν- 
θρώπου ἢ λύπη ἢ ὀργὴ ἢ μνησι- 
κακία, γιὰ ὁποιοδήποτε ἐφήμερο 
πρᾶγμα: καὶ αὐτὸ βοοῦν τὰ τέσ- 
σερα Εὐαγγέλια. 

85. Πολλοὶ εἴμαστε ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖ- 
οι λέγομε, ἀλλὰ λίγοι ἐκεῖνοι, οἱ 
ὁποῖοι πράττουν. Παρὰ ταῦτα, 
ὅμως, κανένας δὲν δικαιοῦται, 
ἕνεκα τῆς δικῆς του ἀμελείας, 
νὰ παραποιῇ τὸν λόγο τοῦ Θε- 
οὗ: ἀλλά, νὰ ὁμολογῆ, ἀφ᾽ ἑνός, 
τὴν δική του ἀδυναμία, ἀφ᾽ ἑτέ- 
ρου δὲ νὰ μὴν ἀποκρύπτῃ τὴν 
ἀλήθεια τοῦ Θεοῦ: γιὰ νὰ μὴν 
γίνωμε, μαζὶ μὲ τὴν παράβασι 
τῶν ἐντολῶν, ὑπόδικοι καὶ γιὰ 
τὴν παρερμήνευσι τοῦ λόγου τοῦ 
Θεοῦ. 

86. Ἡ ἀγάπη καὶ ἡ ἐγκράτεια ἐλευ- 
θερώνουν τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὰ πάθη: 
ἡ ἀνάγνωσι καὶ ἡ ἄσκησι [πνευ- 
ματικῆς] θεωρίας ἁπαλλάσσουν 
τὸν νοῦ ἀπὸ τὴν ἄγνοια. Ἐνῶ ἡ 
κατάστασι τῆς προσευχῆς παρι- 
στᾶ αὐτὸν [τὸν νοῦ] ἐνώπιον τοῦ 
ἰδίου τοῦ Θεοῦ. 

87. Ὅταν οἱ δαίμονες μᾶς δοῦν, 
ὅτι καταφρονοῦμε τὰ πράγματα 
τοῦ κόσμου, γιὰ νὰ μὴν μισήσω- 
με, ἐξ αἰτίας αὐτῶν, τοὺς ἀνθρώ- 
πους καὶ ἐκπέσωμε τῆς ἀγάπης, 
τότε κινοῦν ἐναντίον μας συκο- 
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ρουσιν, ἵνα τὴν λύπην μὴ φέ- 
ροντες, τοὺς συκοφαντήσαν- 
τας μισήσωμεν. 

πη΄. Οὐκ ἔστι πόνος ψυχῆς 
βαρύτερος συκοφαντίας, 
κἄν τε εἰς πίστιν, κἂν τε εἰς 
βίον τις συκοφαντεῖται: καὶ 
οὐδεὶς ταύτης καταφρονεῖν 
δύναται, εἰμὴ μόνος ὁ εἰς 
Θεὸν ἀποβλεπόμενος: ὡς ἡ 
Σωσάννα”', τὸν μόνον δυνά- 
μενον καὶ ἐξ ἀναγκῶν ῥύ- 
σασθαι, ὥς περ κἀκείνην, 
καὶ τοὺς ἀνθρώπους πλη- 
ροφορῆσαι, ὡς περὶ ἐκείνης: 
καὶ τὴν ψυχὴν τῇ ἐλπίδι πα- 
ραμυθήσασθαι. 

πθ΄. Ὅσον σὺ εὔχῃ ἐκ τῆς 
ψυχῆς ὑπὲρ τοῦ συκοφαντή- 
σαντος, τοσοῦτον καὶ ὁ Θε- 
ος πληροφορεῖ τοὺς σκανδα- 
λισθέντας. 

Ζ', Φύσει ἀγαθός, μόνος ὁ 
Θεός” καὶ γνώμη ἀγαθός, 
μόνος ὁ θεομίμητος: σκοπὸς 
γὰρ αὐτῷ ἐστι, τῷ φύσει ἀγα- 
θῷ τοὺς πονηροὺς συνά- 
ψαι, ἵνα γένωνται ἀγαθοί: 
διὰ τοῦτο ὑπ᾽ αὐτῶν λοιδο- 
ρούμενος, εὐλογεῖ: διωκό- 
μενος, ἀνέχεται: βλασφη- 
μούμενος, παρακαλεῖ”. φο- 
νευόμενος, ὑπερεύχεται: 
πάντα ποιεῖ, ἵνα τοῦ σκοποῦ 





φαντίες, ὥστε, μὴ ὑποφέροντας 
τὴν λύπη, νὰ μισήσωμε ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι μᾶς συκοφάντησαν. 

88. Δὲν ὑπάρχει βαρύτερος πόνος 
γιὰ τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὴν συκοφαντία: 
εἴτε κανεὶς συκοφαντεῖται γιὰ τὴν 
πίστι, εἴτε γιὰ τὴν πολιτεία [του]: 
καὶ κανεὶς δὲν μπορεῖ νὰ ἀδιαφο- 
ρήση γι αὐτὴν [τὴν συκοφαντία], 
παρὰ μόνον ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀπο- 
βλέπει, ὅπως ἡ Σωσάνναῦ, στὸν 
Θεό, τὸν μόνο, ὁ ὁποῖος μπορεῖ νὰ 
λυτρώσῃ, ὅπως ἀκριβῶς καὶ ἐκεί- 
νη, ἀπὸ τὰ παθήματα καὶ νὰ πλη- 
ροφορήση τοὺς ἀνθρώπους [γιὰ 
τὴν ἀλήθεια], ὅπως [ἔκανε] σχε- 
τικὰ μ᾽ ἐκείνη- καὶ νὰ παρηγορή- 
σῃ τὴν ψυχὴ μὲ τὴν ἐλπίδα. 

89. Ὅσο ἐσὺ εὔχεσαι ἀπὸ τὴν ψυ- 
χή [σου] ὑπὲρ ἐκείνου, ὁ ὁποῖος [σὲ] 
συκοφάντησε, τόσο καὶ ὁ Θεὸς πλη- 
ροφορεῖ [γιὰ τὴν ἀλήθεια], ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι σκανδαλίσθηκαν [ἔναν- 
τί σου ἀπὸ τὴν συκοφαντία]. 

90. Κατὰ τὴν φύσι ἀγαθὸς [εἶναι] 
μόνον ὁ Θεός: καὶ κατὰ τὴν γνώμη 
ἀγαθὸς [εἶνα] μόνον ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος μιμεῖται τὸν Θεό: διότι ὁ σκο- 
πός του εἶναι νὰ ἑνώση τοὺς πονη- 
ροὺς μὲ τὸν κατὰ τὴν φύσι Άγα- 
θό, γιὰ νὰ γίνουν ἀγαθοί. Γι αὐτό, 
ὅταν χλευάζεται ἀπ᾿ αὐτούς, εὐ- 
λογεῖ- ὅταν διώκεται, ὑπομένει [τὸν 
διωγμό]- ὅταν διασύρεται, παρη- 
γορεῖ ὅταν θανατώνεταν προσεύ- 
χεται ἐκτενῶς [γιὰ τοὺς φονεῖς του]: 
κάνει τὰ πάντα, γιὰ νὰ μὴν ἐκπέσῃ 
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τῆς ἀγάπης μὴ ἐκπέση: ἥτις 
ἐστιν αὐτὸς ὁ Θεὸς ἡμῶν”’. 
δα’. Αἱ μὲν ἐντολαὶ τοῦ Κυ- 
ρίου, διδάσκουσιν ἡμᾶς τοῖς 
μέσοις εὐλόγως χρήσασθαι 
πράγμασιν: ἡ δὲ εὔλογος 
τῶν μέσων χρῆσις, τὴν τῆς 
ψυχῆς καθαίρει κατάστα- 
σιν: ἡ δὲ καθαρὰ κατάστα- 
σις, τίκτει τὴν διάκρισιν: ἡ 
δὲ διάκρισις, τίκτει τὴν ἁπά- 
θειαν: ἐξ ἧς τίκτεται ἡ τε- 
λεία ἀγάπη. 

7’. Οὕπω ἔχει τὴν ἀπάθειαν, 
ὁ διὰ σύμβασιν πειρασμοῦ, 
τὸ ἐλάττωμα τοῦ φίλου πα- 
ραβλέπειν μὴ δυνάμενος: ἢ 
ὃν τυχόν, ἢ εἶναι δοκοῦν. Τὰ 
γὰρ ἐγκείμενα τῇ ψυχη πά- 
θη ἐκταρασσόμενα, ἔκτυ- 
φλοι τὴν διάνοιαν καὶ οὐκ 
ἐᾷ διαβλέψαι εἰς τὰς τῆς ἀλη- 
θείας αὐγάς: οὐδὲ διακρῖναι 
τὸ κρεῖττον ἀπὸ τοῦ χείρο- 
νος. Οὐκ ἄρα οὖν οὐδὲ τὴν 
τελείαν ἀγάπην ὁ τοιοῦτος 
ἐκτήσατο, τὴν ἔξω βάλλου- 
σαν τὸν φόβον τῆς κρίσεως. 
2Υ΄. Φίλου πιστοῦ οὐκ ἔστιν 
ἀντάλλαγμα”: ἐπειδὴ τὰς 
τοῦ φίλου συμφοράς, ἰδίας 
λογίζεται: καὶ συνυποφέρει 
αὐτῷ μέχρι θανάτου κακο- 
παθῶν. 











ἀπὸ τὸν σκοπὸ τῆς ἀγάπης: ἢ ὁποία 
εἶναι αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ Θεός µας. 

91. Οἱ μὲν ἐντολὲς τοῦ Κυρίου μᾶς 
διδάσκουν νὰ χρησιμοποιοῦμε συ- 
νετὰ τὰ πράγματα, [τὰ ὁποῖα βρί- 
σκονται] ἀνάμεσά µας: ἡ δὲ ἕλλο- 
γη χρῆσι τῶν [πραγμάτων] ἀνά- 
μεσά µας, καθαρίζει τὴν κατά- 
στασι τῆς ψυχῆς: ἢ δὲ καθαρὴ κα- 
τἆστασι [τῆς ψυχῆς] γεννᾶ τὴν δι- 
άκρισι ἡ δὲ διάκρισι γεννᾶ τὴν ἀπά- 
θεια, ἀπὸ τὴν ὁποία γεννᾶται ἡ τέ- 
λεια ἀγάπη. 

92. Δὲν ἔχει ἀκόμη τὴν ἀπάθεια 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, ἐξ αἰτίας κάποι- 
ας περιστάσεως πειρασμοῦ, δὲν 
μπορεῖ νὰ παραβλέπῃ τὸ ἐλάττω- 
μα τοῦ φίλου [του]: εἴτε, ἐὰν τυχὸν 
εἶναι ὑπαρκτό, εἴτε, ἐὰν εἶναι νομι- 
ζόμενο. Διότι τὰ πάθη, τὰ ὁποῖα 
ὑπάρχουν στὴν ψυχή, ὅταν ἔξερε- 
θίζωνται, ἐκτυφλώνουν τὴν διά- 
νοια καὶ δὲν [τῆς] ἐπιτρέπουν νὰ 
ἀτενίσῃ στὸ φῶς τῆς ἀληθείας: οὔ- 
τε νὰ διακρίνῃ τὸ καλλίτερο ἀπὸ 
τὸ χειρότερο. Ἑπομένως, λοιπόν, 
αὐτοῦ τοῦ εἴδους [ὁ ἀνθρωπος] δὲν 
ἀπέκτησε ἀκόμη τὴν τελεία ἀγά- 
πη ἐκείνη, ἡ ὁποία βγάζει ἔξω [ἀπὸ 
τὴν ψυχὴ] τὸν φόβο τῆς [μελλού- 
σης] κρίσεως. 

95. Δὲν ὑπάρχει ἀντάλλαγμα ἔναν- 
τι τοῦ πιστοῦ φίλου: ἐπειδὴ τὶς συμ- 
φορὲς τοῦ φίλου [τὶς] λογαριάζει 
γιὰ δικές του: καὶ ὑποφέρει μαζὶ 
μ᾽ ἐκεῖνον πάσχοντας μέχρι θανά- 
του. 
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δ΄. Πολλοὶ μὲν οἱ φίλοι, 
ἀλλ᾽ ἐν καιρῶ εὐημερίας”, 
Ἐν δὲ καιρῷ πειρασμῶν, μό- 
λις ἂν εὑρήσης ἕνα. 

ε΄. Πάντα ἄνθρωπον ἐκ ψυ- 
χῆς ἀγαπητέον: ἐπὶ τῷ Θεῷ 
δὲ μόνῳ τὴν ἐλπίδα Θετέ- 
ον: καὶ ἐξ ὅλης ἰσχύος αὖ- 
τὸν θεραπευτέον. Ἐφ᾽ ὅσον 
γὰρ αὐτὸς ἡμᾶς συντηρεῖ, 
οἵ τε φίλοι πάντες ἡμᾶς πε- 
ριέπουσι: καὶ οἱ ἐχθροὶ πάν- 
τες πρὸς ἡμᾶς ἀδυνατοῦσιν: 
ἐπὰν δὲ αὐτὸς ἡμᾶς ἐγκα- 
ταλίπῃ, οἵ τε φίλοι πάντες 
ἡμᾶς ἀποστρέφονται, καὶ οἱ 
ἐχθροὶ πάντες καθ᾽ ἡμῶν 
ἰσχύουσι. 

ας’. Τέσσαρές εἰσι γενικοὶ ἐγ- 
καταλείψεως τρόποι: ἡ οἱ- 
κονομική, ὡς ἐπὶ τοῦ Κυρί- 
ου]. ἵνα, διὰ τῆς δοκούσης 
ἐγκαταλείψεως, οἱ ἐγκατα- 
λελειμμένοι σωθῶσιν. Ἡ δὲ 
πρὸς δοκιμήν, ὡς ἐπὶ τοῦ Ἰώβ”, 
καὶ Ἰωσήφ” ἵνα, ὁ μὲν ἀν- 
δρείας, ὁ δὲ σωφροσύνης στῆ- 
λαι ἀναφανῶσιν: ἡ δέ, πρὸς 
παίδευσιν πατρικήν, ὡς ἐπὶ 
τοῦ Ἀποστόλου: ἵνα, ταπει- 
νοφρονῶν, τὴν ὑπερβολὴν φυ- 
λάξη τῆς χάριτος”''. ἡ δὲ κατὰ 
ἀποστροφήν, ὡς ἐπὶ τῶν Ἰου- 
δαίων: ἵνα, κολαζόμενοι, πρὸς 














94, Οἱ φίλοι [εἶναι] βέβαια πολλοί, 
ἀλλὰ σὲ ἐποχὴ εὐημερίας. Σὲ ἐπο- 
χὴ ὅμως πειρασμῶν μὲ δυσκολία 
θὰ μπορέσης νὰ βρῆς ἕνα. 

95. Πρέπει νὰ ἀγαποῦμε ἀπὸ ψυ- 
χῆς κάθε ἄνθρωπο: ὅμως μόνο στὸν 
Θεὸ πρέπει νὰ ἐναποθέτωμε τὴν 
ἐλπίδα [μας] καὶ πρέπει νὰ Τὸν λα- 
τρεύωμε μὲ ὅλη [μας] τὴν δύναμι. 
Διότι, ἐφόσον Αὐτὸς μᾶς συντηρεῖ, 
καὶ οἱ φίλοι ὅλοι θὰ μᾶς προστα- 
τεύουν: ὁπότε καὶ ὅλοι οἱ ἐχθροί 
[μας] θὰ εἶναι ἀνίσχυροι ἀπέναν- 
τί μας. Ὁποτεδήποτε ὅμως Ἐκεῖ- 
νος μᾶς ἐγκαταλείπη, [τότε] καὶ οἱ 
Φίλοι [μας] ὅλοι μᾶς ἐγκαταλείπουν 
καὶ ὅλοι οἱ ἐχθροὶ ἀποκτοῦν ἰσχὺ 
ἐναντίον µας. 

96. Τέσσερεις εἶναι οἱ γενικοὶ τρό- 
ποι ἐγκαταλείψεως: ἡ οἰκονομυςὴ 
ἐγκατάλειφι, ὅπως στὴν περίπτω- 
σι [τῶν Παθῶν] τοῦ Κυρίου: γιὰ νὰ 
σωθοῦν, μὲ τὴν φαινομενικὴ ἐγκα- 
τάλειψι [τοῦ Κυρίου], ἐκεῖνοι οἱ ὁποῖ- 
οι εἶχαν ἐγκαταλειφθῆ [ἀπὸ τὴν Χά- 
ρι]’ καὶ ἡ [ἐγκατάλειψι] γιὰ δοκιμή, 
ὅπως στὴν περίπτωσι τοῦ Ἰὼβ καὶ 
τοῦ Ἰωσὴφ [τοῦ Παγκάλου]- γιὰ νὰ 
ἀναδειχθοῦν πρότυπα, ὁ μὲν [Ἰώβ] 
ἀνδρείας, ὁ δὲ [Ἰωσὴφ] σωφροσύ- 
νης: καὶ ἡ [ἐγικκτάλειψι] γιὰ πατρι- 
κὴ παιδαγωγία, ὅπως στὴν περί- 
πτωσι τοῦ Ἀποστόλου [Παύλου]- 
γιὰ νὰ διαφυλάξη, μὲ τὸ νὰ ταπει- 
νοφρονῇ, τὸν πλοῦτο τῆς Χάριτος: 
καὶἡ [ἐγκατάλειυψι] ἕνεκα ἀποστρο- 
φῆς, ὅπως στὴν περίπτωσι τῶν Ἰου- 
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μετάνοιαν κατακαμφθώσιν. 
Σωτήριοι δὲ πάντες οἱ τρό- 
ποι ὑπάρχουσι, καὶ τῆς θεί- 
ἂς ἀγαθότητος καὶ φιλαν- 
θρωπίας ἀνάμεστοι. 

σζ'. Μόνοι οἱ ἀκριβεῖς τῶν ἐν- 
τολῶν φύλακες, καὶ γνήσιοι 
τῶν θείων κριμάτων μύσται, 
τοὺς κατὰ συγχώρησιν Θε- 
οῦ πειραζομένους οὐ κατα- 
λιμπάνουσι φίλους. Οἱ δὲ τῶν 
ἐντολῶν καταφρονηταί, καὶ 
τῶν θείων κριμάτων ἀμύη- 
τοι, ὅταν μὲν ὁ φίλος εὔημε- 
ρῇ, συναπολαύουσιν αὐτῷ: 
ἐπὰν δὲ πειραζόμενος κακο- 
παθῆ, καταλιµπάνουσιν αὐ- 
τόν. Ἔστι δὲ ὅτε καὶ μετὰ 
τῶν ἐναντίων ἵστανται. 

ση’. Οἱ μὲν τοῦ Χριστοῦ φίλοι, 
πάντας ἀγαπῶσι γνησίως: 
οὐχ ὑπὸ πάντων δὲ ἀγαπῶν- 
ται: οἱ δὲ τοῦ κόσμου φίλοι, 
οὐδὲ ὑπὸ πάντων ἀγαπῶν- 
ται. Καὶ οἱ μὲν τοῦ Χριστοῦ, 
μέχρι τέλους τὴν συνέχειαν 
τῆς ἀγάπης διατηροῦσιν: οἱ 
δὲ τοῦ κόσμου, μέχρις οὗ 
ἀλλήλοις διὰ τοῦ κόσμου 
προσκρούσωσιν. 

20’. Φίλος πιστός, σκέπη 
κραταιά”: ἐπειδὴ καὶ εὐη- 
μεροῦντι τῷ φίλῳ σύμβου- 
λός ἐστιν ἀγαθός, καὶ συ- 








δαίων: ὥστε, τιμωρούμενοι νὰ καμ- 
φθοῦν καὶ νὰ στραφοῦν στὴν με- 
τάνοια. Καὶ ὅλοι οἱ τρόποι εἶναι 
σωτήριοι καὶ πλήρεις ἀπὸ θεία ἀγα- 
θότητα καὶ φιλανθρωπία. 

97. Μόνο οἱ ἀκριβεῖς τηρητὲς τῶν 
ἐντολῶν καὶ οἱ γνήσιοι μύστες 
[γνῶστες] τῶν ἀνεξιχνίαστων θεί- 
ων βουλῶν δὲν ἐγκαταλείπουν 
τοὺς φίλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι δο- 
κιμάζονται ἀπὸ πειρασμὸ κατὰ 
παραχώρησι τοῦ Θεοῦ [παιδαγω- 
γικῶς]. Ἐκεῖνοι, ὅμως, οἱ ὁποῖοι 
καταφρονοῦν τὶς ἐντολὲς [τοῦ Θε- 
οο] καὶ εἶναι ἀμύητοι στὶς ἀνεξι- 
χνίαστες θεῖες βουλές, ὅταν ὁ Φί- 
λος μὲν εὐημερῇ ἀπολαμβάνουν 
μαζὶ μ᾽ αὐτὸν [τὴν εὐτυχία του]. 
Ὁπόταν, ὅμως, κακοπαθῆ, ἐπει- 
δὴ δέχεται πειρασμό, τὸν ἐγκατα- 
λείπουν. Συμβαίνει δὲ κάποτε νὰ 
παρατάσσωνται καὶ μαζὶ μὲ τοὺς 
ἐχθρούς. 

98. Οἱ μὲν φίλοι τοῦ Χριστοῦ ἀγα- 
ποῦν ὅλους εἰλικρινά: ἐνῶ δὲν ἀγα- 
πῶνται ἀπὸ ὅλους. Οἱ δὲ φίλοι τοῦ 
κόσμου [ἐπίσης], οὔτε [αὐτοὶ] ἀγα- 
πῶνται ἀπὸ ὅλους. Καὶ οἱ μὲν [φί- 
λοι] τοῦ Χριστοῦ διατηροῦν τὸν 
δεσμὸ τῆς ἀγάπης μέχρι τέλους: 
ἐνῶ οἱ [φίλοι] τοῦ κόσμου, μέχρις 
ὅτου συγκρουσθοῦν μεταξύ τους 
γιὰ τὰ πράγματα τοῦ κόσμου. 
09, Ὁ πιστὸς Φίλος [εἶναι] ἰσχυρὰ 
προστασία: διότι καί, ὅταν εὐημερῇ, 
εἶναι γιὰ τὸν Φίλο [του] ἀγαθὸς 
σύμβουλος καὶ ὁμόψυχος συνερ- 
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νεργὸς σύμψυχος: καὶ κακο- 
παθοῦντι ἀντιλήπτωρ γνη- 
σιώτατος, καὶ ὑπέρμαχος 
συμπαθέστατος. 

ρ΄. Πολλοὶ μὲν πολλὰ περὶ 
ἀγάπης εἰρήκασιν, ἐν μό- 
νοις δὲ τοῖς τοῦ Χριστοῦ µα- 
θηταῖς ταύτην ζητήσας, εὖ- 
ρήσεις. Ἐπειδὴ μόνοι αὐτοὶ 
εἶχον τὴν ἀληθινὴν Ἀγάπην 
της ἀγάπης διδάσκαλον: πε- 
ρὶ ἧς ἔλεγον: ἐὰν ἔχω προ- 
φητείαν, καὶ εἰδῶ τὰ μυστή- 
ρια πάντα, καὶ πᾶσαν τὴν 
γνῶσιν, ἀγάπην δὲ μὴ ἔχω, 
οὐδὲν ὠφελοῦμαι”. Ὁ οὖν 
κτησάμενος τὴν ἀγάπην, 
αὐτὸν τὸν Θεὸν ἐκτήσατο: 
ἐπειδὴ ὁ Θεός, ἀγάπη ἐστίν”. 
αὐτῷ ἡ δόξα, καὶ τὸ κράτος 
εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν. 








γάτης: καὶ ὅταν κακοπαθῇ [εἷ- 
ναι] ὁ πλέον εἰλικρινὴς βοηθὸς 
καὶ ὁ πλέον συμπονετικὸς ὑπε- 
ρασπιστής. 

100. Πολλοί, βέβαια, ἔχουν πεῖ 
πολλὰ σχετικὰ μὲ τὴν ἀγάπη, ἀλ- 
λὰ µόνον στοὺς μαθητὲς τοῦ Χρι- 
στοῦ, ἐὰν τὴν ἀναζητήσης, θὰ τὴν 
εὕρης. Ἐπειδὴ µόνο αὐτοὶ εἶχαν 
ὡς διδάσκαλο τῆς ἀγάπης [αὐτὸν 
τὸν ἴδιο τὸν Κύριο Ἰησοῦ Χριστό], 
τὴν ἀληθινὴ Ἀγάπη, γιὰ τὴν ὁποία 
ἔλεγαν: ἐὰν ἔχω προφητεία καὶ 
γνωρίζω ὅλα τὰ μυστήρια καὶ ὅλη 
τὴν γνῶσι ἀλλὰ δὲν ἔχω τὴν Ἀγά- 
πη, τίποτα δὲν ὠφελοῦμαι. Ἐκεῖ- 
νος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος ἀπέκτησε 
τὴν ἀγάπη, ἀπέκτησε αὐτὸν τὸν 
ἴδιο τὸν Θεό, ἐπειδὴ ὁ Θεὸς εἶναι 
ἢ Ἀγάπη: σ᾿ αὐτὸν ἡ δόξα καὶ τὸ 
κράτος εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν. 
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α ἐλεγμῷ ἑλέγξεις: Ἡ λέξι ἐλεγμὸς ἔχει τὴν ἔννοια τῆς δημόσιας ἀπο- 
δείξεως ἔναντι κάποιας δημόσια ἐκπεφρασμένης κατηγορίας. Ἡ ἐν 
λόγῳ ἐντολὴ διατυπώθηκε σὲ εἰδικὸ ἐπίπεδο ἀναφορικὰ μὲ προσέλευ- 
σι στὴν ἀποδεικτικὴ διαδικασία τῶν δικαστηρίων. Ἑπομένως ὁ ἐπιρ- 
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ρηματικὸς ἐδῶ προσδιορισμὸς ἐλεγμῷ ἀποδίδει στὴν ἔννοια τοῦ ρή- 
ματος ἐλέγχω τὸν δημόσιο τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο γίνεται ὁ ἔλεγχος. 
Πρὸς τοῦτο υἱοθετοῦμε τὴν ἀπόδοσι, ποὺ δίδει στὸ ἐν λόγῳ χωρίο ἡ 
ἔκδοσι τοῦ Λευϊτικοῦ ὑπὸ ΜΗΤΡ. Ἱερεμίου Φούντα. Π0β. ΙΕΡΕΜΙΟΥ 
ΦΟΥΝΤΑ ΜΗΤΡ. «Λευϊτικόν», Ἑρμηνεία Παλαιᾶς Διαθήκης, Ἀποστολικὴ 
Διακονία 2005, σ.σ. 122, 293) 

β' Στὸ κεφάλαιο αὐτὸ 88, ὁ Ἅγιος Μάξιμος διδάσκει σχετικὰ μὲ τὴν συ- 
κοφαντία, χρησιμοποιώντας ὡς βάσι τῆς διδασκαλίας του τὸ παρά- 
δειγμα τῆς Σωσάννης ἐκ τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, τὸ ὁποῖο ἐξιστορεῖ- 
ται στὸ βιβλίο τοῦ Προφήτου Δανιήλ (Σωσάννα) 1-64. Συγκεκριμένα ἡ 
Σωσάννα εἶχε σύζυγό της κάποιον πλούσιο Ἰσραηλίτη μὲ τὸ ὄνομα Ἰωα- 
κείμ. Ἠταν γυναῖκα ξεχωριστῆς καλλονῆς καὶ βαθυτάτης πίστεως. 
Διακατείχετο ἀπὸ φόβο Θεοῦ καὶ εὐλάβεια καὶ εἶχε τὴν ἐλπίδα της 
στὸν Κύριο. Ὁ πλούσιος καὶ ἰσχυρὸς Ἰωακεὶμ εἶχε στὴν κυριότητά του 
ἕνα θαυμάσιο περίκλειστο κῆπο δίπλα στὸ σπίτι του. Στὸν κῆπο αὐτὸ 
κάποτε ἡ γυναῖκα του Σωσάννα ἐλάμβανε τὸ λουτρό της. Δύο πρε- 
σβύτεροι κατὰ τὴν ἡλικία, οἱ ὁποῖοι εἶχαν κατὰ τὸ ἔτος ἐκεῖνο ἀναδει- 
χθῆ δικαστές, ἔχοντας ἐπιθυμήσει τὸ κάλλος τῆς Σωσάννης, εἰσῆλ- 
θαν κρυφὰ στὸν κῆπο της κατὰ τὴν ὥρα τοῦ λουτροῦ της. Τῆς ζήτη- 
σᾶν νὰ ἁμαρτήσῃ μαζί τους, ἄλλως θὰ τὴν συκοφαντοῦσαν, ὅτι τὴν 
συνέλαβαν νὰ ἁμαρτάνῃ μὲ κάποιον ἄγνωστο νεαρὸ µέσα στὸ κῆπο 
της, ὁ ὁποῖος τάχα τοὺς διέφυγε, ὅταν προσπάθησαν νὰ τὸν συλλά- 
βουν. Ἡ ἀνήθικη πρότασί τους στὴν Σωσάννα εἶχε βέβαια µέσα της 
τὴν ἀπειλὴ τοῦ θανάτου, δεδομένου ὅτι ἡ μοιχευομένη γυναῖκα κατα- 
δικάζετο σὲ θάνατο. Ἡ Σωσάννα στὶς ἄνομες καὶ ἀπειλητικὲς προτά- 
σεις τῶν πρεσβυτέρων ἐκείνων ἀρνήθηκε λέγοντας, ὅτι προτιμᾶ νὰ 
πεθάνῃ δοκιμάζοντας τὴν συκοφαντία τους παρὰ νὰ ἁμαρτήσῃ ἐνώ- 
πιον Κυρίου. Τότε πράγματι οἱ πρεσβύτεροι ἄρχισαν προσποιούμενοι 
νὰ φωνάζουν καὶ νὰ ὑλοποιοῦν τὶς ἀπειλὲς τῆς πλεκτάνης τους. Ἡ 
Σωσάννα βάσει τῆς συκοφαντίας τους ἀπεφασίσθη νὰ θανατωθῇ ἐπὶ 
μοιχείᾳ. Τότε ἡ εὐλαβὴς ἐκείνη γυναῖκα, ἔχοντας τὴν ἐλπίδα της στὸν 
Κύριο, ἐπικαλέστηκε δυνατὰ τὸν Θεὸ καὶ Τοῦ εἶπε: ὁ Θεὸς ὁ αἰώνιος, 
Ἐσὺ γνωρίζεις ὅτι ψευδῶς μὲ κατηγόρησαν. Ὁ Κύριος εἰσήκουσε τῆς 
φωνῆς της καὶ ἐνῶ αὐτὴ ὁδηγεῖτο στὴν ἐκτέλεσι τῆς θανατικῆς της 
ποινῆς, ἐνέπνευσε ὁ Θεὸς ἕνα μικρὸ παιδὶ ὀνόματι Δανιήλ, τὸν μετέ- 
πειτα Προφήτη, νὰ σταθῇ ὑπερασπίζοντάς την ἐνώπιον τοῦ λαοῦ. Ὁ 
λαὸς ἄκουσε στὰ λεγόμενα καὶ τὶς ὑποδείξεις τοῦ Δανιήλ. Οἱ δύο πρε- 
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σβύτεροι ἀνακρίθηκαν ἀπὸ τὸν Δανιήλ, ἐνώπιον τοῦ λαοῦ, ξεχωριστὰ 
ὁ καθένας. Στὶς ἀνακρίσεις αὐτὲς οἱ καταθέσεις τους ἀπεδείχθησαν 
ἀντιφατικὲς καὶ ψευδεῖς. Ἡ συκοφαντία καὶ ἡ πλεκτάνη τους ἀποκα- 
λύφθηκε, ἐνῶ περίτρανα ἐπιβεβαιώθηκε ἡ ἀθωότητα καὶ ἡ ἀκεραιό- 
τητα τῆς Σωσάννης. Ἡ πίστι τῆς δικαΐας Σωσάννης στὸν Κύριο Σαββῥα- 
ὢθ ἐνίκησε τὴν αἰσχρὴ καὶ ἀποτρόπαιη ἐκείνη συκοφαντία. 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 Ἡ ποιότητα ἀναφέρεται σὲ κἀτι «ἐπιπρόσθετο», πάνω καὶ ἔξω ἀπὸ 
τὸ καθ᾽ αὐτὸ εἶναι (δηλαδὴ τὴν φύσι του), ποὺ ποτὲ δὲν γίνεται στοι- 
χεῖο τῆς φύσεώς του (Πρβλ. σχόλιο εἰς τὸν παρόντα τόμο: «Ἕκατον- 
τὰς τρίτη τῶν περὶ ἀγάπης κεφαλαίων», αὐτ., σχόλιο 1 σ. 133). 

2 Συμβεβηκός: Ἀριστοτελικός, φιλοσοφικός, ὅρος, ποὺ σημαίνει τὰ 
πρόσθετα, μὴ ὀντολογικὰ (φυσικὰ) γνωρίσματα τοῦ ὄντος. Ὁ ὅρος 
«συμβεβηκὸς» ἀποδίδει κάτι ποὺ σχετίζεται μὲ ἐξωτερικὴ σχέσι καὶ 
δὲν ἀποτελεῖ ὀντολογικό, δηλαδὴ φυσικὸ γνώρισμα τοῦ εἶναι. 
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ΠΕΡΙ ΘΕΟΛΟΓΙΑΣ 
ΚΑΙΤΗΣ ΕΝΣΑΡΚΟΥ ΟΙΚΟΝΟΜΙΑΣ ΤΟΥ ΥΙΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥ, 
ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ: 
ΚΕΦΑΛΑΙΑ Σ’- 20ο ΚΕΦΑΛΑΙΑ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ 


α΄. Εἷς Θεός, ἄναρχος, ἆκα- 
τάληπτος, ὅλην ἔχων τοῦ 
εἶναι τὴν δύναμιν διόλου: τὴν 
πότε καὶ πῶς εἶναι παντά- 
πασιν ἀπωθούμενος ἔννοι- 
ἂν: ὡς πᾶσιν ἄβατος, καὶ µη- 
δενὶ τῶν ὄντων ἐκ φυσικῆς 
ἐμφάσεως διεγνωσμένος. 
β΄. Ὁ Θεός, οὐκ ἔστι δι᾽ ἑαυ- 
τὸν ὡς ἡμᾶς εἰδέναι δυνατόν: 
οὔτε ἀρχή, οὔτε μεσότης, οὔ- 
τετέλος, οὔτε τι τὸ σύνολον 
ἕτερον τῶν τοῖς μετ᾽ αὐτῶν 
φυσικῶς ἐνθεωρουμένων:- 
ἀόριστος γάρ ἐστι, καὶ ἀκί- 
νητος, καὶ ἄπειρος, ὡς πά- 
σης οὐσίας, καὶ δυνάμεως, 
καὶ ἐνεργείας ὑπερέκεινα 
ἀπείρως ὤν. 

γ΄. Πᾶσα οὐσία τὸν ἑαυτῆς 
ὅρον ἑαυτῇ συνεισάγουσα, 
ἀρχὴ πέφυκεν εἶναι τῆς ἐπι- 
θεωρουμένης αὐτῆς κατὰ 








1. Ὁ Θεὸς [εἶναι] ἕνας, ἄναρχος, ἀκα- 
τάληπτος, [ὁ ὁποῖος] ἔχει ἀπολύτως 
ὁλόκληρη τὴν δύναμι τοῦ νὰ εἶναι, 
[τῆς ὑπάρξεώς Του], ἀποκρούοντας 
παντελῶς τὸν συλλογισμὸ περὶ τοῦ 
πότε καὶ τοῦ πῶς εἶναι: ἐπειδὴ [εἶναι] 
σὲ ὅλους ἀπροσπέλαστος καὶ σὲ κα- 
νένα ἀπὸ τὰ ὅντα δὲν γίνεται γνω- 
στὸς διὰ φυσικῆς ἐκφράσεως. 

2. Ὁ Θεός, ἐξ ἀπόψεως τοῦ Ἑαυτοῦ 
Του, δὲν εἶναι, ὅπως ἐμεῖς [εἶναι] δυ- 
νατὸν νὰ γνωρίζωμε: [δηλαδὴ δὲν 
εἶναι] οὔτε ἀρχή, οὔτε μεσότητα, οὔ- 
τε τέλος, οὔτε παντελῶς κάτι ἄλλο 
ἀπὸ ὅσα, φυσικῶς, παρατηρούνται 
σὲ ἐκεῖνα, [τὰ ὁποῖα ὑφίστανται] με- 
ταξὺ αὑτῶν [τῆς ἀρχῆς, τῆς μεσότη- 
τος καὶ τοῦ τέλους]. Διότι εἶναι ἀόρι- 
στος, [δὲν περιορίζεται σὲ κάποια ὅρια] 
καὶ ἀκίνητος καὶ ἄπειρος, ἐπειδὴ εἷ- 
ναι ἀπείρως πέρα ἀπὸ κάθε οὐσία καὶ 
δύναμι καὶ ἐνέργεια. 

3. Κάθε οὐσία, ἐπειδὴ προσδιορίζει 
συγχρόνως μὲ τὸν ἑαυτό της τὸν ὅρο 
τοῦ ἑαυτοῦ της, [δηλαδὴ τὸν ὅρο τῆς 
ὑπάρξεώς της] ἔχει ἐκ φύσεως τὸ ἰδί- 
ωµα νὰ εἶναι ἡ ἀρχὴ τῆς ἀντίστοιχης, 
πρὸς τὴν δύναμίτης, κινήσεως, ἡ ὁποία 
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δύναμιν κινήσεως: πᾶσα δὲ 
φυσικὴ πρὸς ἐνέργειαν κίνη- 
σις, τῆς μὲν οὐσίας μετεπι- 
νοουµένη: προεπινοουµένη 
δὲ τῆς ἐνεργείας, µεσότης 
ἐστίν, ὡς ἀμφοῖν κατὰ τὸ 
μέσον φυσικῶς διειλημμέ- 
νη: καὶ πᾶσα ἐνέργεια τῷ 
κατ᾽ αὐτὴν λόγῳ φυσικῶς 
περιγραφομένη, τέλος ἐστὶ 
τῆς πρὸ αὐτῆς κατ᾽ ἐπίνοιαν 
οὐσιώδους κινήσεως. 

δ᾽. Οὐκ ἔστιν ὁ Θεὸς οὐσία, 
κατὰ τὴν ἁπλῶς, ἤ πως λε- 
γομένην οὐσίαν, ἵνα καὶ ἀρ- 
χή: οὔτε δύναμις, κατὰ τὴν 
ἁπλῶς ἤ πως λεγομένην δύ- 
ναμιν, ἵνα καὶ μεσότης: οὔτε 
ἐνέργεια, κατὰ τὴν ἁπλῶς ἥ 
πως λεγομένην ἐνέργειαν, 
ἵνα καὶ τέλος ἡ τῆς κατὰ δύ- 
ναμιν προεπινοουμένης οὐ- 
σιώδους κινήσεως: ἀλλ᾽ οὐ- 
σιοποιὸς καὶ ὑπερούσιος ὀν- 
τότης καὶ δυναμοποιὸς καὶ 
ὑπὲρ δύναμιν ἵδρυσις: καὶ πά- 
σης ἐνεργείας δραστική, καὶ 
ἀτελεύτητος ἕξις: καὶ συν- 
τόµως εἰπεῖν, πάσης οὐσίας, 
καὶ δυνάμεως, καὶ ἐνεργεί- 
ας, ἀρχῆς τε, καὶ μεσότητος, 
καὶ τέλους ποιητική. 

ξ΄. Ἡ ἀρχὴ καὶ ἡ μεσότης καὶ 
τὸ τέλος, τῶν χρόνῳ διαιρε- 











παρατηρεῖται µέσα [σ᾽ αὐτήν]. Καὶ κά- 
θε φυσικὴ κίνησι πρὸς [κάποια] ἐνέρ- 
γεια, [ποὺ ὁδηγεῖ δηλαδὴ σὲ ἐνέργεια], 
ἐπειδὴ ἀφενὸς νοεῖται μετὰ τὴν οὐ- 
σία [της], ἀφετέρου δὲ νοεῖται πρὶν τὴν 
ἐνέργειά [της], εἶναι μεσότης, ἐπειδή 
φυσικῶς κατανοεῖται στὸ μέσον καὶ 
τῶν δύο, [τῆς οὐσίας καὶ τῆς ἐνέργειας]. 
Καὶ κἀθε ἐνέργεια, ἡ ὁποία φυσικῶς 
προσδιορίζεται ἀπὸ τὸν σχετικὸ μ᾽ αὐ- 
τὴν λόγο [ἀπὸ τὸν λόγο τῆς ὑπάρξεώς 
της], εἶναι τὸ τέλος τῆς οὐσιώδους, [φυ- 
σικῆς] κινήσεως, [ἡ ὁποία κίνησι δημι- 
ουργεῖται] πρὶν ἀπὸ αὐτήν, κατ᾽ ἐπί- 
νοιανὶ [στὸ ἐπίπεδο τῆς νοήσεως]. 

4. Ὁ Θεὸς δὲν εἶναι οὐσία, ἀντίστοιχα 
πρὸς ἐκείνη, ἣ ὁποία ὀνομάζεται, κατὰ 
ἕνα τρόπο ἢ κατὰ κάποιο τρόπο, οὐσία, 
ὥστε νὰ [εἶναι ὁ Θεὸς] καὶ ἀρχή: οὔτε 
[εἶναι ὁ Θεὸς] δύναμι, ἀντίστοιχα πρὸς 
ἐκείνη, ἡ ὁποία ὀνομάζεται, κατὰ ἕνα 
τρόπο ἢ κατὰ κάποιο τρόπο, δύναμι, 
ὥστε νὰ [εἶναι ὁ Θεὸς] καὶ μεσότητα: 
οὔτε [εἶναι ὁ Θεὸς] ἐνέργεια, ἀντίστοιχα 
πρὸς ἐκείνη, ἡ ὁποία ὀνομάζεται, κατὰ 
ἕνα τρόπο ἢ κατὰ κάποιο τρόπο, ἐνέρ- 
γεια, ὥστε νὰ εἶναι [ὁ Θεδς] καὶ τέλος 
τῆς ἀναγωγικῆς πρὸς τὴν οὐσία κινή- 
σεως, ἀντίστοιχης πρὸς τὴν δύναμί 
[της], ἡ ὁποία νοεῖται πρὶν [τὴν ἐνέρ- 
γεια]. Ἀλλὰ [ὁ Θεὸς εἶναι] ὀντότης ποι- 
ητικὴ τῆς οὐσίας καὶ ὑπερούσιος καὶ 
δημιουργὸς τῆς δυνάμεως πέρα ἀπὸ 
κάθε δύναμι καὶ ἀτελεύτητη ἱκανό- 
της δημιουργική κάθε ἐνεργείας. Καί, 
γιὰ νὰ ποῦμε συνοπτικά, [ὁ Θεὸς εἶναι 
ὀντότης] ποιητικὴ καὶ τῆς ἀρχῆς καὶ 
τῆς μεσότητος καὶ τοῦ τέλους κάθε οὐ- 
σίας καὶ δυνάμεως καὶ ἐνεργείας. 

5. Ἡ ἀρχή, ἡ μεσότης καὶ τὸ τέλος 
εἶναι γνωρίσματα ἐκείνων, τὰ ὁποῖα 
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τῶν εἰσὶ γνωρίσματα: εἴποι 
δ᾽ ἄν τις ἀληθεύων, καὶ τῶν 
ἐν αἰῶνι συνορωμένων. Ὁ 
μὲν γὰρ χρόνος, μετρουμέ- 
νην ἔχων τὴν κίνησιν, ἀρι- 
θμῷ περιγράφεται: ὁ αἰών 
δὲ συνεπινοουμένην ἔχων 
τῇ ὑπάρξει τὴν ποτὲ κατη- 
γορίαν, πάσχει διάστασιν, 
ὥς ἀρχὴν τοῦ εἶναι λαβών: 
εἰ δὲ χρόνος καὶ αἰὼν οὐκ 
ἄναρχα, πολλῷ μᾶλλον τὰ 
ἐν τούτοις περιεχόμενα. 

ς’. Εἷς καὶ µόνος κατὰ φύ- 
σιν ἀεὶ Κυρίως ἐστὶν ὁ Θεός, 
ὅλον τὸ Κυρίως εἶναι κατὰ 
πάντα τρόπον ἑαυτῷ περι- 
κλείων, ὡς καὶ αὐτοῦ τοῦ 
Κυρίως ὑπέρτερος: εἰδὲ τοῦ- 
το, οὐδαμῶς οὐδὲν οὐδαμοῦ 
τῶν εἶναι λεγομένων τὸ σύ- 
νολον ἔχει τὸ Κυρίως εἶναι: 
οὐκοῦν οὐδὲν αὐτῷ τὸ πα- 
ράπαν ἐξ ἀῑδίου συνθεωρεῖ- 
ται κατ᾽ οὐσίαν διάφορον: οὐκ 
αἰών, οὐ χρόνος, οὔτε τι τῶν 
τούτοις ἐνδιαιτωμένων: οὐ 
γὰρ συμβαίνουσιν, ἀλλήλοις 
πώποτε, τὸ Κυρίως εἶναι καὶ 
οὐ Κυρίως. 

ζ΄. Ἀρχὴ πᾶσα, καὶ μεσότης, 
καὶ τέλος, εἰς ἅπαν τὴν σχε- 
τικὴν διόλου κατηγορίαν οὐκ 
ἤρνηται: Θεὸς δὲ καθόλου 














καθορίζονται ἀπὸ τὸν χρόνο: καὶ θὰ 
μποροῦσε νὰ πῇ κανείς, μιλῶντας 
ἀληθινά, [ὅτι εἶναι γνωρίσματα] καὶ 
ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ἐμπεριέχονται μέ- 
σα στὴν αἰωνιότηταξ. Διότι ὁ μὲν 
χρόνος, ἐπειδὴ ἔχει τὴν κίνησι προσ- 
διορισµένη, καθορίζεται μὲ ἀριθμό, 
[μετρᾶται ἀριθμητικά]- ἡ δὲ αἰωνι- 
ότητα, ἐπειδὴ ἔχει νοουμένη, μαζὶ μὲ 
τὴν ὑπαρξί [της], τὴν χρονισὴ κατη- 
γορία) [ἰδιότητα], ὑφίσταται [κά- 
ποια] διάστασι, ἐπειδὴ ἔλαβε ἀρχὴ 
τοῦ εἶναι [τῆς ὑπάρξεώς της]. Ἐάν, 
λοιπόν, ὁ χρόνος καὶ ἡ αἰωνιότητα 
δὲν εἶναι χωρὶς ἀρχὴ [ἔχουν δηλα- 
δὴ ἀρχή], πολὺ περισσότερο [ἔχουν 
ἀρχὴ] ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα περιέχονται 
μέσα σ᾽ αὐτά, [δηλαδὴ στὸν χρόνο 
καὶ στὴν αἰωνιότητα]. 

6. Ἕνας καὶ Μόνος κατὰ φύσιν, πάν- 
τοτε Κυριαρχικῶς, εἶναι ὁ Θεός, πε- 
ρικλείοντας στὸν Ἑαυτό Του, μὲ κά- 
θε τρόπο, ὁλόκληρο τὸ Κυριαρχικῶς 
εἶναι, ἐπειδὴ [εἶναι] ὑπέρτερος καὶ 
αὐτοῦ τοῦ Κυριαρχικῶς [εἶναι]. Καὶ 
ἐφόσον [συμβαίνει] αὐτό, κανένα, μὲ 
κανέναν τρόπο, σὲ κανέναν τόπο, ἀπὸ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα λέγονται ὅτι εἶναι, 
δὲν ἔχει παντελῶς τὸ Κυριαρχικῶς 
εἶναι. Ἑπομένως, τίποτα [τὸ] ἐντελῶς 
διαφορετικό, ὡς πρὸς τὴν οὐσία [ἀπὸ 
τὸν Θεό], δὲν θεωρεῖται μαζὶ μ᾽ Αὐ- 
τόν, ἐξ ἀῑδίου: [ἀκτίστως]’- οὔτε ἡ 
αἰωνιότητα, οὔτε ὁ χρόνος, οὔτε 
κάτι ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ζοῦν μέσα 
σ᾽ αὐτά. Λιότι οὐδέποτε συμπίπτουν 
τὸ ἕνα μὲ τὸ ἄλλο, τὸ Κυριαρχικῶς 
εἶναι καὶ τὸ [εἶναι] μὴ Κυριαρχικῶς. 
7. Κάθε ἀρχὴ καὶ μεσότης καὶ τέλος, σὲ 
ὅλα ἐντελῶς, δὲν ἀρνεῖται τὴν κατηγο- 
ρία τῆς σχέσεως. Ὁ Θεός, ὅμως, έπει- 
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πάσης σχέσεως ὑπάρχων 
ἀπειράκις ἀπείρως ἀνώ- 
τερος, οὔτε ἀρχή, οὔτε με- 
σότης, οὔτε τέλος εἰκότως 
ἐστίν: οὐδέ τι τὸ σύνολον 
ἕτερον, τῶν οἷς ἐνθεωρεῖ- 
σθαι κατὰ τὴν σχέσιν ἡ τοῦ 
πρός τι δύναται κατηγορία. 
η΄. Πάντα τὰ ὄντα, νοούμενα 
λέγεται: τῶν ἐπ᾽ αὐτὰ γνώ- 
σεων ἐναποδείκτους ἔχοντα 
τὰς ἀρχάς: ὁ δὲ Θεός, οὐ νο- 
ούμενος ὀνομάζεται, ἀλλ᾽ ἐκ 
τῶν νοουμένων μόνον εἶναι 
πιστεύεται. Διόπερ οὐδὲν 
τῶν νοουμένων αὐτῷ καθο- 
τιοῦν παραβάλλεται. 

θ΄. Αἱ τῶν ὄντων γνώσεις, συ- 
νηρτημένους φυσικῶς ἔχου- 
σι πρὸς ἀπόδειξιν τοὺς οἱ- 
κείους λόγους, οἷς περιγρα- 
φὴν φυσικῶς ὑπομένουσιν. 
Ὁ δὲ Θεὸς διὰ τῶν ἐν τοῖς 
οὖσι λόγων εἶναι µόνον πι- 
στεύεται: πάσης ἀποδείξε- 
ως βασιμώτερον, τοῖς εὖσε- 
βέσι τὴν ὅτι Κυρίως ἐστὶν 
ὁμολογίαν καὶ πίστιν διδούς. 
Πίστις γάρ ἐστι, γνῶσις ἀλη- 
θὴς ἀναποδείκτους ἔχουσα 
τὰς ἀρχάς, ὡς τῶν ὑπὲρ νοῦν 
καὶ λόγον ὑπάρχουσα πρα- 
γμάτων ὑπόστασις). 

ι΄. Ἀρχὴ τῶν ὄντων, καὶ µε- 











δὴ ὑπάρχει, κατὰ πάντα, ἀπειρά- 
κις ἀπείρως ἀνώτερος ἀπὸ κἀθε 
σχέσι, εἶναι ἑπόμενο, ὅτι δὲν εἶναι 
οὔτε ἀρχή, οὔτε μεσότης, οὔτε τέλος: 
οὔτε κάτι ἄλλο, ἐν συνόλῳ, ἀπὸ ἐκεῖ- 
να, μέσα στὰ ὁποῖα εἶναι δυνατὸν 
νὰ παρατηρῆται, συνήθως, ἢ κατη- 
γορία τῆς σχέσεως, ἕνεκα τῆς σχέ- 
σεως. 

8. Ὅλα τὰ ὄντα λέγονται νοούμε- 
να, ἐπειδὴ παρέχουν τὶς ἀρχὲς τῶν 
γνώσεων πάνω σ᾽ αὐτά, δι᾽ ἀποδεί- 
ἕεων. Ὁ δὲ Θεὸς δὲν ὀνομάζεται 
νοούμενος, ἀλλὰ μόνο πιστεύεται, 
ἀπὸ τὰ νοούμενα, ὅτι εἶναι, [ὑφί- 
σταται]. Γιὰ τοῦτο, κανένα ἀπὸ τὰ 
νοούμενα, κατὰ ὁποιονδήποτε τρό- 
πο, δὲν ἀντιπαραβάλλεται, [δὲν 
συγκρίνεται] μ᾽ Αὐτόν. 

9. Οἱ γνώσεις τῶν ὄντων ἔχουν, 
πρὸς ἀπόδειξι, φυσικῶς ἑνωμένους 
τοὺς ἀντιστοίχους [πρὸς τὰ ὄντα] 


Ι λόγους, διὰ τῶν ὁποίων, φυσικῶς, 


προσδιορίζονται. Ὁ Θεός, ὅμως, 
πιστεύεται μόνο, ὅτι εἶναι [ὅτι ὑπάρ- 
χει], διὰ τῶν λόγων μέσα στὰ ὄντα: 
δίδοντας στοὺς εὐσεβεῖς, πιὸ βάσι- 
μη ἀπὸ κάθε ἀπόδειξι, τὴν ὁμολο- 
γία καὶ τὴν πίστι, ὅτι ὑπάρχει Κυ- 
ριαρχικῶς. Ἡ πίστι, βέβαια, εἶναι ἡ 
ἀληθινὴ γνῶσι, ἡ ὁποία ἔχει ἀναπό- 
δεικτες τὶς ἀρχές, [δὲν ἐπιδέχονται 
ἀποδείξεις], διότι [ἢ πίστι] εἶναι ἡ 
ὑπόστασι τῶν πραγμάτων, τὰ ὁποῖα 
ξεπερνοῦν τὸν νοῦ καὶ τὸν λόγο 
[τὴν λογικὴ δύναμι τῆς ψυχής]. 

10. Ἡ ἀρχὴ τῶν ὄντων καὶ ἡ με- 


172 


10 


15 


20 


25 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ 


σότης καὶ τέλος ἐστὶν ὁ Θεός, 
ὥς ἐνεργῶν ἀλλ᾽ οὐ πάσχων: 
ὥς περ καὶ τὰ ἄλλα πάντα 
οἷς παρ᾽ ἡμῶν ὀνομάζεται. 
Ἀρχὴ γάρ ἐστιν, ὡς Δημι- 
ουργός: καὶ μεσότης, ὥς προ- 
νοητής: καὶ τέλος, ὡς περι- 
γραφή. Ἐξ αὐτοῦ γάρ, φησί, 
καὶ δι αὐτοῦ, καὶ εἰς αὐτὸν 
τὰ πάντα”. 

ια’. Οὐκ ἔστι ψυχὴ λογικὴ 
κατ᾽ οὐσίαν, ψυχῆς λογικῆς 
τιμιωτέρα. Πᾶσαν γὰρ ψυ- 
χὴν κατ᾽ εἰκόνα ἑαυτοῦ δη- 
μιουργῶν, ὡς ἀγαθός, ὁ Θε- 
ός, αὐτοκίνητον εἰς τὸ εἶναι 
παράγει: ἑκάστη δὲ κατὰ 
πρόθεσιν, ἢ τὴν τιμὴν ἐπι- 
λέγεται, ἢ τὴν ἀτιμίαν ἑκοῦ- 
σα διὰ τῶν ἔργων προσά- 
γεται. 

ιβ΄. Ὁ Θεὸς ἥλιός ἐστι δικαι- 
οσύνης, ὡς γέγραπται" πᾶ- 
σιν ἁπλῶς τὰς ἀκτῖνας ἐπι- 
λάμπων τῆς ἀγαθότητος. 
Ἡ δὲ ψυχή, ἢ κηρὸς ὡς φι- 
λόθεος, ἢ πηλὸς ὡς φιλόῦ- 
λος κατὰ τὴν γνώμην γίνε- 
σθαι πέφυκεν. Ὥς περ οὖν 
ὁ πηλὸς κατὰ φύσιν ἡλίῳ ξη- 
ραίνεται, ὁ δὲ κηρὸς φυσι- 
κῶς ἁπαλύνεται: οὕτω καὶ 
πᾶσα ψυχὴ φιλόύλος καὶ φι- 
λόκοσμος, ἀπὸ Θεοῦ νουθε- 





σότης καὶ τὸ τέλος εἶναι ὁ Θεός, 
καθόσον ἐνεργεῖ [τὴν δημιουργία] 
ἀλλὰ δὲν [τὴν] παθαίνει: ὅπως 
ἀκριβῶς [εἶναι] καὶ ὅλα τὰ ἄλλα, 
διὰ τῶν ὁποίων ὀνομάζεται ἀπὸ 
ἐμᾶς. Διότι εἶναι Ἀρχή, ἐπειδὴ [εἷ- 
ναι] Δημιουργός: καὶ μεσότης, ἐπει- 
δὴ [εἶναι] Προνοητής: καὶ [εἶναι] 
τέλος, ἐπειδὴ [εἶναι] σκοπός. Διό- 
τι λέγει [ἢ Ἁγία Γραφή]: «Ἐξ αἰτί- 
ας Αὐτοῦ καὶ δι᾽ Αὐτοῦ καὶ γι Αὐ- 
τὸν [εἶναι] τὰ πάντα». 

11. Δὲν ὑπάρχει λογικὴ ψυχή, [ἡ 
ὁποία νὰ εἶναι], ὡς πρὸς τὴν οὐσία, 
τιμιώτερη ἀπὸ [ἄλλη] λογικὴ ψυ- 
χή- Διότι ὁ Θεός, καθότι Ἀγαθός, 
δημιουργώντας κάθε ψυχὴ κατ᾽ εἰ- 
κόνα τοῦ Ἑαυτοῦ Του, [τὴν] εἰσάγει 
στὸ εἶναι αὐτοκινούμενη. Καὶ κα- 
θεμιὰ [ψυχή], σύμφωνα μὲ τὴν πρό- 
θεσί [της], ἢ ἐπιλέγει τὴν τιμὴ ἢ 
ἐπισύρει μὲ τὴν θέλησί της, διὰ τῶν 
ἔργων [της], τὴν ἀτιμία. 

12. Ὁ Θεός, καθώς ἔχει γραφή, εἷ- 
ναι ὁ ἥλιος τῆς δικαιοσύνης, ὁ ὁποῖ- 
ος καταυγάζει μὲ τὶς ἀκτῖνες τῆς 
ἀγαθότητός Του ἀπολύτως ὅλους. 
Ἡ δὲ ψυχὴ ἔχει ἀπὸ τὴν φύσι της 
τὸ ἰδίωμα νὰ γίνεται, ὡς πρὸς τὴν 
γνώμη), ἢ κερί, ὡς φιλόθεη, ἢ πη- 
λός, ὡς φιλόῦλη. Ὅπως ἀκριβῶς, 
λοιπόν, ὁ πηλὸς ξηραίνεται, σύμ- 
φωνα μὲ τὴν φύσι, ἀπὸ τὸν ἥλιο, 
τὸ κερὶ ὅμως φυσυκῶς μαλακώνει: 
κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ κάθε φι- 
λόῦλη καὶ φιλόκοσμη ψυχή, ὅταν 
νουθετῆται [παιδαγωγῆται] ἀπὸ 
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τουμένη, καὶ ὡς πηλὸς κα- 
τὰ τὴν γνώμην ἀντιτυποῦ- 
σα, σκληρύνεται: καὶ ἑαυ- 
τὴν ὠθεῖ κατὰ τὸν Φαραὼ 
πρὸς ἀπώλειαν”. []ᾶσα δὲ 
φιλόθεος, ὡς κηρὸς ἀπαλύ- 
νεται, καὶ τοὺς τῶν θείων 
τύπους καὶ χαρακτῆρας εἰ- 
σδεχομένη, γίνεται Θεοῦ κα- 
τοικητήριον ἐν πνεύματι”. 
(γ΄. Ὁ τὸν νοῦν ταῖς θείαις κα- 
ταστράψας νοήσεσιν, καὶ τὸν 
λόγον ἐθίσας θείοις ὕμνοις 
ἁπαύστως γεραίρειν τὸν 
κτίσαντα, καὶ ταῖς ἀκηρά- 
τοις φαντασίαις καθαγιά- 
σας τὴν αἴσθησιν, οὗτος τῷ 
φυσικῷ κατ᾽ εἰκόνα καλῷ, 
προσέθηκε τὸ καθ᾽ ὁμοίωσιν 
γνωμικὸν ἀγαθόν. 

ιδ΄. Φυλάττειτις τῷ Θεῷ τὴν 
ψυχὴν ἀκηλίδωτον, εἰ τὴν 
μὲν διάνοιαν, περὶ μόνου Θε- 
οὔ, καὶ τῶν αὐτοῦ ἀρετῶν δι- 
ανοεῖσθαι βιάσαιτο: τὸν δὲ 
λόγον, ὀρθὸν ἑρμηνέα, καὶ 
ἐξηγητὴν τῶν αὐτοῦ ἀρετῶν 
καταστήσειε: καὶ τὴν αἴσθη- 
σιν εὐσεβῶς τὸν ὁρατὸν κό- 
σμον, καὶ τὰ ἐν αὐτῷ πάν- 
τα φαντάζεσθαι διδάξειε, 
τὴν τῶν ἐν αὐτοῖς λόγων με- 
γαλειότητα τῇ ψυχη διαγ- 
γέλλουσαν. 























τὸν Θεὸ καὶ ἀντιτίθεται, ὡς πρὸς 
τὴν γνώμη, [τότε], ὅπως ὁ πηλός, 
σκληρύνεται καὶ ὠθεῖ τὸν ἑαυτό 
της στὴν ἀπώλεια, ὅπως ὁ Φαραώ. 
Κάθε δὲ φιλόθεη [ψυχὴ] μαλακῶώ- 
νει, ὅπως τὸ κερὶ καὶ μὲ τὸ νὰ δέχε- 
ται ἐντός της τὰ θεῖα ἀποτυπώ- 
ματα καὶ ἐγχαράγματα γίνεται, 
διὰ τοῦ [Ἁγίου] Πνεύματος, κατοι- 
κητήριο τοῦ Θεοῦ. 

13. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος κατεφώτισε 
τὸν νοῦ μὲ τὰ θεῖα νοήματα καὶ 
συνήθισε τὸν λόγο [τὴν λογικὴ δύ- 
ναμι τῆς ψυχης] νὰ δοξάζη ἀκατά- 
παυστα τὸν Δημιουργὸ μὲ θείους 
ὄμνους καὶ καθαγίασε τὴν αἴσθη- 
σι μὲ ἀμόλυντες φαντασίες, αὐτὸς 
στὸ φυσικὸ καλό, κατ᾽ εἰκόνα [τοῦ 
Θεοῦ], προσέθεσε τὸ καθ᾽ ὁμοίωσιν 
γνωμικὸ ἀγαθό, [δηλαδὴ τὸ ἀγαθό, 
τὸ ὁποῖο προκρίνει καὶ ἐνεργεῖ ἡ 
γνώμη του]. 

14. Διαφυλάσσει κανεὶς τὴν ψυχὴ 
ἀκηλίδωτη γιὰ χάρι τοῦ Θεοῦ, ἐὰν 
τὴν μὲν διάνοια ἤθελε βιάσῃ νὰ δι- 
ανοῆται σχετικὰ μόνο μὲ τὸν Θεὸ 
καὶ τὶς ἀρετές Του: τὸν δὲ λόγο, 
[τὴν λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς], ἤθε- 
λε καταστήσῃ ὀρθὸ ἑρμηνευτὴ καὶ 
εἰσηγητὴ τῶν ἀρετῶν Του: καὶ τὴν 
αἴσθησι ἤθελε διδάξῃ [παιδαγω- 
γήση] νὰ φαντάζεται εὐσεβῶς τὸν 
ὁρατὸ κόσμο καὶ ὅλα, ὅσα [ὑπάρ- 
χουν] µέσα σ᾿ αὐτόν, [δηλαδὴ τὰ ὅν- 
τα], ὥστε νὰ διακηρύσσῃ στὴν ψυ- 
χἠ τὴν μεγαλοπρέπεια τῶν λόγων 
[τῶν ὄντων, ποὺ ὑπάρχει σ᾽ αὐτά. 
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τε’. Ὁ τῆς πικρᾶς δουλείας 
τῶν τυραννούντων δαιμόνων 
ἐλευθερώσας ἡμᾶς Θεός, 
φιλάνθρωπον θεοσεβείας 
ζυγὸν ἐδωρήσατο τὴν ταπει- 
νοφροσύνην: δι᾽ ἧς πᾶσα μὲν 
διαβολικὴ δαμάζεται δύνα- 
μις: πᾶν δὲ τοῖς ἑλομένοις 
αὐτὴν ἀγαθὸν δημιουργεῖ- 
ται, καὶ ἀρᾳδιούργητον δι- 
αφυλάττεται. 

ις΄. Ὁ πιστεύων, φοβεῖται: ὁ 
δὲ Φοβούμενος, ταπεινοῦται: 
ὁ δὲ ταπεινούμενος, πραῦ- 
νεται, τὴν τῶν παρὰ φύσιν 
τοῦ θυμοῦ, καὶ τῆς ἐπιθυ- 
μίας κινημάτων ἀνενέργη- 
τον ἕξιν λαβών. Ὁ δὲ πραῦς, 
τηρεῖ τὰς ἐντολάς: ὁ δὲ τη- 
ρῶν τὰς ἐντολάς, καθαίρε- 
ται' ὁ δὲ καθαρθείς, ἑλλάμ- 
πεται: ὁ δὲ ἐλλαμφθείς, ἐν 
τῷ ταμιείῳ τῶν Μυστηρίων 
ἀξιοῦται τῷ Νυμφίῳ Λόγῳ 
συγκοιτασθῆναι. 

ιζ΄. Ὥς περ γεωργός, ὑπὲρ 
τοῦ τι τῶν ἀγρίων μεταφυ- 
τεῦσαι δένδρων, ἐπιτήδειον 
σκοπῶν χωρίον, ἀνελπίστῳ 
θησαυρῷ περιπίπτει: οὕτω 
καὶ πᾶς ἀσκητὴς ταπεινό- 
φρων, καὶ ἄπλαστος, καὶ 
λεῖος κατὰ ψυχὴν τῆς ὑλι- 
κῆς δασύτητος, κατὰ τὸν 








15. Ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος μᾶς ἐλευθέ- 
ρωσε ἀπὸ τὴν πικρὴ δουλεία τῶν 
δαιμόνων, ποὺ [μᾶς] ἐξουσιάζουν 
τυραννικά, μᾶς χάρισε, φιλάνθρω- 
πο ζυγὸ θεοσεβείας, τὴν ταπεινο- 
Φροσύνη, διά τῆς ὁποίας, ἀφενὸς 
κάθε διαβολικὴ δύναμι δαμάζε- 
ται ἀφετέρου, σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οιτὴν ἐξέλεξαν, δημιουργεῖται κά- 
θε ἀγαθὸ καὶ διαφυλάσσεται ἁδι- 
άβλητο ἀπὸ ραδιουργία. 

16. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος πιστεύει, φο- 
βᾶται: καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος φοβᾶ- 
ται, ταπεινώνεται. Ἐκεῖνος δέ, ὁ 
ὁποῖος ταπεινώνεται, γίνεται πρᾶ- 
ος, διότι ἀπέκτησε πνευματικὴ κα- 
τάστασι, ἡ ὁποία δὲν ἐνεργεῖ τὶς 
παρὰ φύσιν κινήσεις τοῦ θυμοῦ 
καὶ τῆς ἐπιθυμίας. Ὁ δὲ πρᾶος τη- 
ρεῖ τὶς ἐντολές. Καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος τηρεῖ τὶς ἐντολές, καθαρίζεται. 
Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος καθαρίσθηκε, 
φωτίζεται. Καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
φωτίσθηκε, ἀξιώνεται νὰ συγκα- 
τακλιθῇ [νὰ ἐνωθῃ] μὲ τὸν Νυμφίο 
Λόγο μέσα στὸ μυστικὸ θάλαμο 
τῶν Μυστηρίων, [ἀξιώνεται ὑπερ- 
φυῶν μυστικῶν ἀποκαλύψεων]. 
17. Ὅπως ἀκριβῶς κάποιος γεωςρ- 
γός, ἐνῶ ἐρευνᾶ κατάλληλο χωρά- 
φι γιὰ νὰ μεταφυτεύσηῃ κάποιο ἀπὸ 
τὰ ἄγρια δένδρα, συναντᾶ ἀνέλπι- 
στο θησαυρό, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
καὶ κάθε ἀσκητὴς ταπεινόφρων 
καὶ ἀνυπόκριτος καὶ ἀπαλλαγμέ- 
νος, ὡς πρὸς τὴν ψυχή, ἀπὸ τὴν 
ὑλικὴ δασύτητα, ὅταν ἐρωτᾶται 


τ 


10 


16 


20 


25 


930 


ΑΤΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΤΗΤΗΣ 


μακαριώτατον Ἰακώβ, ὑπὸ 
τοῦ Πατρὸς ἐρωτώμενος τῆς 
ἐπιστήμης τὸν τρόπον, τί 
τοῦτο ὃ ταχὺ εὗρες τέκνον; 
ἀποκρίνεται λέγων: ὃ πα- 
ρέδωκε Κύριος ὁ Θεὸς ἐναν- 
τίον μου΄. Ὅταν γὰρ ἡμῖν ὁ 
Θεὸς παραδῷ τῆς ἰδίας σο- 
φίας τὰ σοφὰ θεωρήματα, 
καμάτου χωρίς, οὐ προσδο- 
κήσασι, θησαυρὸν ἐξαίφνης 
πνευματικὸν εὑρηκέναι νοή- 
σωμεν. Γεωργὸς γὰρ πνευµμα- 
τικός ἐστιν ὁ δόκιμος ἀσκη- 
τής, τὴν πρὸς αἴσθησιν τῶν 
ὁρατῶν θεωρίαν, ὡς ἄγριον 
δένδρον πρὸς τὴν τῶν νοη- 
τῶν χώραν μεταφυτεύων: 
καὶ θησαυρὸν εὑρίσκων, τὴν 
κατὰ χάριν τῆς ἐν τοῖς οὗ- 
σι σοφίας φανέρωσιν. 

(η΄. Ἄφνω προσπεσοῦσα γνώ- 
σις θείων θεωρημάτων τῷ 
ἀσκητῆ, μὴ προσδοκήσαντι 
διὰ τὴν ταπείνωσιν, κατα- 
Κλᾷ τὸν λογισμὸν τοῦ πρὸς 
ἐπίδειξιν μετὰ καμάτου καὶ 
πόνου ταύτην ζητοῦντος καὶ 
μὴ εὑρίσκοντος: καὶ γεννᾶ 
τῷ ἄφρονι φθόνον εἰκῆ πρὸς 
τὸν ἀδελφόν, καὶ φόνου µε- 
λέτην, καὶ ἑαυτῷ λύπην, διὰ 
τὸ μὴ ἔχειν τὴν ἐκ τῶν ἐπαί- 
νων φυσίωσιν. 

















ἀπὸ τὸν [πνευματικό του] Πατέρα, 
γιὰ τὸν τρόπο τῆς πνευματικῆς κα- 
τακτήσεως: «τί [εἶναι] αὐτό, τὸ ὁποῖο 
βρῆκες, παιδί µου, [τόσο] γρήγορα», 
ἀποκρίνεται σύμφωνα μὲ τὸν µακα- 
ριώτατο Ἰακώβ, λέγοντας: «[εἶναι] 
ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο παρέδωσε ἐνώπιόν 
μου Κύριος, ὁ Θεός». Ὅταν, λοιπόν, 
ὁ Θεὸς μᾶς παραδώσῃ τὰ σοφὰ Θε- 
ωρήματα τῆς δυκῆς Του σοφίας, χω- 
οἷς κόπο, ἐνῶ δὲν τὸ προσδοκούσα- 
με, [τότε] νὰ ἐννοήσωμε, ὅτι ἔχομε 
ἀνακαλύψει, ξαφνικά, πνευματικό 
θησαυρό. Διότι ὁ ἀληθινὸς ἀσκητὴς 
εἶναι πνευματικὸς γεωργός, ὁ ὁποῖ- 
ος µεταφυτεύει τὴν θεωρία τῶν ὁρα- 
τῶν, τὴν σχετικὴ μὲ τὶς αἰσθήσεις, 
σὰν ἄγριο δένδρο, στὴν χώρα τῶν 
νοητῶν, [ὅσα ὁρατὰ ὑποπίπτουν 
στὶς αἰσθήσεις τὰ ἀνάγει σὲ πνευ- 
ματηςὴ θεωρία]: καὶ ἀνακαλύπτει, 
θησαυρό, [δηλαδὴ] τὴν κατὰ Χάρι 
φανέρωσι τῆς σοφίας µέσα στὰ ὄν- 
τα [τοὺς λόγους τῶν ὄντων]. 

18. Ἡ γνῶσι θείων θεωρημάτων, 
πού, ξαφνικά, ἐπῆλθε στὸν ἀσκητή, 
ὁ ὁποῖος, ἐξ αἰτίας τῆς ταπεινώσεώς 
[του], δὲν [τὴν] περίμενε, κατασυν- 
τρίβει τὸν λογισμὀ ἐκείνου, ὁ ὁποῖ- 
ος, γιὰ ἐπίδειξι, ζητᾶ αὐτὴ μὲ μόχθο 
καὶ κόπο καὶ δὲν [τὴν] βρίσκει. Καὶ 
γεννᾶ στὸν ἄφρονα [ἐκεῖνο] φθό- 
νο, χωρὶς λόγο, ἐναντίον τοῦ ἀδελ- 
φοῦ καὶ μελέτη φόνου καὶ λύπη στὸν 
ἑαυτό του, ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι δὲν ἔχει 
ἀποκτήσει τὴν ὑψηλοφροσύνη ἀπὸ 
τοὺς ἐπαίνους. 
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ιθ΄. Οἱ ζητοῦντες μετὰ πό- 
νου γνῶσιν καὶ ἀποτυγχά- 
νοντες, ἢ δι᾽ ἀπιστίαν ἀπο- 
τυγχάνουσιν, ἢ τυχὸν διὰ τό, 
ἀφυῶς μέλλειν αὐτοὺς ἀν- 
τιφιλονεικοῦντας, ἐπαίρε- 
σθαι κατὰ τῶν γινωσκόντων, 
ὡς ὁ λαὸς πάλαι κατὰ Μω- 
ὑσέως: πρὸς οὓς ὁ νόμος ἐρεῖ 
δεόντως, ὅτι παραβιασάµε- 
νοι τινές, ἀνέβησαν εἰς τὸ 
ὄρος, καὶ ἐξῆλθεν ὁ Ἀμοῤῥαῖ- 
ος ὁ οἰκῶν ἐν τῷ ὄρει ἐκεί- 
νῳ, καὶ ἐτίτρωσκεν αὐτούς’. 
Ἀνάγκη γὰρ τοὺς ἐπιδείξε- 
ως ἕνεκεν ἐπιμορφαζομέ- 
νους τὴν ἀρετήν, μὴ μόνον 
σφάλλεσθαι δολοῦντας τὴν 
εὐσέβειαν, ἀλλὰ καὶ ὑπὸ συ- 
νειδότος τιτρώσκεσθαι. 

κ΄. Ὁ πρὸς ἐπίδειξιν ἐφιέμε- 
νος γνώσεως, καὶ ἀποτυγχά- 
νων, μήτε φθονείτω τῷ πέ- 
λας, μήτε λυπείσθω- ἀλλ᾽ ἔν 
τινι τῶν ὁμόρων ποιείτω τὴν 
παρασκευήν, ὧς προστέτα- 
κται' κατὰ τὴν πρᾶξιν, ἐν 
τῷ σώματι πρότερον φιλο- 
πονῶν τῇ ψυχὴ τὴν ἑτοιμα- 
σίαν τῆς γνώσεως. 

κα΄. Οἱ ὀρθῶς μετ᾽ εὐσεβείας 
τοῖς οὖσι προσβάλλοντες, 
καὶ μηδένα φιλενδειξίας 
τρόπον ἐπινοοῦντες, εὑρή- 
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19. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἐπιζητοῦν 
μὲ κόπο τὴν γνῶσι καὶ ἀποτυγ- 
χάνουν, ἀποτυγχάνουν ἢ ἐξ αἰ- 
τίας τῆς ἀπιστίας [τους] ἢ ἴσως, 
ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι αὐτοὶ πρόκειται 
ἀνόητα νὰ ἐπαίρωνται, Φφιλονει- 
κώντας ἐναντίον ἐκείνων, ποὺ 
γνωρίζουν, [ποὺ κατέχουν τὴν 
θεία γνῶσι], ὅπως παλαιὰ ὁ λαὸς 
[τοῦ Ἰσραὴλ] ἐναντίον τοῦ Μωῦσέ- 
ως: πρὸς τοὺς ὁποίους ὁ Νόμος θὰ 
πῆ, ὅπως πρέπει, ὅτι, κάποιοι ἑνερ- 
γώντας παρὰ τὸν Νόμο, ἀνέβηκαν 
στὸ ὅρος καὶ οἱ Ἀμορραῖοι, οἱ ὁποῖ- 
οι κατοικοῦσαν στὸ ὄρος ἐκεῖνο, 
βγῆκαν καὶ τοὺς πλήγωναν. Διότι 
[εἶναι] ἀνάγκη ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι 
ὑποκρίνονται τὴν ἀρετή, χάριν ἐπι- 
δείξεως, ὄχι μόνον νὰ ἀποτυγχά- 
νουν, ὅταν ὑποκρίνωνται τὴν εὖ- 
σέβεια, ἀλλὰ καὶ νὰ πληγώνων- 
ται ἀπὸ τὴν συνείδησι. 

20. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιθυμεῖ τὴν 
γνῶσι, γιὰ ἐπίδειξι, καὶ ἀποτυγ- 
χάνει, οὔτε νὰ Φθονῇ τὸν πλησί- 
ον του, οὔτε νὰ λυπᾶται: ἀλλά, ἂς 
προετοιμάζεται, ὅπως ἔχει προ- 
σταχθῆ, σὲ κάποιο ἀπὸ τὰ παρα- 
πλήσια, [δηλαδὴ] ἀσκούμενος προ- 
ηγουμένως, διὰ τοῦ σώματος, μὲ 
τὴν πρακτικὴ ἀρετή, ἐπιμελῶς, 
τὴν ἑτοιμασία τῆς γνώσεως στὴν 
ψυχή. 

21. Ἐκεῖνοι οἱ ὁποῖοι προσεγγίζουν 
μὲ εὐσέβεια τὰ ὄντα καὶ δὲν ἐπι- 
νοοῦν κανένα τρόπο, ὁ ὁποῖος νὰ 
ἀποβλέπῃ στὴν ἐπίδειξι, θὰ ἀνα- 
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σουσι προῦπαντώσας αὐτοῖς 
τὰς τῶν ὄντων παμφαεῖς:Θε- 
ὠρίας, ἀκριβεστάτην αὐτοῖς 
ἐμποιούσας ἑαυτῶν τὴν κα- 
τάληψιν’ πρὸς οὓς ὁ νόμος 
φησίν: εἰσελθόντες Κληρο- 
νομήσατε πόλεις μεγάλας 
καὶ καλάς, καὶ οἰκίας πλή- 
ρεις πάντων ἀγαθῶν, ἃς οὐκ 
οἰκοδομήσατε: καὶ λάκκους 
λελατομημένους, οὓς οὐκ 
ἐλατομήσατε: καὶ ἁμπελῶ- 
νας, καὶ ἐλαιῶνας, οὓς οὐκ 
ἐφυτεύσατεϑ. Ὁ γὰρ μὴ ἑαυ- 
τῷ ζῶν, ἀλλὰ τῷ Θεῷ», πάν- 
των γίνεται πλήρης τῶν χα- 
ρισμάτων: τῶν τέως διὰ τὴν 
ἐπικειμένην τῶν παθῶν 
ὄχλησιν μὴ φαινομένων. 

κβ΄. Ὥς περ διχῶς ἡ αἴσθη- 
σις λέγεται, ἡ μὲν καθ᾽ ἕξιν, 
ἥτις καὶ κοιμωμένων ἡμῶν 
ἐστί, μηδενὸς ἀντιλαμβα- 
νομένη τῶν ὑποκειμένων, 
ἧς οὐδὲν ὄφελος, μὴ πρὸς 
ἐνέργειαν τεινομένης: ἡ δὲ 
κατ᾽ ἐνέργειαν, δι᾽ ἧς ἀντι- 
λαμβανόμεθα τῶν αἰσθητῶν: 
οὕτω καὶ ἡ γνῶσις διττή, ἡ 
μὲν ἐπιστημονική, καθ᾽ ἕξιν 
μόνην τοὺς λόγους ἀναλε- 
γομένη τῶν ὄντων: ἧς οὐδὲν 
ὄφελος, μὴ πρὸς τὴν τῶν ἐν- 
τολῶν ἐνέργειαν ἐκτεινο- 











καλύψουν ἀπρόσμενα, νὰ τοὺς προ- 
ὑπαντοῦν οἱ φωτοφανεῖς θεωρίες 
τῶν ὄντων, [καὶ] νὰ δημιουργοῦν 
ἐντός τους ἀκριβεστάτη κατανόησι 
αὐτῶν [τῶν θεωριῶν τῶν ὄντων]: 
πρὸς τοὺς ὁποίους ὁ Νόμος λέγει: 
«ἂς εἰσέλθετε νὰ κληρονομήσετε 
μεγάλες καὶ καλὲς πόλεις καὶ οἱ- 
κίες γεμάτες ἀπὸ ὅλα τὰ ἀγαθά, τὶς 
ὁποῖες δὲν οἰκοδομήσατε: καὶ πη- 
γάδια ἐξορυγμένα, τὰ ὁποῖα δὲν ἐξο- 
ρύξατε: καὶ ἀμπέλια καὶ ἐλαιῶνες, 
τοὺς ὁποίους δὲν φυτεύσατε». Διό- 
τι, ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος δὲν ζῇ γιὰ τὸν 
ἑαυτό του, ἀλλὰ γιὰ τὸν Θεό, πλη- 
ροῦται ἀπὸ ὅλα τὰ χαρίσματα, τὰ 
ὁποῖα μέχρι τότε δὲν παρουσιάζον- 
ταν, ἐξ αἰτίας τῆς Φορτικῆς ἐνοχλή- 
σεως τῶν παθῶν. 

22. Ὅπως ἀκριβῶς ἡ αἴσθησι διακρί- 
νεται σὲ δύο εἴδη, ἀφενὸς ἡ [αἴσθησι], 
ὡς [φυσικἡ] ἱκανότης, ἡ ὁποία ὑπάρ- 
χει καὶ ὅταν ἐμεῖς κοιμώμαστε, χωρὶς 
νὰ ἀντιλαμβάνεται, [ὅμως], κανένα 
ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ὑπόκεινται σ᾽ αὖὐ- 
τήν, στὴν ὁποία [δὲν ὑπάρχει] κανένα 
ὄφελος, ἀφοῦ δὲν ἐπεκτείνεται στὴν 
ἐνέργεια [στὴν διάπραξη]: ἀφετέρου ἡ 
[αἴσθησι] ὡς ἐνέργεια [ὡς πρᾶξι], διὰ 
τῆς ὁποίας ἀντιλαμβανόμεθα τὰ αἱ- 
σθητά:- [ὅπως, λοιπόν, ἡ αἴσθησι δια- 
κρίνεται σὲ δύο εἴδη], κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο καὶ ἡ γνῶσι εἶναι δύο εἰδῶν, ἀφε- 
νὸς ἡ ἐπιστημονικὴ [γνῶσι ἡ ὁποία 
διεξέρχεται τοὺς λόγους τῶν ὄντων, 
μόνον ἕνεκα [φυσικῆς] ἱκανότητος, 
στὴν ὁποία [δὲν ὑπάρχει] κανένα ὄφε- 
λος, ἀφοῦ δὲν ἐπεκτείνεται στὴν ἐνέρ- 
γεια [στὴν διάπραξι] τῶν ἐντολῶν: 


178 


10 


15 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ 


μένης: ἡ δὲ κατ᾽ ἐνέργειαν 
πρακτική, αὐτὴν ἀληθῆ διὰ 
τῆς πείρας τῶν ὄντων νο- 
µίζουσα τὴν κατάληψιν. 
κγ΄. Ὁ ὑποκριτής, ἕως μὲν 
δοκεί λανθάνειν, ἠρεμεῖ: 
τήν ἐκ τοῦ δοκεῖν δίκαιος εἷ- 
ναι δόξαν θηρώμενος: ἐπει- 
δὰν δὲ φωραθη, θανατηφό- 
ρους προΐσχεται λόγους, 
ταῖς κατ᾽ ἄλλων λοιδορί- 
αις δοκῶν τὴν οἰκείαν συγ- 
καλύπτειν ἀσχημοσύνην: 
ὃν ἐχίδνης γεννήματι πα- 
ρεικάσας ὁ λόγος, ὡς πα- 
λίμβολον, ἀξίους τῆς µετα- 
νοίας προσέταξεν αὐτῷ ποι- 
εἶσθαι καρπούς". Τουτέστι, 
πρὸς τοὺς φαινοµένους τρό- 
πους µεταποιῆσαι τὴν κρυ- 
πτομένην τῆς καρδίας διά- 
θεσιν. 

κδ΄. Φασί τινες θηρίον εἶναι, 
πᾶν ὃ μὴ τῷ νόμῳ τῶν ἐν ἀέ- 
ρι τε καὶ γῇ καὶ θαλάττη ζῷ- 
ων κέκριται καθαρόν’!, κἂν 
ἥμερον εἶναι τῷ ἤθει δοκῆ: 
οἷς ἕκαστον τῶν ἀνθρώπων 
ἐκ τοῦ οἰκείου πάθους ὁ λό- 
γος προσαγορεύει. 

κε΄. Ὁ ἐπὶ βλάβη τῶν πέ- 
λας μορφαζόμενος φιλίαν, 
λύκος ἐστί, κωδίῳ ἐπικρύ- 
πτων τὴν ἑαυτοῦ κακουρ- 








ἀφετέρου ἡ πρακτικὴ [γνῶσι τῶν 
ὄντων], ἡ ὁποία θεωρεῖ ἀληθινὴ τὴν 
κατανόησι αὐτή, [ποὺ ἀποκτᾶται], 
διὰ τῆς ἐμπειρίας τῶν ὄντων [τῆς 
ἐμπειρικῆς προσεγγίσεως]. 

25. Ὁ ὑποκριτής, ἐν ὅσῳ μὲν νομίζει, 
ὅτι διαφεύγει τῆς προσοχῆς εἶναι ήρε- 
μος, κυνηγώντας τὴν δόξα τοῦ νὰ Θε- 
ωσηθῆ, δῆθεν, ὅτι εἶναι δίκαιος. Ὁπό- 
ταν, ὅμως, ἀνακαλυφθῇ, προφέρει 
θανατηφόρους λόγους, νομίζοντας, 
ὅτι μὲ τὶς ὕβρεις ἐναντίον τῶν ἄλλων 
θὰ συγκαλύψῃ τὴν δική του καται- 
σχύνη: τὸν ὁποῖο [ὑποκριτή], ἀφοῦ 
παρομοίωσε ὁ [Θεὸς] Λόγος μὲ τὸ 
γέννημα τῆς ἔχιδνας, ἐπειδὴ [εἶναι] 
ὕπουλος, τὸν προσέταξε νὰ πράττῃ 
καρποὺς ἀξίους τῆς μετανοίας. Δη- 
λαδή, νὰ μετατρέψῃ ὁπωσδήποτε 
τὴν κρυμμένη διάθεσι τῆς καρδίας 
ἀντίστοιχα πρὸς τοὺς Φαινομένους 
[ἐξωτερικοὺς] τρόπους. 

24. Λέγουν κάποιοι, ὅτι θηρίο εἶναι, 
ὅποιο ἀπ᾽ ὅλα τὰ ζῶα καὶ στὸν ἀέ- 
ρα καὶ στὴν γῆ καὶ στὴν θάλασσα 
δὲν ἔχει κριθῇ καθαρό, σύμφωνα 
μὲ τὸν Νόμο, ἀκόμη κι ἂν φαίνε- 
ται, ὅτι εἶναι ἥμερο, ὅσον ἀφορᾶ 
τὸν τρόπο [του]. Ὁ [Θεὸς] Λόγος 
[στὴν Ἁγία Γραφή], ἀντίστοιχα πρὸς 
αὐτὰ [τὰ θηρία], ὀνομάζει, ἀνάλο- 
γα μὲ τὸ πάθος του, κάθε ἕναν ἀπὸ 
τοὺς ἀνθρώπους. 

25. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προσποιεῖται 
φιλία μὲ σκοπὸ τὴν βλάβη τῶν πλη- 
σίον εἶναι λύκος, ὁ ὁποῖος συγκα- 
λύπτει μὲ προβιὰ τὴν ραδιουργία 
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γίαν. Ὃς ἐπειδὰν εὕρῃ ψι- 
λὸν ἦθος, ἢ ῥῆμα κατὰ Χρι- 
στὸν ἁπλοϊκῶς, ἢ γινόμε- 
νον, ἢ λεγόμενον, ἥρπασε 
καὶ διέφθειρε' μυρίους κα- 
ταχέων μώμους, ὧν τοῖς 
λόγοις, ἢ τοῖς ἤθεσιν ἐπιτί- 
θεται, ὥς περ κατάσκοπος 
τῆς ἐν Χριστῷ τῶν ἀδελφῶν 
ἐλευθερίας'.. 

κς΄. Ὁ ὑποκρινόμενος σιω- 
πήν, κακουργίας χάριν, τῷ 
πλησίον τεκταίνεται δόλον” 
οὗ ἀποτυγχάνων ἄπεισι, 
τῷ ἰδίῳ πάθει προσθέμενος 
ὀδύνην. Ὁ δὲ σιωπῶν, ὠφε- 
λείας χάριν, ηὔξησε φιλίαν, 
καὶ ἀπελεύσεται χαίρων ὡς 
λαβών φωτισμόν, σκότους 
λυτήριον. 

κζ΄. Ὁ ἐν Συνεδρίῳ λόγων 
ἀκρόασιν προπετῶς ἀνακό- 
πτων, οὐκ ἔλαθε φιλοδοξίαν 
νοσῶν: ὑφ᾽ ἧς ἁλισκόμενος, 
μυρίους προβάλλεται δρό- 
µους καὶ περιδρόµους προ- 
τάσεων, τὸν εἱρμὸν τῶν Λε- 
γομένων διαστῆσαι βουλό- 
μενος. 

κη΄. Ὁ σοφὸς διδάσκων καὶ 
διδασκόμενος, μόνα βούλε- 
ται τὰ ὠφελοῦντα διδάσκε- 
σθαι, καὶ διδάσκειν: ὁ δὲ δο- 
κήσει σοφός, καὶ ἐρωτῶν καὶ 














του. Αὐτός, ὁπόταν εὕρῃ τρόπο ἢ λό- 
γο γυμνὸ [ἀπὸ πάθος], ὁ ὁποῖος εἴτε 
γίνεται εἴτε λέγεται ἄδολα, σύμφωνα 
μὲ τὸν Χριστό, [ὅπως θέλει ὁ Χριστός, 
τὸν] ἁρπάζει συνήθως καὶ [τὸν] δια- 
φθείρει: σκορπίζοντας ἀμέτρητες 
κατηγορίες ἐναντίον ἐκείνων στοὺς 
λόγους ἢ στὰ ἤθη, τῶν ὁποίων ἐπι- 
τίθεται, ὅπως ἀκριβῶς [ἐπιτίθεται] 
κατάσκοπος ἐναντίον τῆς ἐν Χριστῷ 
ἐλευθερίας τῶν ἀδελφῶν. 

26. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὑποκρίνεται 
σιωπή, χάριν ραδιουργίας, µηχα- 
νεύεται πλεκτάνη γιὰ τὸν πλησίον, 
τῆς ὁποίας, ἐὰν ἀποτύχη, ἄποχω- 
ρεῖ προσθέτοντας στὸ δικό του πά- 
θος ὀδύνη. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ ὁποῖος 
σιωπᾶ, χάριν ὠφελείας, αὐξάνει συ- 
νήθως τὴν ἀγάπη καὶ θὰ ἀποχωρή- 
ση χαρούμενος, διότι ἔλαβε φωτι- 
σμό, ὁ ὁποῖος διαλύει τὸ σκοτάδι. 
27. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, µέσα σὲ Σύ- 
ναξι, διακόπτει τὴν ἀκρόασι τῶν 
λόγων μὲ προπέτεια, δὲν κρύπτει 
συνήθως, ὅτι πάσχει ἀπὸ Φιλοδο- 
ξία, ἀπὸ τὴν ὁποία κυριευμένος, 
ὑποδεπενύει ἀμέτρητες στροφὲς 
καὶ περιστροφὲς ἀπόψεων, ἐπιδι- 
ώκοντας [ἔτσι] νὰ διακόψη τὸν εἶρ- 
μὸ τῶν λεγομένων. 

28. Ὁ σοφὸς [καὶ] ὅταν διδάσκῃ 
καὶ διδάσκεται, μόνο ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα ὠφελοῦν, ἐπιθυμεῖ νὰ διδά- 
σκεται καὶ νὰ διδάσκῃ- ἐνῶ ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος [εἶναι] κατὰ τὸ φαινό- 
μενο σοφὸς [αὐτὸς ποὺ κάνει δῆ- 
θεν τὸν σόφο] καὶ ὅταν ἐρωτᾷ καὶ 
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ἐρωτώμενος, τὰ περιεργό- 
τερα µόνον προβάλλεται. 
κθ’. Ὡν μετέχει τις κατὰ 
Θεοῦ χάριν ἀγαθῶν, καὶ ἄλ- 
λοις ἀφθόνως μεταδοῦναι 
χρεώστης ἐστί. Δωρεὰν γάρ, 
φησίν, ἐλάβετε, δωρεὰν δό- 
τες. Ὁ γὰρ κρύπτων τὴν δω- 
ρεάν, ὡς σκληρὀν διαβάλλει 
τὸν Κύριον, φειδοῖ τῆς σαρ- 
κὀς τὴν ἀρετὴν ἐξομνύμενος: 
ὁ δὲ πιπράσκων ἐχθροῖς τὴν 
ἀλήθειαν, ὕστερον ἁλοὺς ὡς 
φιλόδοξος, μὴ φέρων τὴν αἰ- 
σχύνην ἀπάγχεται””. 

λ΄. Τοὺς ἔτι δειλιῶντας τὸν 
πρὸς τὰ πάθη πόλεμον, καὶ 
φοβουμένους τὴν τῶν ἀο- 
ράτων ἐχθρῶν ἐπιδρομήν, 
σιωπᾶν δεῖ: τουτέστι, τὸν 
ὑπὲρ ἀρετῆς ἀντιῤῥητικὸν 
μὴ μεταχειρίζεσθαι τρόπον: 
ἀλλά παραχωρεῖν τῷ Θεῷ 
δι’ εὐχῆς τὴν ὑπὲρ ἑαυτῶν 
μέριμναν: πρὸς οὓς ἐν Ἐξό- 
δῳ λέγεται’ Κύριος πολε- 
μήσει περὶ ὑμῶν, καὶ ὑμεῖς 
σιγήσεσθε"'' τοὺς δὲ ἤδη με- 
τὰ τὴν ἀναίρεσιν τῶν διῶ- 
κόντων, τοὺς τῶν ἀρετῶν 
ἐπιζητοῦντας τρόπους πρὸς 
εὐγνώμονα μάθησιν, δέον 
ἔχειν μόνον ἠνεῳγμένον τῆς 
διανοίας τὸ οὖς. Πρὸς οὕς 














ὅταν ἐρωτᾶται παρουσιάζει μόνο τὰ 
πλέον περίεργα [ἀνωφελῆ ἐπιτηδευ- 
μένα]. 

29. Ἐκεῖνα τὰ ἀγαθὰ, στὰ ὁποῖα κα- 
νεὶς μετέχει κατὰ Χάριν τοῦ Θεοῦ, 
ὀφείλει νὰ μεταδώσῃ ἄφθονα καὶ 
σὲ ἄλλους. Διότι λέγει [ὁ Κύριος]: 
«δωρεὰν ἐλάβατε, δωρεὰν δῶστε». 
Διότι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος κρύβει τὸ χά- 
ρισµα [τοῦ Θεοῦ], συκοφαντεῖ τὸν 
Κύριο, ὡς σκληρό, ἀπαρνούμενος 
τὴν ἀρετὴ διὰ τῆς οἰκονομίας τῆς 
σαρκός, [χαριζόμενος στὰ θελήμα- 
τα τῆς σαρκός του]. Ἐκεῖνος, ὅμως, 
ὁ ὁποῖος πουλᾶ τὴν Ἀλήθεια στοὺς 
ἐχθρούς, ὕστερα, ἀφοῦ συνήθως ἀπο- 
δεικνύεται ὡς φιλόδοξος, ἀπαγχο- 
νίζεται, διότι δὲν ὑποφέρει τὴν αἱ- 
σχύνη. 

30. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἀκόμη δειλιά- 
ζουν στὸν πόλεμο ἐναντίον τῶν πα- 
θῶν καὶ φοβοῦνται τὴν ἐπιδρομὴ 
τῶν ἀοράτων ἐχθρῶν, πρέπει νὰ σι- 
ωποῦν: δηλαδὴ νὰ μὴν µεταχειρί- 
ζωνται τὸν ἀντιρρητικὸ τρόπο ὑπὲρ 
τῆς ἀρετῆς, [πρὸς ὑπεράσπισί της]: 
ἀλλὰ νὰ ἀναθέτουν, διὰ τῆς εὐχῆς, 
στὸν Θεὸ τὴν ὑπὲρ αὐτῶν μέριμνα: 
πρὸς τοὺς ὁποίους λέγεται στὴν Ἔξο- 
δο: «ὁ Κύριος θὰ πολεμήσῃ γιὰ σᾶς 
καὶ ἐσεῖς θὰ σιυπήσετε». Αὐτοί, ὅμως, 
οἱ ὁποῖοι μετὰ τὴν κατανίκησι ἐκεί- 
νων, ποὺ [τοὺς] καταδιώκουν, [δηλα- 
δὴ τῶν δαιμόνων], ἐπιζητοῦν ἀμέ- 
σως τοὺς τρόπους τῶν ἀρετῶν [τὴν 
ἄσκησι τῶν ἀρετῶν], μὲ σκοπὸ τὴν 
καλόγνωμη μαθητεία, πρέπει νὰ 
ἔχουν ἀνοιγμένο μόνο τὸ αὐτὶ τῆς δι- 
ανοίας τους. Σ᾽ αὐτοὺς λέγει [ὁ Θεὸς 
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φησιν: ἄκουε Ἰσραήλ: τῷ 
δὲ σφόδρα, διὰ τὴν κάθαρ- 
σιν, τῆς Θείας ἐφιεμένῳ γνώ- 
σεως, ἁρμόδιον ἡ εὐλαβὴς 
παῤῥησία: πρὸς ὃν εἰρήσεται ' 
τί βοᾷς πρός με’; Οὐκοῦν, 
ὅτῳ μὲν σιωπὴ διὰ φόβον 
προστέτακται, πρόσφορος 
ἡ πρὸς Θεὸν καταφυγή: ὅτῳ 
δὲ ἀκούειν παρακελεύεται, 
ἁρμόδιος ἡ πρὸς ὑπακοὴν 
τῶν ἐντολῶν ἑτοιμότης: τῷ 
δὲ γνωστικῳ, τὸ δι᾽ ἱκεσίαν 
ἀπαύστως βοᾷν ἐπιτήδειον, 
ὑπέρ τε τῆς τῶν κακῶν ἀπο- 
τροπῆς, καὶ εὐχαριστίας τῆς 
τῶν ἀγαθῶν μετουσίας. 
λα΄. Οὐδέποτε ψυχὴ δύνα- 
ται πρὸς γνῶσιν ἐκτανθῆναι 
Θεοῦ, εἰμὴ αὐτὸς ὁ Θεός, 
συγκαταβάσει χρησάμενος, 
ἅψηται αὐτῆς, καὶ ἀναγά- 
γη πρὸς ἑαυτόν. Οὐ γὰρ ἂν 
τοσοῦτον ἴσχυσεν ἀναδρα- 
μεῖν ἀνθρώπινος νοῦς, ὡς 
ἀντιλαβέσθαι τινὸς θείας 
ἐλλάμψεως, εἰ μὴ αὐτὸς ὁ 
Θεὸς ἀνέσπασεν αὐτόν, ὡς 
δυνατὸν ἦν ἀνθρώπινον ἀνα- 
σπασθήναι, καὶ ταῖς θείαις 
αὐγαῖς κατεφώτισεν. 

λβ΄. Ὁ τοὺς μαθητὰς τοῦ Κυ- 
ρίου μιμούμενος, οὐ παραι- 
τείται διὰ τοὺς Φαρισαίους 








Λόγος]: «ἄκουε Ἰσραήλ». Σ7 ἐκεῖ- 
νον, ὅμως, ὁ ὁποῖος, ἐξ αἰτίας τῆς 
καθάρσεως, [διότι ἤδη ἔχει καθαρ- 
θη], ἐπιθυμεῖ πολὺ τὴν θεία γνῶ- 
σι, ἁρμόζει ἡ εὐλαβὴς παρρησία: 
πρὸς τὸν ὁποῖο θὰ πῆ [ὁ Θεὸς Λό- 
γος]: «γιατὶ φωνάζεις πρὸς ἐμένα;». 
ἙἘπομένως, σὲ ὅποιον μὲν ἔχει προ- 
σταχθῆ σιωπή, ἐξ αἰτίας τοῦ φό- 
βου, [εἶναι] εὐεργετικὴ ἡ καταφυ- 
γὴ στὸν Θεό. Σ᾽ ἐκεῖνον, ὅμως, ποὺ 
διατάσσεται νὰ ἀκούῃ, ἁρμόζει ἡ 
προθυμία πρὸς τὴν ὑπακοὴ τῶν 
ἐντολῶν [τοῦ Θεοῦ]. Ἀλλὰ στὸν 
γνωστικό, [ὁ ὁποῖος ἔχει τὴν γνῶ- 
σι τοῦ Θεοῦ εἶναι] ὠφέλιμο, διὰ τῆς 
προσευχῆς, νὰ φωνάζῃ, ἀδιαλεί- 
πτως, καὶ γιὰ τὴν ἀποτροπὴ τῶν 
κακῶν, καὶ χάριν εὐχαριστίας γιὰ 
τὴν μετοχὴ στὰ ἀγαθά. 

31. Οὐδέποτε εἶναι δυνατὸν κάποια 
ψυχὴ νὰ ἐκταθῇ πρὸς τὴν γνῶσι 
τοῦ Θεοῦ, ἐὰν Αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ Θε- 
ός, φερόμενος μὲ συγκατάβασι, δὲν 
τὴν πιάσῃ καὶ δὲν [τὴν] ἀνυψώ- 
σῃ πρὸς τὸν Ἑαυτό Του. Διότι δὲν 
θὰ μποροῦσε ὁ ἀνθρώπινος νοῦς 
νὰ ἀνυψωθῆ τόσο πολύ, ὥστε νὰ 
αἰσθανθῇ κάποια θεία ἔλλαμψι, 
ἐὰν δὲν τὸν ἑλκύσῃ ἐπάνω Αὐτὸς 
ὁ ἴδιος ὁ Θεός, ὅσο εἶναι δυνατὸν 
ἀνθρωπίνως νὰ ἑλκυσθῆ καὶ [ἐὰν] 
δὲν [τὸν] καταφωτίσῃ μὲ τὶς Οεἴ- 
ες ἐλλάμψεις. 

32. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μιμεῖται τοὺς 
μαθητὲς τοῦ Κυρίου, δὲν παραι- 
τεῖται, ἐξ αἰτίας τῶν Φαρισαίων, 
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ὁδὸν ποιεῖν ἐν σαββάτῳ διὰ 
τῶν σπορίμων, καὶ στάχν- 
ας τίλλειν’: ἀλλὰ μετὰ τὴν 
πρακτικὴν ἐν τῇ ἀπαθείᾳ 
γενόμενος, τοὺς λόγους ἀνα- 
λέγεται τῶν γεγονότων, εὐ- 
σεβῶς τὴν θείαν τῶν ὄντων 
ἐπιστήμην τρεφόμενος. 

λγ΄. Ὁ κατὰ τὸ Εὐαγγέλιον 
μόνον πιστός, τὸ ὄρος τῆς 
κακίας αὐτοῦ διὰ πράξεως 
μετατίθησιν᾽'. ἀπωθούμε- 
γος αὐτοῦ τῇ ἀστάτῳ περι- 
φορᾷ τῶν ὑπὸ αἴσθησιν, τὴν 
ἐπ’ αὐτοῖς προτέραν διάθε- 
σιν. Ὁ δὲ μαθητὴς εἶναι δυ- 
νάµενος, ἐκ τοῦ λόγου δε- 
χόµενος χερσὶ τῶν γνωστι- 
κῶν ἄρτων τὰ κλάσματα, 
διατρέφει χιλιάδας”: πρά- 
ἕει δεικνὺς πληθυνομένην 
τοῦ λόγου τὴν δύναμιν. Ὁ 
δὲ καὶ Ἀπόστολος ἰσχύσας 
εἶναι, πᾶσαν ἰατρεύει νόσον 
καὶ μαλακίαν, ἐκβάλλων 
δαιμόνια”: τουτέστι τὴν τῶν 
παθῶν φυγαδεύων ἐνέργει- 
αν: νοσοῦντας ἰώμενος, πρὸς 
ἕξιν εὐσεβείας τοὺς στερη- 
θέντας αὐτῆς δι᾽ ἑλπίδος 
ἐπανάγων: καὶ τοὺς δι᾽ ὄκνον 
μαλακισθέντας, ἐπιστύφων 
τῷ λόγῳ τῆς κρίσεως: πα- 
τεῖν γὰρ ἐπάνω ὄφεων καὶ 





νὰ πορεύεται, κατὰ τὸ Σάββατο, διὰ 
μέσου τῶν σπαρμένων χωραφιῶν, 
καὶ νὰ μαδᾷ τὰ στάχυα, [γιὰ νὰ τρα- 
φῆ]: ἀλλὰ μετὰ τὴν πρακτικὴ [ἀρε- 
τή, ἀφοῦ ὁλοκληρώση τὴν πρακτικὴ 
ἀρετή], ἀφοῦ φθάσῃ στὴν ἀπάθεια, 
μελετᾶ τοὺς λόγους τῶν δημιουργη- 
μάτων, τρεφόμενος μὲ τὴν θεία ἐμ- 
πειρία τῆς γνώσεως τῶν ὄντων. 

33. Ἐκεῖνος, μόνο, [ὁ ὁποῖος εἶναι] 
πιστός, σύμφωνα μὲ τὸ Εὐαγγέλιο, 
μεταθέτει, διὰ τῆς πράξεως, [μὲ τὴν 
ἄσκησι τῆς πρακτικῆς ἀρετῆς], τὸ 
βουνὸ τῆς κακίας του: μὲ τὸ νὰ ἀπο- 
τινάσσῃ ἀπὸ τὸν ἑαυτό του τὴν προ- 
ηγούμενη διάθεσί του, ὅσον ἀφορᾶ 
τὸ ἀκατάστατο στριφογύρισμα γύ- 
ρω ἀπὸ τὰ αἰσθητά. Ἐκεῖνος δέ, ὁ 
ὁποῖος δύναται νὰ εἶναι μαθητής, 
μὲ τὸ νὰ δέχεται στὰ χέριά [του] ἀπὸ 
τὸν Λόγο τὰ κομμάτια τῶν γνωστι- 
κῶν ἄρτων [τῆς θείας γνώσεως], δι- 
ατρέφει χιλιάδες: ἀποδεικνύοντας 
στὴν πρᾶξι, ὅτι ἡ δύναμι τοῦ Λόγου 
πολλαπλασιάζεται. Ἐκεῖνος, μάλι- 
στα, ὁ ὁποῖος κατόρθωσε νὰ εἶναι 
καὶ Ἀπόστολος, ἰατρεύει κάθε ἀσθέ- 
νεια καὶ ἀδυναμία διώχνοντας δαι- 
μόνια: δηλαδὴ ἐκδιώκει τὴν ἐνέρ- 
γεια τῶν παθῶν: ἰατρεύει ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι εἶναι ἄρρωστοι: ἐπαναφέ- 
ρει, διὰ τῆς ἐλπίδος, στὴν κατάστα- 
σι τῆς εὐσεβείας ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
τὴν ἀποστερήθηκαν. Καὶ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι, ἐξ αἰτίας ὀκνηρίας, ἀπο- 
χαυνώθηκαν, [τοὺς] ἐλέγχει πιερὰ 
μὲ τὴν λογοδοσία τῆς Κρίσεως. Δι- 
ότι, ἀφοῦ προστάχθηκε, [ὡς Ἀπό- 
στολος], νὰ πατᾷ πάνω σὲ φίδια καὶ 
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σκορπίων κελευσθείς”, ἀρ- 
χὴν καὶ τέλος τῆς ἁμαρτίας 
ἐξαφανίζει. 

λδ΄. Ὁ Ἀπόστολος καὶ µαθη- 
τής, πάντως ἐστὶ καὶ πιστός: 
ὁ δὲ μαθητής, οὐ πάντως μὲν 
καὶ Ἀπόστολος, πάντως δὲ 
πιστός: ὁ δὲ μόνον πιστός, 
οὔτε μαθητὴς οὔτε Ἀπόστο- 
λός ἐστι: πλὴν δύναται διὰ 
βίου καὶ θεωρίας, καὶ ὁ τρί- 
τος εἰς τὴν τοῦ δευτέρου, καὶ 
ὁ δεύτερος εἰς τὴν τοῦ πρώ- 
του μετενεχθῆναι τάξιν καὶ 
ἀξίαν. 

λε΄. Ὅσα μὲν ἐν χρόνῳ κατὰ 
χρόνον δημιουργεῖται, τε- 
λειωθέντα ἵσταται, λήγον- 
τα τῆς κατὰ φύσιν αὐξήσε- 
ως. Ὅσα δὲ κατ ἀρετὴν ἔπι- 
στήµη Θεοῦ κατεργάζεται, 
τελειωθέντα πάλιν κινεῖ- 
ται πρὸς αὔξησιν. Τὰ γὰρ 
τέλη αὐτῶν, ἑτέρων ἀρχαὶ 
καθεστήκασιν. Ὁ γὰρ κατα- 
παύσας ἐν ἑαυτῶ διὰ τῶν 
ἀρετῶν κατὰ τὴν πρᾶξιν τὴν 
τῶν φθειρομένων ὑπόστα- 
σιν, ἑτέρων ἀπήρξατο θειο- 
τέρων διατυπώσεων. Παύε- 
ται γὰρ οὐδέποτε τῶν κα- 
λῶν ὁ Θεός, ὧν οὐδὲ ἀρχὴν 
ἔσχεν: ὡς γὰρ φωτὸς ἴδιον 
τὸ φωτίζειν, οὕτως ἴδιον Θε- 











σκορπιούς, ἐξαφανίζει τὴν ἀρχὴ καὶ 
τὸ τέλος τῆς ἁμαρτίας. 

34. Ὁ Ἀπόστολος καὶ ὁ μαθητής, σὲ 
κάθε περίπτωσι, εἶναι καὶ πιστός. 
Ὁ μαθητὴς δέ, ἐνῶ δὲν [εἶναι], σὲ κά- 
θε περίπτωσι, καὶ Ἀπόστολος, ὅμως 
[εἶναι], ὁπωσδήποτε, πιστός. Ἀλλὰ, 
ἐκεῖνος, [ὁ ὁποῖος εἶναι] μόνον πι- 
στός, δὲν εἶναι οὔτε μαθητής, οὔτε 
Ἀπόστολος: ὅμως δύναται, διὰ τῆς 
[ἐναρέτου] πολιτείας [του] καὶ τῆς 
θεωρίας, καὶ ὁ τρίτος, [ὁ μόνον πι- 
στός], νὰ μεταφερθῇ στὴν τάξι καὶ 
τὴν ἀξία τοῦ δευτέρου [τοῦ µαθη- 
τοῦ] καὶ ὁ δεύτερος, [ὁ μαθητὴς νὰ 
μεταφερθῇ στὴν τάξι καὶ τὴν ἀξία] 
τοῦ πρώτου [τοῦ Ἀποστόλου]. 

35. Ὅσα μὲν δημιουργοῦνται µέσα 
στὸν χρόνο, ἐν ἐξαρτήσει πρὸς τὸν 
χρόνο, σταματοῦν, ἀφοῦ ὁλοκληρω- 
θοῦν, ὅταν παύουν τὴν φυσική τους 
αὔξησι. Ὅσα, ὅμως, [ἔργα] ἀναφορι- 
κὰ μὲ τὴν ἀρετὴ φθάνουν εἰς πέρας, 
διὰ τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ [καί], ἀφοῦ 
ὁλοκληρωθοῦν, κινοῦνται πάλι πρὸς 
αὔξησι. Ἐπειδὴ τὰ τέλη αὐτῶν κα- 
θορίζουν τὶς ἀρχὲς ἄλλων. Διότι ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος, διὰ τῆς πρακτικῆς ἑξα- 
σκήσεως τῶν ἀρετῶν, κατέπαυσε, μέ- 
σα στὸν ἑαυτό του, τὴν ὑπόστασι τῶν 
ἐφημέρων [πραγμάτων -- δηλαδὴ δὲν 
ἀσχολεῖται μὲ τὰ ἐφήμερα], ἔκανε 
[ἤδη] ἀρχὴ σὲ ἄλλες θειότερες [ὑψη- 
λότερες] καταστάσεις. Ὁ Θεός, βέ- 
βαια, οὐδέποτε παραιτεῖται ἀπὸ 
τὰ καλά, στὰ ὁποῖα [καλὰ καὶ] δὲν 
ὑπῆρξε οὔτε ἀρχή: διότι, ὅπως εἶναι 
ἴδιον τοῦ φωτὸς τὸ νὰ φωτίζῃ, κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο [εἶναι] ἴδιον τοῦ Θε- 
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οὔ τὸ εὐποιεῖν: διὸ τῷ μὲν 
νόμῳ τὴν κατὰ χρόνον τῶν 
ἐν γενέσει καὶ φθορᾷ σύστα- 
σιν ἀφηγουμένῳ, τιμᾶται 
δι᾽ ἀργίας τὸ σάββατον". τῷ 
Εὐαγγελίῳ δὲ τὴν τῶν νοη- 
τῶν εἰσηγουμένῳ κατάστα- 
σιν, δι εὐποιῖας καλῶν ἕρ- 
γων τοῦτο φαιδρύνεται: κἂν 
ἀγανακτῶσιν οἱ μήπω γνόν- 
τες, ὅτι διὰ τὸν ἄνθρωπον τὸ 
σάββατον γέγονεν, ἀλλ᾽ οὐ 
διὰ τὸ σάββατον ὁ ἄνθρω- 
πος: καὶ ὅτι Κύριος ἐστὶ καὶ 
τοῦ σαββάτου ὁ Υἱὸς τοῦ ἀν- 
θρώπου””. 

λς΄᾽. Ἔστι τῷ νόμῳ καὶ τοῖς 
προφήταις, καὶ σάββατον”, 
καὶ σάββατα”, καὶ σάββατα 
σαββάτων” ὥς περ καὶ πε- 
ριτομή, καὶ περιτομῆς περι- 
τομή”. καὶ θέρος”", καὶ θέ- 
ρους θέρος, κατὰ τὸ εἰρη- 
µένον' ὅταν θερίσητε τὸν 
θερισμὸν ὑμῶν”:, Ἔστιν οὖν 
τὸ μὲν πρῶτον, πρακτικῆς, 
καὶ φυσικῆς, καὶ θεολογικῆς 
φιλοσοφίας ἁποπεράτωσις: 
τὸ δεύτερον δέ, γενέσεως, 
καὶ τῶν κατά γένεσιν λό- 
γων, [αἠἠεπή1πι: ἀπόλυσις. 
Τὸ δὲ τρίτον, τῶν κατ᾽ αἴσθη- 
σιν καὶ νοῦν πνευματικώ- 
τέρων λόγων, ]| εἰσφορὰ καὶ 
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οὔ νὰ εὐεργετῆ. Γι’ αὐτὸ στὸν μὲν 
Νόμο, ὁ ὁποῖος ἀφηγεῖται τήν, 
μέσα στὸν χρόνο, σύστασι [τῶν 
δημιουργημάτων], μὲ γέννησι καὶ 
φθορά, τιμᾶται μὲ ἀργία τὸ Σάβ- 
βατο. Ἐνῶ στὸ Εὐαγγέλιο, στὸ ὁποῖο 
εἰσάγεται ἡ κατάστασι τῶν νοη- 
τῶν, αὐτὸ [τὸ Σάββατο] κοσμεῖται 
μὲ ἀγαθοεργίες καλῶν ἔργων: ἀκό- 
μα κι ἂν ἀγανακτοῦν ἐκεῖνοι, οἱ 
ὁποῖοι ἀκόμη δὲν ἀντελήφθησαν, 
ὅτι τὸ Σάββατο ἔγινε γιὰ τὸν ἄν- 
θρωπο καὶ ὄχι ὁ ἄνθρωπος γιὰ τὸ 
Σάββατο: καὶ ὅτι ὁ Υἱὸς τοῦ ἀν- 
θρώπου εἶναι Κύριος καὶ τοῦ Σαβ- 
βάτου. 

36. Στὸν Νόμο καὶ στοὺς Προφῆτες 
ὑπάρχει καὶ σάββατο καὶ σάββατα 
καὶ σάββατα σαββάτων: ὅπως ἀκρι- 
βῶς [ὑπάρχει] καὶ περιτομὴ καὶ 
περιτομῆς περιτομή: καὶ θερισμὸς 
καὶ θερισμοῦ θερισμός, σύμφωνα 
μ᾿ ἐκεῖνο, ποὺ λέγεται [στὴν Ἁγία 
Γραφή]: «ὅταν θερίσετε τὸν θερι- 
σμό σας». Τὸ μὲν πρῶτο, λοιπόν, 
[δηλαδὴ τὸ σάββατο] εἶναι ἡ ὁλο- 
κλήρωσι τῆς πρακτικῆς καὶ Φυσι- 
κῆς καὶ θεολογικῆς φιλοσοφίας. Τὸ 
δὲ δεύτερο, [δηλαδὴ τὰ σάββατα, εἷ- 
ναι] ἡ ἀπελευθέρωσι ἀπὸ τὴν δημι- 
ουργία καὶ ἀπὸ τοὺς σχετικοὺς μὲ 
τὴν δημιουργία λόγους [τῶν ὄντων]. 
Τὸ δὲ τρίτο, [δηλαδὴ τὰ σάββατα 
τῶν σαββάτων, εἶναι] ἡ συγκομιδὴ 
καὶ ἀπόλαυσι τῶν ἐν σχέσει πρὸς 
τὴν αἴσθησι καὶ τὸν νοῦ, [τῶν αἱ- 
σθητῶν καὶ νοητῶν], πνευματικω- 
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ἀπόλαυσις: καὶ τοῦτο τρισ- 
σῶς ἐφ᾽ ἑκάστῳ δηλονότι 
τῶν εἰρημένων γινόμενον, 
ἵνα γνῷ τοὺς λόγους ὁ γνω- 
στικός, καθ᾿ οὓς ὁ μὲν Μωῦ- 
σης ἔξω τῆς ἁγίας γῆς σαβ- 
βατίζει τελευτῶν”. Ὁ δὲ τοῦ 
Νανῆ Ἰησοῦς περιτέμνει πε- 
ράσας τὸν Ἰορδάνην”. Οἱ δὲ 
τὴν ἀγαθὴν γῆν κληρονο- 
μοῦντες, τὴν εἰσφορὰν τοῦ 
καθ᾽ ὑπέρθεσιν διπλοῦ Θέ- 
ρους τῷ Θεῷ προσκομίζου- 
σιν”, 

λζ’. Σάῤῥατόν ἐστιν, ἀπά- 
θεια ψυχῆς λογικῆς: κατὰ 
τὴν πρακτικὴν παντελῶς 
ἀποβαλλομένης τῆς ἁμαρ- 
τίας τὰ στίγματα. 

λη΄. Σάββατά ἐστιν, ἐλευ- 
θερία ψυχῆς λογικῆς: καὶ 
αὐτὴν τὴν κατὰ φύσιν πρὸς 
αἴσθησιν, διὰ τῆς ἐν πνεύ- 
ματι φυσικῆς θεωρίας ἀπο- 
θεμένης ἐνέργειαν. 

λθ΄. Σάββατα σαββάτων 
ἐστίν, ἠρεμία πνευματικὴ 
Ψυχῆς λογικῆς: καὶ ἀπ᾽ αὐ- 
τῶν πάντων τῶν ἐν τοῖς οὖσι 
θειοτέρων λόγων τὸν νοῦν 
συστειλάσης καὶ μόνῳ τῷ 
Θεῷ κατ᾽ ἐρωτικὴν ἔκστα- 
σιν ὁλικῶς ἐνδυσάσης, καὶ 
παντελῶς ἀκίνητον αὐτὸν 




















τέρων λόγων5”' καὶ αὐτό, βεβαί- 
ως, γίνεται μὲ τρεῖς τρόπους γιὰ 
πὸ καθένα ἀπὸ ἐκεῖνα, ποὺ ἐλέ- 
χθησαν, γιὰ νὰ γνωρίσῃ ὁ γνω- 
στικὸς τοὺς λόγους, ἕν εκα τῶν 
ὁποίων, ὁ μὲν Μωῦσῆς, ἀφοῦ πε- 
θαίνη, σαββατίζει ἔξω ἀπὸ τὴν 
ἁγία γῆ. Ὁ δὲ Ἰησοῦς τοῦ Ναυή, 
ἀφοῦ πέρασε τὸν Ἰορδάνη, [τότε] 
κάνει τὴν περιτομή. Ἐνῶ ἐκεῖνοι, 
οἱ ὁποῖοι κληρονομοῦν τὴν ἀγα- 
θὴ γῆ, προσκομίζουν στὸν Θεό, 
κατὰ ὑπερθετικὸ βαθμό, τὴν προ- 
σφορὰ τοῦ διπλοῦ θερισμοῦ. 
37. Σάββατο εἶναι ἡ ἀπάθεια τῆς 
λογικῆς ψυχῆς, ἡ ὁποία, μὲ τὴν 
πρακτικὴ [ἀρετὴ -τὴν ἄσκησι, ἀπο- 
βάλλει ἀπὸ τὸν ἑαυτόν της, παν- 
τελῶς, τὰ στίγματα τῆς ἁμαρτίας. 
38. Σάββατα εἶναι ἡ ἐλευθερία τῆς 
λογυτῆς ψυχῆς, ἡ ὁποία κατέπαυ- 
σε μὲ τὴν ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι, πε- 
οἱ φύσεως θεωρία, [μὲ πνευμα- 
τικὴ θεωρία] καὶ αὐτὴ [ἀκόμη] 
τὴν φυσικὴ ἐνέργεια, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν αἴσθησι. 

39. Σάββατα σαββάτων εἶναι ἡ 
πνευματικὴ ἠρεμία τῆς λογικῆς 
ψυχῆς, ἡ ὁποία συμμάζεψε τὸν 
νοῦ καὶ ἀπ᾽ αὐτοὺς ὅλους, [ἀκό- 
μη], τοὺς πολὺ θείους λόγους µέ- 
σα στὰ ὄντα καὶ εἰσέδυσε μὲ ἐρω- 
τικὴ ἔκστασι, ὁλοκληρωτικά, μό- 
νο στὸν Θεὸ καὶ ἔκανε αὐτὸν [τὸν 
νοῦ] παντελῶς ἀμετακίνητο ἀπὸ 
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τοῦ Θεοῦ διὰ τῆς μυστικῆς 
θεολογίας ποιησάσης. 

μ΄. Περιτοµή ἐστιν, ἡ περὶ 
γένεσιν τῆς κατὰ ψυχὴν 
ἐμπαθοῦς ἀπόθεσις διαθέ- 
σεως. 

μα΄. Περιτομή περιτομῆς 
ἐστιν, ἡ καὶ αὐτῶν τῶν κα- 
τὰ ψυχὴν περὶ τὴν γένεσιν 
φυσικῶν κινημάτων παντε- 
λῶς ἀποβολὴ καὶ περιαί- 
ρεσις. 

μβ΄. Θέρος ἐστὶ ψυχῆς λο- 
γικῆς, ἡ τῶν κατ᾽ ἀρετὴν καὶ 
φύσιν τῶν ὄντων πνευμα- 
τικωτέρων λόγων μετ᾽ ἐπι- 
στήμης συλλογὴ καὶ ἐπί- 
γνωσις. 

μγ΄. Θέρους θέρος ἐστίν, ἡ 
πᾶσιν ἄβατος μετὰ τὴν τῶν 
νοητῶν μυστικὴν θεωρίαν 
περὶ νοῦν ἀγνώστως συνι- 
σταμένη τοῦ Θεοῦ κατανό- 
ησις' ἦν προσφέρει δεόντως 
ὁ ἐκ τῶν ὁρατῶν καὶ ἀορά- 
των κτισμάτων ἀξίως γε- 
ραίρων τὸν κτίσαντα. 

μδ΄. Ἔστι καὶ ἄλλο πνευµα- 
τικώτερον θέρος, αὐτοῦ λε- 
γομένου εἶναι τοῦ Θεοῦ: καὶ 
ἄλλη µυστικωτέρα περιτο- 
µή: καὶ ἄλλο κρυφιώτερον 
σάββατον, ἐν ᾧ ἀπὸ τῶν ἰδίων 
ἔργων σαββατίζων ὁ Θεὸς 








τὸν Θεό, μέσῳ τῆς μυστικῆς θεο- 
λογίας. 

40. Περιτομὴ εἶναι ἡ ἀποβολὴ ἀπὸ 
τὴν ψυχὴ τῆς ἐμπαθοῦς διαθέσε- 
ως, ὅσον ἀφορᾶ τὴν δημιουργία. 
41. Περιτομὴ περιτομῆς εἶναι ἡ 
παντελὴς ἀπόρριψι καὶ ὁλοκλι- 
ρωτικὴ ἀφαίρεσι ἀπὸ τὴν ψυχὴ 
καὶ αὐτῶν [ἀκόμη] τῶν φυσικῶν 
κινήσεων, ὅσον ἀφορᾶ τὰ περὶ 
τὴν δημιουργία. 

42. Θερισμὸς λογικῆς ψυχῆς εἶναι 
ἢ, μετ᾽ ἐπιγνώσεως, συλλογὴ καὶ 
ἀκριβὴς [ἐμπειρυσὴ] γνῶσι τῶν πε- 
ρισσότερο πνευματικῶν λόγων τῶν 
ὄντων, περὶ ἀρετῆς καὶ φύσεως. 
43. Θερισμὸς τοῦ θερισμοῦ εἶναι 
ἡ ἀπρόσιτη σὲ ὅλους κατανόησι 
τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία συντελεῖται, 
ὡς πρὸς τὸν νοῦ, μετὰ ἀπὸ τὴν 
μυστικὴ θεωρία τῶν νοητῶν [πρα- 
γμάτων], κατὰ ἄγνωστο τρόπο, 
[κατὰ τρόπο, ποὺ δὲν ὑποπίπτει 
στὴν γνῶσι]: τὴν ὁποία προσφέ- 
ρει, ὅπως πρέπει, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος ἀπὸ τὰ ὁρατὰ καὶ ἀόρατα δη- 
μιουργήματα δοξάζει, καθὼς ται- 
ριάζει, τὸν Δημιουργό. 

44. Ὑπάρχει καὶ ἄλλος περισσό- 
τερο πνευματικὸς θερισμός, ποὺ 
λέγεται, ὅτι εἶναι αὐτοῦ τοῦ ἴδιου 
τοῦ Θεοῦ: καὶ ἄλλη μυστικώτερη 
περιτομή: καὶ ἄλλο πιὸ ἀπόκρυφο 
σάββατο, κατὰ τὸ ὁποῖο, σαββα- 
τίζει ὁ Θεὸς ἀπὸ τὰ ἔργα Του [καὶ] 
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ἀναπαύει κατὰ τό, ὁ μὲν Θε- 
ρισμὸς πολύς, οἱ δὲ ἐργάται 
ὀλίγοι”' καὶ περιτομὴ καρ- 
δίας ἐν πνεύματι”. καί, εὐ- 
λόγησεν ὁ Θεὸς τὴν ἡμέραν 
τὴν ἑβδόμην, καὶ ἡγίασεν αὐ- 
τήν: ὅτι ἐν αὐτῇ κατέπαυ- 
σεν ἀπὸ πάντων τῶν ἔργων 
αὐτοῦ, ὧν ἤρξατο ὁ Θεὸς 
ποιῆσαι”. 

με΄. Θεοῦ θέρος ἐστίν, ἡ εἰς 
αὐτὸν κατὰ τὴν τῶν αἰώνων 
ἀποπεράτωσιν γινομένη 
τῶν ἀξίων καθ᾽ ὅλου μονή 
τε, καὶ ἵδρυσις. 

μς΄. Ἐν πνεύματι περιτομὴ 
καρδίας ἐστίν, ἡ γινομένη 
τῶν κατ᾽ αἴσθησιν καὶ νοῦν 
περὶ τὰ αἰσθητὰ καὶ τὰ νο- 
ητὰ φυσικῶν ἐνεργειῶν παν- 
τελῆς περιαίρεσις' διὰ τῆς 
ἀμέσως τό τε σῶμα καὶ τὴν 
ψυχὴν ὁλικῶς μεταμορφού- 
σης πρὸς τὸ θειότερον, πα- 
ρουσίας τοῦ Πνεύματος. 
μζ΄. Θεοῦ σαββατισµός ἐστιν, 
ἡ εἰς αὐτὸν δι᾽ ὅλου τῶν πε- 
ποιημένων κατάντησις, καθ᾽ ἣν 
καταπαύει τῆς ἐπ᾽ αὐτοῖς 
φυσικῆς ἐνεργείας, τὴν αὐ- 
τοῦ θειοτάτην ἀποῤῥήτως 
ἐνεργουμένοις ἐνέργειαν. 
Παύεται γὰρ ὁ Θεὸς τῆς ἐν 
ἑκάστῳ τῶν ὄντων τυχὸν φυ- 
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σχολάζει, σύµφωνα μὲ τό: «ὁ μὲν 
θερισμὸς πολύς, οἱ δὲ ἐργάτες 
λίγοι»: καὶ «περιτομὴ καρδίας, 
διὰ τοῦ [Ἁγίου] Πνεύματος» καὶ 
«εὐλόγησε ὁ Θεὸς τὴν ἡμέρα τὴν 
ἑβδόμη καὶ ἁγίασε αὐτή, διότι, 
κατ αὐτή, κατέπαυσε ἀπὸ ὅλα 
τὰ ἔργα Του, τὰ ὁποῖα ξεκίνη- 
σε νὰ δημιουργήση». 

45. Θερισμὸς τοῦ Θεοῦ εἶναι ἡ 
καθολικὴ διαμονὴ καὶ κατοίκη- 
σι τῶν ἀξίων σ᾽ Αὐτόν, ἢ ὁποία 
θὰ γίνῃ κατὰ τὴν συντέλεια τῶν 
αἰώνων. 

46. Ἡ ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι [πνευμα- 
τυσὴ] περιτομὴ τῆς καρδίας εἶναι ἡ 
ἐξ ὁλοκλήρου ἀπομάκρυνσι τῶν 
φυσικῶν ἐνεργειῶν, ὅσων ἀφο- 
ροῦν τὶς αἰσθήσεις καὶ τὸν νοῦ ἀπὸ 
τὰ αἰσθητὰ καὶ τὰ νοητὰ [ὄντα], 
ἢ ὁποία γίνεται διὰ τῆς ἀμέσου 
παρουσίας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 
ποὺ μεταμορφώνει πρὸς τὸ θεῖ- 
κώτερο [τὸ ἁγιώτερο], ἐν συνό- 
λῳ, καὶ τὸ σῶμα καὶ τὴν ψυχή. 
47. Σαββατισμὸς τοῦ Θεοῦ εἶναι 
ἡ καθ᾽ ὁλοκληρίαν κατάληξι 
σ᾽ Αὐτὸν τῶν δημιουργημάτων 
[Του], κατὰ τὴν ὁποία [ὁ Θεὸς] 
ἐπιβάλλει τὴν παῦσι τῆς φυσι- 
κῆς ἐνεργείας σ᾽ αὐτά, ὅταν [αὖὐ- 
τὰ] ἐνεργοῦν, μυστικῶς, μὲ τὴν 
δική Του θειοτάτη ἐνέργεια. Δι- 
ότι ὁ Θεὸς θέτει σὲ καθένα ἀπὸ 
τὰ ὄντα τὴν παῦσι τῆς τυχὸν φυ- 
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σικῆς ἐνεργείας, καθ᾽ ἣν ἕ- 
καστον τῶν ὄντων φυσικῶς 
κινεῖσθαι πέφυκεν, ὁπόταν 
ἕκαστον, τῆς θείας ἀναλό- 
γως ἐπιλαβόμενον ἐνερ- 
γείας, τὴν κατὰ φύσιν οἱ- 
κείαν περὶ αὐτὸν ὁρίση τὸν 
Θεὸν ἐνέργειαν. 

μη΄. Ζητητέον τοῖς σπουδαί- 
οις, τίνα καθήκει νοεῖν εἷ- 
ναι τὰ ἔργα ὧν ἤρξατο τῆς 
γενέσεως ὁ Θεός: καὶ τίνα 
πάλιν ὧν οὐκ ἤρξατο. Εἰ γὰρ 
πάντων κατέπαυσε τῶν ἔρ- 
γων ὧν ἤρξατο ποιῆσαι, δῆ- 
λον, ἐκείνων οὐ κατέπαυσεν, 
ὤν οὐκ ἤρξατο ποιῆσαι: μή- 
ποτε οὖν, ἔργα μὲν Θεοῦ 
χρονικῶς ἠργμένα τοῦ εἷ- 
ναί ἐστι, πάντα τὰ ὄντα µε- 
τέχοντα- οἷον αἱ διάφοροι 
τῶν ὄντων οὐσίαι. Τὸ γὰρ 
μὴ ὄν, ἔχουσιν αὐτῶν τοῦ 
εἶναι πρεσβύτερον. Ἣν γάρ 
ποτε, ὅτε τὰ ὄντα μετέχον- 
τα οὐκ ἦν' Θεοῦ δὲ ἔργα τυ- 
χὸν οὐκ ἠργμένα τοῦ εἶναι 
χρονικῶς, τὰ ὄντα μεθεκτά, 
ὧν κατὰ χάριν μετέχουσι 
τὰ ὄντα μετέχοντα᾽ οἷον, ἡ 
ἀγαθότης, καὶ πᾶν εἴτι ἀγα- 
θότητος ἐμπεριέχει λόγῳ. 
Καὶ ἁπλῶς πᾶσα ζωή, καὶ 
ἀθανασία, καὶ ἁπλότης, καὶ 
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σικῆς ἐνεργείας [του], βάσει τῆς 
ὁποίας καθένα ἀπὸ τὰ ὄντα ἔχει 
ἐκ φύσεως τὴν ἰδιότητα νὰ κινῆται, 
ὅταν κατευθύνη τὸ καθένα [ἀπ᾽ αὐ- 
τὰ] τὴν φυσική του ἐνέργεια γύρω 
ἀπὸ αὐτὸν τὸν ἴδιο τὸν Θεό, ἀνα- 
δεχόµενο ἀντίστοιχα τὴν θεία ἐνέρ- 
γεια. 

4δ. Πρέπει νὰ ἀναζητηθῇ ἀπὸ τοὺς 
ἐπιμελεῖς [περὶ τὰ πνευματικά], 
ποιὰ ἁρμόζει νὰ ἐννοήσουν, ὅτι εἷ- 
ναι τὰ ἔργα, μὲ τὰ ὁποῖα ἄρχισε ὁ 
Θεὸς τὴν δηµιουργία: καὶ πάλι 
ποιὰ [εἶναι ἐκεῖνα], ἀπὸ τὰ ὁποῖα 
δὲν ἄρχισε. Διότι, ἐὰν κατέπαυσε 
ἀπὸ ὅλα τὰ ἔργα, τὰ ὁποῖα ξεκίνη- 
σε νὰ δημιουργήση, [εἶναι] φανε- 
ρό, [ὅτι] δὲν θὰ καταπαύσῃ, ὁπωσ- 
δήποτε, [ἀπὸ τὰ ἔργα], τὰ ὁποῖα 
δὲν ξεκίνησε νὰ δημιουργήση- ἴσως, 
ἑπομένως, ἔργα μὲν τοῦ Θεοῦ, τὰ 
ὁποῖα ἔχουν κάνει ἀρχὴ τοῦ εἶναι 
[τῆς ὑπάρξεώς τους] μέσα στὸν 
χρόνο εἶναι ὅλα τὰ μετέχοντα» ὄν- 
τα, ὅπως παραδείγματος χάριν οἱ 
διάφορες οὐσίες τῶν ὄντων. Διότι 
τὸ μὴ εἶναι [ἢ ἀνυπαρξία] εἶναι πα- 
λαιότερο ἀπὸ τὸ εἶναι [τὴν ὕπαρ- 
ξ{ τους. Διότι ἦταν κάποτε, ὅταν 
τὰ μετέχοντα ὄντα δὲν ὑπῆρχαν. 
Τὰ δὲ ἔργα τοῦ Θεοῦ, τὰ ὁποῖα δὲν 
ἔχουν τυχὸν κάνει ἀρχὴ τοῦ εἶναι 
μέσα στὸν χρόνο εἶναι τὰ μεθεκτὰθ 
ὄντα, στὰ ὁποῖα μετέχουν κατὰ 
Χάρι τὰ μετέχοντα: ὅπως ἐπὶ πα- 
ραδείγματι ἡ ἀγαθότητα καὶ κάθε 
τι, ἐὰν ἐμπεριέχῃη ἀγαθότητα ἀπὸ 
τὸν Λόγο. Καὶ ἀπολύτως κὰθε ζωὴ 
καὶ ἀθανασία καὶ ἁπλότητα καὶ 
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ἀτρεφψία, καὶ ἀπειρία, καὶ 
ὅσα περὶ αὐτὸν οὐσιωδῶς 
θεωρεῖται: ἅτινα καὶ ἔργα 
Θεοῦ εἰσί, καὶ οὐκ ἠργμένα 
χρονικῶς. Οὐ γάρ ποτε πρε- 
σβύτερον ἀρετῆς τὸ οὐκ ἦν' 
οὐδέ τινος ἄλλου τῶν εἰρη- 
μένων: κἂν τὰ μετέχοντα 
αὐτῶν καθ᾽ αὑτὰ, ἦρκται τοῦ 
εἶναι χρονικῶς. Ἄναρχος γάρ 
πᾶσα ἀρετή, μὴ ἔχουσα τὸν 
χρόνον ἑαυτῆς πρεσβύτερον: 
οἷα τὸν Θεὸν ἔχουσα τοῦ εἷ- 
ναι μονώτατον ἀῑδίως γεν- 
νήτορα. 

μθ΄. Πάντων τῶν ὄντων καὶ 
μετεχόντων, καὶ μεθεκτῶν, 
ἀπειράκις ἀπείρως ὑπεξή- 
ρηται [τεείε; ὑπερεξήρηται]". 
Πᾶν γὰρ εἴ τι τὸν τοῦ εἶναι 
λόγον ἔχει κατηγορούμενον, 
ἔργον Θεοῦ τυγχάνει: κἂν 
τὸ μὲν κατὰ γένεσιν ἤρκται 
τοῦ εἶναι χρονικῶς, τὸ δὲ κα- 
τὰ χάριν τοῖς γεγονόσιν ἐμ- 
πέφυκεν, οἷά τις δύναμις ἔμ- 
φυτος, τὸν ἐν πᾶσι ὄντα Θεὸν 
διαπρυσίως κηρύττουσα. 
ν’. Τὰ ἀθάνατα πάντα, καὶ 
αὐτὴ ἡ ἀθανασία, καὶ τὰ ζῶν- 
τα πάντα, καὶ αὐτὴ ἡ ζωή, 
καὶ τὰ ἅγια πάντα, καὶ αὐτὴ 
ἡ ἁγιότης, καὶ τά ἐνάρετα 
πάντα, καὶ αὐτὴ ἡ ἀρετή, καὶ 


Τ᾿ 

















ἀτρεψία καὶ ἀπειρότητα καὶ ὅσα πα- 
ρατηροῦνται γύρω ἀπ᾽ Αὐτὸν [τὸν 
Θεὸ] ἐν σχέσει πρὸς τὴν οὐσία Του, 
τὰ ὁποῖα καὶ εἶναι ἔργα τοῦ Θεοῦ 
καὶ δὲν ἔχουν ἀρχίσει μέσα στὸν 
χρόνο, [αὐτὰ εἶναι μεθεκτὰ ὄντα]. 
Διότι τὸ μὴ εἶναι [ἡ ἀνυπαρξία] δὲν 
εἶναι ποτὲ παλαιότερο ἀπὸ τὴν ἀρε- 
τή: οὔτε [παλαιότερο] ἀπὸ κάποιο ἄλ- 
λο ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα [μόλις] ἐλέ- 
χθησαν, ἀκόμη κι ἂν τὰ μετέχοντα 
σ᾽ αὐτὰ ἔχουν καθ᾽ ἑαυτὰ ἀρχίσει τὸ 
εἶναι [τὴν ὕπαρξί τους] μέσα στὸν 
χρόνο. Διότι κάθε ἀρετὴ [εἶναι] ἄναρ- 
χη [χωοὶς ἀρχή], ἀφοῦ δὲν ἔχει τὸν 
χρόνο παλαιότερο ἀπὸ τὸν ἑαυτό της: 
καθῶς ἀῑδίως [ἀκτίστως] ἔχει τὸν Θεὸ 
ἀπολύτως μόνον γεννήτορα τοῦ εἷ- 
ναι [τῆς ὑπάρξεώς της]. 

49. [Ὁ Θεὸς] ἀπ᾽ ὅλα τὰ ὄντα καὶ τὰ 
μετέχοντα καὶ τὰ μεθεκτὰ ὑψώνεται 
ὑπεράνω ἀπείρως ἄπειρες φορές. Δι- 
ότι κάθε τι, ἐὰν ἔχῃ κατηγορούμενο, 
[χαρακτῆρα] τοῦ εἶναι [τῆς ὑπάρξε- 
ὥς του] τὸν Λόγο, συμβαίνει νὰ εἶναι 
ἔργο τοῦ Θεοῦ: ἀκόμη κι ἂν τὸ μὲν 
[μετέχον] ἔχει ἀρχίσει τὸ νὰ εἶναι [τὴν 
ὑπόστασί του] µέσα στὸν χρόνο, ἕνε- 
κα τῆς δημιουργίας, τὸ δὲ [μεθεκτὸν!] 
ἔχει τὴν ἰδιότητα φύσει νὰ εἶναι, ἕνε- 
κα τῆς Χάριτος, μέσα στὰ δηµιουρ- 
γήματα, σὰν κάποια ἔμφυτη δύνα- 
μι νὰ διακηρύσσῃ μεγαλόφωνα τὸν 
Θεό, ὅτι βρίσκεται µέσα σὲ ὅλα. 
50. Ὅλα τὰ ἀθάνατα, καὶ αὐτὴ ἡ ἴδια 
ἢ ἀθανασία, καὶ ὅλα ὅσα ζοῦν, καὶ αὖ- 
τὴ ἡ ἴδια ἡ ζωή, καὶ ὅλα τὰ ἅγια, καὶ 
αὐτὴ ἡ ἴδια ἡ ἁγιότητα, καὶ ὅλα τὰ 
ἐνάρετα καὶ αὐτὴ ἡ ἴδια ἡ ἀρετή, καὶ 
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τὰ ἀγαθὰ πάντα καὶ αὐτὴ ἡ 
ἀγαθότης, καὶ τὰ ὄντα πάν- 
τα, καὶ αὐτὴ ἡ ὀντότης, Θεοῦ 
προδήλως ἔργα τυγχάνου- 
σιν. Ἀλλὰ τὰ μέν, τοῦ εἶναι 
χρονικῶς ἠργμένα: ἦν γάρ 
ποτε, ὅτε οὐκ ἦν: [ηἠἠεπήιιπη: 
τὰ δέ, τοῦ εἶναι χρονικῶς 
οὐκ ἠργμένα. Οὐκ ἦν γάρ 
ποτε, ὅτε οὐκ ἦν] ἀρετή, καὶ 
ἀγαθότης, καὶ ἁγιότης, καὶ 
ἀθανασία. Καὶ τὰ μὲν ἠρ- 
γμένα χρονικῶς, τῇ μετοχῆ 
τῶν οὐκ ἠργμένων χρονικῶς 
εἰσι καὶ λέγονται, τοῦθ᾽ ὅπερ 
καί εἰσι, καὶ λέγονται. Πά- 
σης γὰρ ζωῆς καὶ ἀθανασίας, 
ἁγιότητός τε, καὶ ἀρετῆς Δη- 
μιουργός ἐστιν ὁ Θεός: ὑπὲρ 
οὐσίαν γὰρ πάντων τῶν τε 
νοουμένων καὶ λεγομένων 
ἐξήρηται. 

να΄. Ἡ ἕκτη κατὰ τὴν Γρα- 
φὴν ἡμέρα, τὴν τῶν ὑπὸ φύ- 
σιν ὄντων εἰσηγεῖται συμ- 
πλήρωσιν. Ἡ δὲ ἑβδόμη, τῆς 
χρονικῆς ἰδιότητος περιγρά- 
φει τὴν κίνησιν. Ἡ δὲ ὀγδόη, 
τῆς ὑπὲρ φύσιν καὶ χρόνον 
ὑποδηλοῖ καταστάσεως τὸν 
τρόπον. 

νβ΄. Ὁ τὴν ἕκτην μόνον κα- 
τὰ τὸν νόμον ἄγων ἡμέραν, 
τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν ἐκθλί- 


ὅλα τὰ ἀγαθὰ, καὶ αὐτὴ ἡ ἴδια ἡ 
ἀγαθότητα, καὶ ὅλα τὰ ὄντα, καὶ 
αὐτὴ ἡ ἴδια ἡ ὀντότητα, ὁλοφά- 
νερα συμβαίνει νὰ εἶναι ἔργα τοῦ 
Θεοῦ. Ἀλλὰ τὰ μὲν [μετέχοντα] 
ἔχουν ἀρχίσει τοῦ νὰ εἶναι [τοῦ νὰ 
ὑπάρχουν] μέσα στὸν χρόνο: διό- 
τι ἦταν κάποτε, τότε ποὺ δὲν ἦταν: 
τὰ δὲ [μεθεκτὰ] δὲν ἔχουν ἀρχί- 
σει τοῦ νὰ εἶναι [νὰ ὑπάρχουν] 
μέσα στὸν χρόνο. Διότι ποτὲ δὲν 
ἦταν, τότε ποὺ δὲν ἦτανβ, ἡ ἀρετὴ 
καὶ ἡ ἀγαθότητα καὶ ἡ ἁγιότητα 
καὶ ἡ ἀθανασία. Καὶ ἐκεῖνα μέν, 
τὰ ὁποῖα ἔχουν ἀρχὴ μέσα στὸν 
χρόνο, εἶναι καὶ λέγονται ἐκεῖνο, τὸ 
ὁποῖο ἀκριβῶς εἶναι καὶ λέγονται, 
βάσει τῆς μετοχῆς σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα δὲν ἔχουν ἀρχὴ μέσα στὸν 
χρόνο. Διότι ὁ Θεὸς εἶναι ὁ Δημι- 
ουργὸς κάθε ζωῆς καὶ ἀθανασίας 
καὶ ἁγιότητος καὶ ἀρετῆς: ὑψώνε- 
ται, βέβαια, πάνω καὶ πέρα ἀπὸ τὴν 
οὐσία ὅλων καὶ ἐκείνων, τὰ ὁποῖα 
νοοῦνται καὶ ἐκείνων, τὰ ὁποῖα λέ- 
γονται. 

51. Ἡ ἕκτη ἡμέρα [τῆς Δημιουργίας], 
σύμφωνα μὲ τὴν [Ἁγία] Γραφή, πα- 
ρουσιάζει τὴν ὁλοκλήρωσι τῶν ὑπο- 
ταγμένων στὴν φύσι ὄντων. Ἡ δὲ 
ἕβδομη ἡμέρα περιγράφει τὴν κί- 
νησι τῆς χρονικῆς ἰδιότητος. Ἐνῶ ἡ 
ὄγδοη [ἡμέρα] ὑποδηλώνει τὸν τρό- 
πο τῆς καταστάσεως, ποὺ ὑπερβαί- 
νει τὴν φύσι καὶ τὸν χρόνο. 

52. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος διέρχεται τὴν 
ἕκτη ἡμέρα, σύμφωνα μόνο μὲ τὸν Νό- 


μο, ἐκφεύγοντας ἀπὸ τήν, κατ᾽ ἐνέρ- 
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βουσαν τὴν ψυχὴν τῶν πα- 
θῶν φεύγων δυναστείαν, διὰ 
τῆς θαλάσσης ἀφόβως ἐπὶ 
τὴν ἔρημον διαβαίνει5' τὴν 
τῶν παθῶν ἀργίαν μόνην 
σαββατίζων: ὁ δὲ τὸν Ἰορδά- 
νην διαβάς”, καὶ αὐτὴν ἀπο- 
λιπών τὴν τῶν παθῶν μό- 
νον ἀργοῦσαν κατάστασιν, 
ἦλθεν εἰς τὴν τῶν ἀρετῶν 
κληρονομίαν. 

νγ΄. Ὁ τὴν ἕκτην Εὐαγγελι- 
κῶς ἄγων ἡμέραν, ἀποκτεί- 
νας πρότερον τὰ τῆς ἁμαρ- 
τίας πρῶτα κινήματα, τὴν 
πάσης κακίας ἔρημον διὰ 
τῶν ἀρετῶν καταλαμβάνει 
τῆς ἀπαθείας κατάστασιν: 
σαββατίζων κατὰ νοῦν καὶ 
αὐτῆς ψιλῆς τῆς τῶν παθῶν 
φαντασίας. Ὁ δὲ τὸν Ἰορδά- 
γην διαπεράσας, εἰς τὴν τῆς 
γνώσεως μετατίθεται χώ- 
ραν, καθ᾿ ἣν ὁ νοῦς ναὸς μυ- 
στικῶς ὑπὸ τῆς εἰρήνης οἱ- 
κοδομούμενος, Θεοῦ κατοι- 
κητήριον γίνεται ἐν πνεύ- 
ματι. 

νδ΄. Ὁ τὴν ἕκτην θεϊκῶς με- 
τὰ τῶν προσφόρων ἔργων, 
καὶ ἐννοιῶν ἑαυτῷ συμπλη- 
ρώσας ἡμέραν, καὶ αὐτὸς 
μετὰ τοῦ Θεοῦ καλῶς τὰ 
ἑαυτοῦ συντελέσας ἔργα, 
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γειαν, καταδυνάστευσι τῶν πα- 
θῶν, ἢ ὁποία πιέζει τὴν ψυχή, 
[ἐκεῖνος] διαβαίνει στὴν ἔρημο, 
ἄφοβα, μέσῳ τῆς θαλάσσης, ζών- 
τας μόνο τὸν σαββατισμὸ τῆς κα- 
ταπαύσεως τῶν παθῶν. Ἐκεῖ- 
νος, ὅμως, ὁ ὁποῖος διεπέρασε τὸν 
Ἰορδάνη, μόνο, ἀφοῦ ἐγκατέλει- 
ψε καὶ αὐτὴ τὴν κατάστασι τῆς 
καταπαύσεως τῶν παθῶν, ἦρθε 
στὴν κληρονομία τῶν ἀρετῶν. 
53. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος διέρχεται 
τὴν ἕκτη ἡμέρα, σύμφωνα μὲ τὸ 
Εὐαγγέλιο, ἀφοῦ, προηγουµμέ- 
νως, ἀφανίσῃ τὶς πρῶτες κινή- 
σεις τῆς ἁμαρτίας, κατακτᾶ, διὰ 
τῶν ἀρετῶν, τήν ἔρημη ἀπὸ κά- 
θε κακία κατάστασι τῆς ἀπαθεί- 
ας: ζώντας, ὡς πρὸς τὸν νοῦ, τὸν 
σαββατισμὸ τῆς καταπαύσεως 
καὶ αὐτῆς τῆς γυμνῆς ἀπὸ τὰ 
πάθη φαντασίας. Ἐκεῖνος δέ, ὁ 
ὁποῖος διαπέρασε τὸν Ἰορδάνη, 
μετατίθεται στὴν χώρα τῆς γνώ- 
σεως [τοῦ Θεοῦ], στὴν ὁποία ὁ 
νοῦς, πού, μυστικά, οἰκοδομεῖται 
ναὸς ἀπὸ τὴν εἰρήνη, γίνεται, διὰ 
τοῦ [Ἁγίου] Πνεύματος, κατοι- 
κητήριο Θεοῦ. 

54. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, ὅσον ἀφορᾶ 
τὸν ἑαυτό του, συμπλήρωσε τὴν 
ἕκτη ἡμέρα, θεϊκῶς [κατὰ μίμησι 
τοῦ Θεοῦ], μὲ τὰ κατάλληλα ἔργα 
καὶ νοήματα, καὶ ὁ ἴδιος μαζὶ μὲ τὸν 
Θεό, ἀφοῦ συνετέλεσε τὰ ἔργα του, 
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διέβη τῇ κατανοήσει πᾶσαν 
τὴν τῶν ὑπὸ φύσιν καὶ χρό- 
νον ὑπόστασιν, καὶ εἰς τὴν 
τῶν αἰωνίων μετετάξετο µυ- 
στικὴν θεωρίαν: σαββατίζων 
ἀγνώστως κατὰ νοῦν, τὴν 
ὁλικὴν τῶν ὄντων ἀπόλει- 
Ψίν τε, καὶ ὑπέρβασιν. Ὁ δὲ 
καὶ τῆς ὀγδόης ἀξιωθεὶς ἐκ 
τῶν νεκρῶν ἀνέστη τῶν με- 
τὰ Θεοῦ, λέγω, πάντων αἰ- 
σθητῶν τε καὶ νοητῶν, καὶ 
λόγων καὶ νοημάτων" καὶ ἔζη- 
σε τὴν τοῦ Θεοῦ μακαρίαν 
ζωήν, τοῦ μόνου κατ᾽ ἀλή- 
θειαν κυρίως ζωῆς καὶ λε- 
γομένου καὶ ὄντος: οἷα καὶ 
αὐτὸς γενόμενος τῇ θεώσει 
Θεός. 

νε’. Ἕκτη ἡμέρα ἐστίν, ἡ τῶν 
πρακτικῶν περὶ τὴν ἀρετὴν 
τῶν κατὰ φύσιν ἐνεργειῶν 
παντελὴς ἀποπλήρωσις. 
Ἑβδόμη δέ ἐστιν, ἡ τῶν Θε- 
ωρητικῶν περὶ τὴν ἄῤῥητον 
γνῶσιν πασῶν τῶν φυσικῶν 
ἐννοιῶν ἀποπεράτωσις καὶ 
ἀπόπαυσις. Ὀγδόη δέ, ἡ πρὸς 
θέωσιν τῶν ἀξίων μετάτα- 
ξίς τε καὶ μετάβασις. Καὶ 
μήποτε ταύτην τὴν ἑβδόμην 
καὶ τὴν ὀγδόην τυχὸν μυστι- 
κώτερον ὑποφαίνων ὁ Κύ- 
ριος, προσηγόρευσεν ἡμέραν 


- 
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διαπέρασε, διὰ τῆς κατανοήσε- 
ως [τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ], κάθε 
ὑπόστασι ἐκείνων [τῶν ὄντων], τὰ 
ὁποῖα ὑπόκεινται στὴν φύσι καὶ 
στὸν χρόνο καὶ μετατέθηκε στὴν 
αἰώνια μυστικὴ θεωρία: σαββα- 
τίζοντας ἀκαταλήπτως, κατὰ τὸν 
νοῦ, τὸν σαββατισμὸ τῆς ὁλοκλη- 
ρωτικῆς καὶ ἐγκαταλείψεως καὶ 
ὑπερβάσεως τῶν ὄντων. Ἐκεῖνος, 
ὅμως, ὁ ὁποῖος ἀξιώθηκε καὶ τὴν 
ὀγδόη ἡμέρα, ἀναστήθηκε μαζὶ μὲ 
τὸν Θεὸ ἀπὸ τοὺς νεκρούς, ἐννοῶ, 
ἀπὸ ὅλα καὶ τοὺς λόγους καὶ τὰ 
νοήματα καὶ τῶν αἰσθητῶν καὶ 
τῶν νοητῶν [πραγμάτων] καὶ ἔζη- 
σε τὴν μακαρία ζωὴ τοῦ Θεοῦ, τοῦ 
μόνου, ὁ ὁποῖος ἀληθινὰ καὶ εἷ- 
ναι καὶ λέγεται ὄντως ζωή: καθώς 
καὶ ὁ ἴδιος γίνεται μὲ τὴν θέωσι 
Θεός. 

55. Ἔκτη ἡμέρα εἶναι ἡ παντελὴς 
ἐκπλήρωσι ἀπὸ τοὺς πρακτικούς, 
[αὐτούς, ποὺ ἀσκοῦν τὴν πρακτι- 
κὴ ἀρετή], τῶν φυσικῶν ἐνεργειῶν, 
ὅσον ἀφοροῦν τὴν ἀρετή. Ἕβδο- 
μη δὲ [ἡμέρα] εἶναι ἡ ὁλοκλήρωσι 
καὶ ἢ κατάπαυσι τῶν θεωρητικῶν 
[αὐτῶν ποὺ ἔφθασαν στὴν θεωρία] 
ἀπ᾿ ὅλα τὰ φυσικὰ νοήματα, ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὴν ἄρρητη γνῶσι [τοῦ Θε- 
οὐ]. Ἐνῶ ὀγδόη [ἡμέρα εἶναι] ἡ µε- 
τάταξι καὶ ἐπίσης μετάβασι τῶν 
ἀξίων πρὸς τὴν θέωσι. Καὶ ἴσως ὁ 
Κύριος, ὑποδηλώνοντας κάτι τυχὸν 
μυστικώτερο, ὀνόμασε αὐτὴν τὴν 
ἑβδόμη καὶ τὴν ὀγδόη [ἡμέρα], ἡμέ- 


10 


16 


20 


25 


90 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


συντελείας καὶ ὥραν, ὣς 
πάντων περιγράφουσα τὰ 
μυστήρια καὶ τοὺς λόγους: 
ἃς οὐδὲν οὐδαμῶς τὸ πα- 
ράπαν τῶν ἐπουρανίων καὶ 
ἐπιγείων δυνάμεων γνῶναι 
πρὸ πείρας τοῦ παθεῖν δυ- 
νήσεται, πλὴν αὐτῆς τὰ ταῦ- 
τα ποιούσης μακαρίας Θε- 
ότητος”'. 

νς΄. Ἡ ἕκτη ἡμέρα, τὸν τοῦ 
εἶναι λόγον τῶν ὄντων ὑπο- 
δηλοῖ. Ἡ δὲ ἑβδόμη, τὸν τοῦ 
εὐ εἶναι τῶν ὄντων τρόπον 
ὑποσημαίνει. Ἡ δὲ ὀγδόη, τὸ 
τοῦ ἀεὶ εὖ εἶναι τῶν ὄντων 
ἄῤῥητον μυστήριον ὑπαγο- 
ρεύει. 

νζ΄. Πρακτικῆς ἐνεργείας 
σύμβολον ὑπάρχουσαν τὴν 
ἕκτην ἡμέραν γινώσκοντες, 
πᾶσαν ἐν αὐτῆ τῶν ἔργων 
τῆς ἀρετῆς τὴν ὀφειλὴν 
ἀποπληρώσωμεν' ὅπως καὶ 
ἐφ ἡμῶν ῥηθείη τό, καὶ εἷ- 
δεν ὁ Θεὸς πάντα ὅσα ἐποί- 
ησε, καὶ ἰδοὺ καλὰ λίαν”. 
νη΄. Ἀποπληροϊ τήν ὀφειλὴν 
τῆς ἐπαινουμένης τῷ Θεῷ 
καλῆς ἐργασίας, ὁ διὰ σώ- 
ματος τῇ ψυχῆ φιλοπονῶν 
τὴν εὔκοσμον ποικιλίαν τῶν 
ἀρετῶν. 

νθ΄. Ὁ τὴν παρασκευὴν τῶν 

















ρα καὶ ὥρα συντελείας, ἐπειδὴ 
προσδιορίζουν τὰ μυστήρια καὶ 
τοὺς λόγους τῶν πάντων: τὶς ὁποῖ- 
ες [ἡμέρα καὶ ὥρα] μὲ κανέναν 
τρόπο, ἐντελῶς καμία ἀπὸ τὶς 
ἐπουράνιες καὶ ἐπίγειες δυνά- 
μεις δὲν θὰ μπορέσῃ νὰ γνωρίσῃ, 
πρὶν τὴν ἐμπειρία τοῦ νὰ [τὶς] δο- 
κιµάση, ἐκτὸς ἀπὸ Αὐτὴν τὴν ἴδια 
τὴν µακαρία Θεότητα, ἡ ὁποία 
ἐπιτελεῖ αὐτὰ [τὰ μεγαλειώδη μυ- 
στήρια]. 

56. Ἡ ἕκτη ἡμέρα ὑποδηλώνει 
τὸν λόγο τοῦ εἶναι” [τῆς ὑπάρξε- 
ως] τῶν ὄντων. Ἡ δὲ ἑβδόμη [ἡ- 
μέρα] ὑπεμφαίνει τὸν τρόπο τοῦ 
εὖ εἶναι τῶν ὄντων. Ἐνῶ ἡ ὀγδό- 
η ὑποδηλώνει τὸ ἄρρητο µυστή- 
ριο τοῦ ἀεὶ εὖ εἶναιϑ τῶν ὄντων. 
57. Ἀφοῦ γνωρίζομε, ὅτι ἡ ἕκτη 
ἡμέρα εἶναι σύμβολο τῆς πρα- 
κτικῆς ἐνεργείας, ἂς ἀποπληρώ- 
σωμε κατὰ τὸ διάστηµα αὐτῆς 
τὴν ὀφειλή τῶν ἔργων τῆς ἀρε- 
τῆς, γιὰ νὰ μπορῇ νὰ λεχθῇ καὶ 
σχετικὰ μ᾽ ἐμᾶς: «καὶ εἶδε ὁ Θε- 
ὃς ὅλα, ὅσα ἐποίησε, καὶ ἰδού, 
[ήταν] πολὺ καλά». 

58. Ἀποπληρώνει τὴν ὀφειλή τῆς 
καλῆς ἐργασίας, ἡ ὁποία ἐπαι- 
νεῖται ἀπὸ τὸν Θεό, ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος, διὰ τοῦ σώματος, ἐργά- 
ζεται, φιλόπονα, στὴν ψυχὴ τὴν 
ὡραία ποικιλία τῶν ἀρετῶν. 

59. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὁλοκλήρω- 
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ἔργων τῆς δικαιοσύνης πλη- 
ρώσας, διέβη πρὸς τὴν ἀνά- 
παυσιν τῆς γνωστικῆς θε- 
ωρίας: καθ᾽ ἣν τοὺς λόγους 
τῶν ὄντων περιλαβὼν θεο- 
πρεπῶς, τῆς κατὰ νοῦν πε- 
ρὶ αὐτὴν κινήσεως ἀναπαύ- 
εται. 

ἕξ΄. Ὁ τῆς δι᾽ ἡμᾶς ἑβδοματι- 
κῆς τοῦ Θεοῦ μετεσχηκὠς 
ἀναπαύσεως, καὶ τῆς αὐτοῦ 
δι ἧμας μεθέξει κατὰ τὴν 
θέωσιν ὀγδοατικῆς ἔνερ- 
γείας, εἴτ᾽ οὖν μυστικῆς ἀνα- 
παύσεως: ἀφ᾽ ἧς καὶ αὐτὸς 
ἐν τῷ τάφῳ κείμενα τὰ ὀθό- 
νια, καὶ τὸ ἐπὶ τῆς κεφαλῆς 
σουδάριον':: ἅπερ θεωροῦν- 
τες εἴτις Πέτρος καὶ Ἰωάν- 
νης, πιστεύουσιν ἐγηγέρθαι 
τὸν Κύριον. 

ξα΄. Μνημεῖόν ἐστιν ἴσως 
δεσποτικόν, ἢ ὁ κόσμος οὗ- 
τος, ἢ ἡ ἑκάστου τῶν πι- 
στῶν καρδία: τὰ δὲ ὀθόνια, 
οἱ τῶν αἰσθητῶν μετὰ τῶν 
κατ᾽ ἀρετὴν τρόπων ὑπάρ- 
χουσι λόγοι. Τὸ δὲ σουδά- 
ριον, ἡ τῶν νοητῶν ἐστὶ με- 
τὰ τῆς ἐνδεχομένης θεολο- 
γίας ἁπλῆ καὶ ἀποίκιλος 
γνῶσις, δι᾽ ὧν ἐγνωρίζετο 
πρότερον ὁ λόγος, ἀχώρη- 
τον ἔχων ἡμῖν παντάπασι 




















σε τὴν ἑτοιμασία τῶν ἔργων τῆς δι- 
καιοσύνης, πέρασε στὴν ἀνάπαυ- 
σι τῆς γνωστικῆς θεωρίας: κατὰ 
τὴν ὁποία, ἀφοῦ ἐναγκαλίσθη, Θε- 
οπρεπῶς, τοὺς λόγους τῶν ὄντων, 
ἀναπαύεται, ὡς πρὸς τὸν νοῦ, ἀπὸ 
τὴν σχετικὴ μ᾽ αὐτήν, [τὴν γνω- 
στικὴ θεωρία], κίνησι. 

60. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει γίνει µέ- 
τοχος τῆς τοῦ Θεοῦ, γιὰ χάρι μας, 
ἀναπαύσεως τῆς ἑβδόμης [ἡμέρας, 
θὰ γίνῃ μέτοχος] κατὰ μέθεξι, κα- 
τὰ τὴν θέωσι, καὶ τῆς, γιὰ χάρι μας, 
ἐνεργείας Του τῆς ὀγδόης [ἡμέρας] 
καὶ τελικὰ τῆς μυστικῆς ἀναπαύ- 
σεως: ἀπὸ τὴν ὁποία [μυστικὴ ἀνά- 
παυσι], καὶ Αὐτὸς ὁ ἴδιος [ὁ Θεὸς 
ἄφησε] στὸν Τάφο πεσμένα τὰ ὀθό- 
νια καὶ τὸ σουδάριο [τὸ ὁποῖο εὑρί- 
σκετο] ἐπὶ τῆς κεφαλῆς, τὰ ὁποῖα 
ἀκριβῶς βλέποντας ἴσως κάποιος 
Πέτρος καὶ Ἰωάννης, πιστεύουν, 
ὅτι ἔχει ἀναστηθῆ ὁ Κύριος. 

61. Μνῆμα δεσποτικὸ [Πανάγιος 
τοῦ Κυρίου Τάφος] εἶναι ἴσως ἢ 
αὐτὸς ὁ κόσμος ἢ ἡ καρδία καθε- 
νὸς ἀπὸ τοὺς πιστούς: τὰ δὲ ὀθό- 
νια εἶναι οἱ λόγοι τῶν αἰσθητῶν 
[πραγμάτων] μαζὶ μὲ τοὺς σχετι- 
κοὺς μὲ τὴν ἀρετὴ τρόπους. Ἐνῶ 
τὸ σουδάριο εἶναι ἡ ἁπλῆ καὶ ὄχι 
πολυειδὴς γνῶσι τῶν νοητῶν [πρα- 
γμάτων] μαζὶ μὲ τὴν θεολογία, 
στὸ μέτρο ποὺ προσλαμβάνεται: 
διὰ τῶν ὁποίων προηγουμένως 
ἐγνωρίζετο ὁ Λόγος, διατηρώντας 
χωρὶς αὐτὰ ἐντελῶς ἀκατόρθωτη 
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δίχα τούτων τὴν ὑπὲρ ταῦ- 
τα κατάληψιν. 

ξβ΄. Οἱ θάπτοντες ἐντίμως 
τὸν Κύριον, καὶ ἐνδόξως ἀνα- 
στάντα θεάσονται, πᾶσιν 
ὄντα τοῖς μὴ τοιούτοις ἀθέ- 
ατον. Οὐκέτι γὰρ τοῖς ἐπι- 
βουλεύουσίν ἐστιν ἁλωτός, 
οὐκ ἔχων τῶν ἐκτὸς τὰ προ- 
καλύμματα, δι᾽ ὧν ἐδόκει 
θέλων ἁλίσκεσθαι παρὰ 
τῶν βουλομένων, καὶ πά- 
σχειν ὑπὲρ τῆς πάντων σω- 
τηρίας ἠνείχετο. 

ἐγ᾽. Ὁ θάπτων ἐντίμως τὸν 
Κύριον, πᾶσίν ἐστι τοῖς φι- 
λοθέοις αἰδέσιμος. Θριάμ- 
βου γὰρ αὐτόν, καὶ ὀνείδους 
καθηκόντως ἐῤῥύσατο, βλα- 
σφημίας ὑπόθεσιν οὐκ ἀφεὶς 
τοῖς ἀπίστοις, τὴν ἐν τῷ ξύ- 
λῳ αὐτοῦ προσήλωσιν. Οἱ δὲ 
σφραγίδας ἐπιτεθέντες τῷ 
τάφῳ καὶ στρατιώτας προ- 
σκαθιστῶντες”, μισητοὶ τῆς 
ἐγχειρήσεως: οἳ καὶ ἀνα- 
στάντα τὸν λόγον, ὡς κλα- 
πέντα διαβάλλουσιν"': ἀρ- 
γυρίῳ, ὥς περ τὸν νόθον μα- 
θητὴν εἰς προδοσίαν”, λέγω 
δὲ τὸν ἐπιδεικτικὸν τρόπον 
τῆς ἀρετῆς, οὕτω καὶ τοὺς 
στρατιώτας πρὸς συκοφαν- 
τίαν τοῦ ἀναστάντος Σωτῆ- 























γιὰ ἐμᾶς τὴν ὑψηλότερη ἀπ᾽ αὐτὰ 
κατανόησι. 

62. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἐνταφιάζουν ἐν- 
τίμως τὸν Κύριον, θὰ Τὸν δοῦν νὰ ἀνί- 
σταται ἐνδόξως, ἂν καὶ εἶναι ἀθέα- 
τος σὲ ὅλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι δὲν 
εἶναι τέτοιοι, [δηλαδὴ ἔντιμοι κηδευ- 
τές Του]. Γιατὶ δὲν εἶναι πλέον [ὁ Κύ- 
ριος] εὐάλωτος ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οι ραδιουργοῦν ἐναντίον [Του], διό- 
τι δὲν ἔχει τὰ προκαλύμματα τῶν 
ἐξωτερικῶν [γνωρισμάτων], διὰ τῶν 
ὁποίων φαινόταν, ὅτι ἑκουσίως θα- 
νατώνεται ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
ἤθελαν [τὸν θάνατό Του] καὶ ἀνεχό- 
ταν νὰ πάσχη γιὰ τὴν σωτηρία ὅλων. 
69. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐνταφιάζει ἐν- 
τίµως τὸν Κύριο, εἶναι ἀξιοσέβα- 
στος ἀπὸ ὅλους τοὺς φιλοθέους. Δι- 
ότι Τὸν προάσπισε ἀπὸ τὸν διασυρ- 
μὸΥ καὶ τὴν καταισχύνη, ὅπως ἐπι- 
τάσσει τὸ καθῆκον, καθώς δὲν ἐπέ- 
τρεψε στοὺς ἀπίστους [νὰ γίνῃ] ἡ 
προσήλωσί Του στὸ ξύλο [τοῦ Τιμί- 
ου Σταυροῦ] ὑπόθεσι βλασφημίας. 
Ἐκεῖνοι δέ, οἱ ὁποῖοι ἐπέθεσαν στὸν 
[Πανάγιο] Τάφο σφραγῖδες καὶ το- 
ποθέτησαν ἐμπρὸς στρατιῶτες, [εἷ- 
ναι] μισητοὶ [ἀπὸ ὅλους τοὺς φιλο- 
θέους] γιὰ τὸ ἐγχείρημά [τους]. Αὐτοί, 
καὶ ἀφοῦ ἀναστήθηκε ὁ Λόγος, συ- 
κοφαντοῦν, ὅτι ἐκλάπη: [καὶ] ὅπως 
ἀκριβῶς [ἐξαγόρασαν] μὲ χρήμα- 
τα τὸν νόθο μαθητή, γιὰ τὴν προ- 
δοσία -ἐννοῶ βέβαια [νόθο µαθη- 
τὴ] τὸν ἐπιδεικτικὸ τρόπο τῆς ἀρε- 
τῆς- κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο ἐξαγόρα- 
σαν καὶ τοὺς στρατιῶτες πρὸς συ- 
κοφαντία τοῦ Ἀναστάντος Σωτῆ- 
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ρος ὠνούμενοι. Γινώσκει τῶν 
λεγομένων τὴν ἔμφασιν ὁ 
γνωστικός: οὐκ ἁγνοῶν πῶς 
τε, καὶ ποσαχῶς σταυροῦ- 
ται ὁ Κύριος, καὶ θάπτεται, 
καὶ ἀνίσταται, ὡσεὶ νεκροὺς 
μὲν ποιῶν τοὺς ὑπὸ δαιμό- 
νων τῇ καρδίᾳ παρακαθη- 
μένους ἐμπαθεῖς λογισμούς: 
τοὺς διαμεριζομένους ἐν 
τοῖς πειρασμοῖς ὧς περ ἱμά- 
τια΄, τοὺς τρόπους τῆς ἠθι- 
κῆς εὐπρεπείας: καὶ ὑπερ- 
βαίνων ὥς περ σφραγίδας 
τοὺς ἐπικειμένους τῇ ψυχῇ 
τύπους τῶν κατὰ πρόληψιν 
ἁμαρτημάτων. 

ἕδ᾽. Πᾶς φιλάργυρος δι’ εὐ- 
λαβείας τὴν ἀρετὴν ὑποκρι- 
νόμενος, ἐπειδὰν εὕρῃ τὴν 
ποθουμένην ὕλην πορίσα- 
σθαι, τὸν τρόπον ἐξώμνυται, 
καθ᾽ ὃν μαθητὴς εἶναι τοῦ 
λόγου τὸ πρὶν ἐνομίζετο. 
ξε΄. Ὅταν ἴδης τινὰς ὑπερη- 
φάνους μὴ φέροντας ἐπαι- 
νεῖσθαι τοὺς κρείττονας, 
ἀκήρυκτόν τε μηχανωμέ- 
νους ποιεῖν τὴν λαλουμέ- 
νην ἀλήθειαν, μυρίοις αὖ- 
τὴν ἀπείργοντας πειρασμοῖς, 
καὶ ἀθεμίτοις διαβολαῖς, 
νόει μοι πάλιν ὑπὸ τούτων 
στανροῦσθαι τὸν Κύριον, καὶ 








ρος. Γνωρίζει ὃ γνωστικὸς τὴν ση- 
μασία αὐτῶν, τὰ ὁποῖα λέγονται: 
διότι δὲν ἀγνοεῖ, πῶς καὶ μὲ πό- 
σους τρόπους σταυρώνεται ὁ Κύ- 
ριος καὶ ἐνταφιάζεται καὶ ἀνίστα- 
ται κάνοντας μὲν [ὁ Κύριος], ὡς 
νεκρούς, τοὺς ὑπὸ τῶν δαιμόνων 
ἐμπαθεῖς λογισμούς, οἱ ὁποῖοι κά- 
θονται κοντὰ στὴν καρδία: αὐτούς, 
οἱ ὁποῖοι κατὰ τοὺς πειρασμούς, 
διαμοιράζονται τοὺς τρόπους τῆς 
ἠθικῆς εὐπρεπείας, ὅπως ἀκριβῶς 
τὰ ἱμάτια [τοῦ Κυρίου]: καὶ [ἐπί- 
σης ὁ Κύριος ἀνίσταται], ὑπερβαί- 
νοντας [ὑπερνυκώντας], ὅπως ἀκρι- 
βῶς τὶς σφραγῖδες [τοῦ Τάφου], τὰ 
ἀποτυπώματα, ποὺ τοποθετοῦν- 
ται πάνω στὴν ψυχὴ ἀπὸ τὰ προ- 
ηγούμενα ἁμαρτήματα. 

64. Κάθε φιλάργυρος, ὁ ὁποῖος ὑπο- 
κρίνεται μὲ τρόπους εὐλαβείας τὴν 
ἀρετή, ὁπόταν εὕρῃ νὰ προμηθευ- 
θῇ τὸ ὑλικὸ ἀντίκρισμα, τὸ ὁποῖο 
ποθεῖ, ἀρνεῖται μὲ ὅρκο τοὺς τρό- 
πους [τῆς εὐλαβείας], βάσει τῶν 
ὁποίων, προηγουμένως, ἐθεωρεῖ- 
το, ὅτι εἶναι μαθητὴς τοῦ Λόγου. 
65. Ὅταν δῇς κάποιους ὑπερηφά- 
νους νὰ μηχανεύωνται, γιὰ νὰ κά- 
νουν ἀφανῆ καὶ ἄδοξη τὴν ἁλή- 
θεια, ἡ ὁποία κηρύττεται, ἐμπο- 
δίζοντας αὐτὴν μὲ πάμπολλους 
πειρασμοὺς καὶ ἀθέμιτες διαβο- 
λές, ἐπειδὴ δὲν ὑποφέρουν νὰ ἐπαι- 
νοῦνται οἱ καλλύτεροι, [τότε] ἐν- 
νόησε ἀπὸ μένα, ὅτι πάλι σταυ- 
ρώνεται ἀπ᾽ αὐτοὺς ὁ Κύριος καὶ 
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θάπτεσθαι: καὶ στρατιώ- 
ταις, καὶ σφραγῖσι φυλάτ- 
τεσθαι’ οὓς ἑαυτοῖς περιτρέ- 
πων ὁ λόγος, ἀνίσταται: πλέ- 
ον τῷ πολεμεῖσθαι διαφαι- 
νόμενος: ὥς πρὸς ἀπάθειαν 
διὰ τῶν παθημάτων στομού- 
μενος’ πάντων γάρ ἐστιν 
ἰσχυρότερος, ὡς ἀλήθεια καὶ 
ὤν καὶ καλούμενος”. 

ἕς΄. Τὸ τῆς ἐνσωματώσεως 
τοῦ Λόγου μυστήριον, πάν- 
των ἔχει τῶν τε κατὰ τὴν 
Γραφὴν αἰνιγμάτων καὶ τύ- 
πων τὴν δύναμιν: καὶ τῶν 
Φαινομένων [πάάεπάιηη: καὶ 
νοουμένων] κτισμάτων τὴν 
ἐπιστήμην. Καὶ ὁ μὲν γνοὺς 
σταυροῦ καὶ ταφῆς τὸ μυστή- 
ριον, ἔγνω τῶν προειρημένων 
τοὺς λόγους. Ὁ δὲ τῆς ἀνα- 
στάσεως μυηθεὶς τὴν ἀπόρ- 
ῥητον δύναμιν, ἔγνω τὸν ἐφ’ ᾧ 
τὰ πάντα προηγουμένως ὁ 
Θεὸς ὑπεστήσατο σκοπόν. 
ξζ΄. Τὰ Φαινόμενα πάντα, δεῖ- 
ται σταυροῦ: τῆς τῶν ἐπ᾽ αὐ- 
τοῖς κατ᾽ αἴσθησιν ἐνεργου- 
μένων ἐπεχούσης τὴν σχέ- 
σιν ἕξεως. Τὰ δὲ νοούμενα 
πάντα, χρήζει ταφῆς: τῆς τῶν 
ἐπ᾽ αὐτοῖς κατὰ νοῦν ἐνερ- 
γουμένων ὁλικῆς ἀκινησίας. 
Τη γὰρ σχέσει συναναιρου- 

















ἐνταφιάζεται καὶ φυλάσσεται ἀπὸ 
στρατιῶτες καὶ σφραγῖδες, τοὺς 
ὁποίους ὁ Λόγος, ἀφοῦ μεταστρέφη 
ἐν σχέσει πρὸς τοὺς ἰδίους, ἀνίστα- 
ται, [δηλαδὴ μεταβάλλει τὴν γνώμη 
ἐκείνων]: διότι περισσότερο ἀποκα- 
λύπτεται ἀπὸ τὸν πόλεμο [ἐναντί- 
ον Του]- ἐπειδὴ διὰ τῶν παθημάτων 
[Του, τοὺς] ἑτοιμάζει, [τοὺς ἀσκεῖ] 
πρὸς τὴν ἀπάθεια: διότι εἶναι ἰσχυ- 
ρότερος ἀπ᾽ ὅλους, ἐπειδὴ καὶ εἶναι 
καὶ ὀνομάζεται ἡ Ἀλήθεια. 

66. Τὸ μυστήριο τῆς Σαρκώσεως τοῦ 
[Θεοῦ] Λόγου περιέχει τὴν δύναμι 
ὅλων τῶν αἰνιγματωδῶν λόγων καὶ 
ὑπαινικτικῶν σημείων στὴν [Ἁγία] 
Γραφὴ καὶ τὴν ἀκριβῆ γνῶσι τῶν δη- 
μιουργημάτων καὶ τῶν αἰσθητῶν 
καὶ τῶν νοητῶνδ'. Καὶ αὐτός μέν, ὁ 
ὁποῖος γνώρισε τὸ μυστήριο τοῦ 
Σταυροῦ καὶ τῆς Ταφῆς, γνώρισε 
τοὺς λόγους, ὅσων ἐλέχθησαν προ- 
ηγουμένως. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος μυ- 
ήθηκε στὴν ἀπόρρητη δύναμι τῆς 
Ἀναστάσεως, γνώρισε τὸν σκοπό, 
γιὰ τὸν ὁποῖο κατ᾽ ἀρχὴν ὁ Θεὸς ἔδω;- 
σε ὑπόστασι στὰ πάντα. 

67. Ὅλα τὰ ὁρώμενα [δημιουργήμα- 
τα] ἔχουν ἀνάγκη ἀπὸ σταυρό: [δη- 
λαδὴ] ἀπὸ ἐκείνη τὴν [πνευματικὴ - 
ἀσκητικὴ] κατάστασι, ἡ ὁποία ἐμπο- 
δίζει τὴν σχέσι μὲ ὅσα ἐνεργοῦνται 
σ᾽ αὐτὰ [τὰ ὁρατὰ δημιουργήματα], 
διὰ τῆς αἰσθήσεως. Ὅλα δὲ τὰ νοητὰ 
ἔχουν ἀνάγκη ἀπὸ ἐνταφιασμό: [δη- 
λαδὴ] ἀπὸ τὴν ὁλοκληρωτικὴ ἀκινη- 
σία ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ἐνεργοῦνται 
σ᾽ αὐτὰ [τὰ νοητά], διὰ τοῦ νοός. Δι- 
ότι, ὅταν ἐξαφανίζεται μαζὶ μὲ τὴν 
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μένης τῆς περὶ πάντα φυσι- 
κης ἐνεργείας τε καὶ κινή- 
σεως, ὅ λόγος μόνος ἐφ᾽ ἑαυ- 
τὸν ὑπάρχων, ὥς περ ἐκ νε- 
κρῶν ἐγηγερμένος ἀναφαί- 
νεται, πάντα κατὰ περιγρα- 
φὴν ἔχων τὰ ἐξ αὐτοῦ, µη- 
δενὸς φυσικὴ σχέσει τὴν πρὸς 
αὐτὸν οἰκειότητα τὸ σύνολον 
ἔχοντος. Κατὰ χάριν γάρ, 
ἀλλ᾽ οὐ κατὰ φύσιν ἐστὶν ἡ 
τῶν σῳζομένων σωτηρία”. 
ἑη΄. Τῶν πρός τι, καὶ οἱ αἰ- 
ὤνές εἰσι, καὶ οἱ χρόνοι, καὶ 
οἱ τόποι, ὧν ἄνευ, οὐδὲν τῶν 
συνεπινοουμένων τούτοις 
ἐστίν: ὁ δὲ Θεός, οὐ τῶν πρός 
τι ἐστίν: οὐ γὰρ ἔχει τι καθό- 
λου συνεπινοούμενον. Εἴ- 
περ οὖν, ἄρα κληρονομία 
τῶν ἀξίων αὐτός ἐστι ὁ Θε- 
ός, ὑπὲρ πάντας αἰῶνας, καὶ 
χρόνους, καὶ τόπους ὁ ταύ- 
της ἀξιούμενος τῆς χάριτος 
ἔσται, τόπον ἔχων αὐτὸν τὸν 
Θεόν, κατὰ τὸ γεγραμμένον: 
γενοῦ μοι εἰς Θεὸν ὑπερα- 
σπιστήν, καὶ εἰς τόπον ὀχυ- 
ρὸν τοῦ σῶσαί με”. 

ξθ΄’. Τὸ τέλος οὐδὲν τὸ πα- 
ράπαν ἐμφερὲς ἔχει τῇ με- 
σότητι: ἐπεὶ οὐδὲ τέλος. Με- 
σότης δέ ἐστιν, πάντα τὰ 
μετὰ τὴν ἀρχὴν κατόπιν ὄν- 











σχέσι, ἢ φυσικὴ καὶ ἐνέργεια καὶ κί- 
νησι, σχετικὰ μὲ ὅλα [τότε], ὁ Λόγος, 
ὁ ὁποῖος, ὑφίσταται μόνος μὲ τὸν ἑαυ- 
τό Του, ἐμφανίζεται, ὅπως ἀκριβῶς, 
ὅταν εἶχε ἐκ νεκρῶν ἀναστηθῆ, πε- 
ρικλείοντας µέσα Του ὅλα, [όσα προ- 
έρχονται] ἐξ Αὐτοῦ, χωρὶς ἐντελῶς τί- 
ποτα νὰ ἔχη, διὰ φυσικῆς σχέσεως, 
τὴν οἰκειότητα πρὸς Αὐτόν. Διότι ἢ σῶ- 
τηρία ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι σώζονται, 
συντελεῖται κατὰ Χάριν, ἀλλὰ ὄχι κα- 
τὰ φύσιν. 

68. Καὶ ἡ αἰωνιότητα καὶ ὁ χρόνος 
καὶ ὁ τόπος ἀνήκουν [στὴν κατηγο- 
ρία] τῶν πρός τι, [δηλαδὴ τῆς σχέσε- 
ως], χωρὶς τὴν ὁποία [σχέοι πρὸς τὴν 
αἰωνιότητα, τὸν χρόνο καὶ τὸν τόπο] 
δὲν ὑπάρχει κανένα ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα γίνονται ἀντιληπτὰ [μόνο] σὲ 
συνάρτησι μ᾽ αὐτά, [τὴν αἰωνιότη- 
τα, τὸν χρόνο καὶ τὸν τόπο]. Ὁ Θεός, 
ὅμως, δὲν ἀνήκει [στὴν κατηγορία] 
τῶν πρός τι, [δηλαδὴ τῆς σχέσεως]: 
διότι δὲν ἔχει ἀπολύτως τίποτα, τὸ 
ὁποῖο νὰ γίνεται ἀντιληπτὸ σὲ συ- 
νάρτησι μ᾽ αὐτά, [τὴν αἰωνιότητα, 
τὸν χρόνο καὶ τὸν τόπο]. Ἐφόσον, 
λοιπόν, πράγματι, αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ 
Θεὸς εἶναι ἡ κληρονομία τῶν ἀξίων, 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀξιώνεται αὐτῆς 
τῆς Χάριτος θὰ εἶναι ὑπεράνω ὅλης 
τῆς αἰωνιότητος καὶ τοῦ χρόνου καὶ 
τοῦ τόπου, διότι ἔχει τόπο αὐτὸν τὸν 
ἴδιο τὸν Θεό, σύμφωνα μὲ ἐκεῖνο, 
ποὺ ἔχει γραφή: «γίνε γιὰ μένα Θε- 
ὃς ὑπερασπιστὴς καὶ τόπος σωτηρί- 
ας µου». 

69. Τὸ τέλος δὲν ἔχει ἀπολύτως τίποτα 
ὅμοιο μὲ τὴν μεσότητα: ἐπειδὴ ἀλλιῶς 
δὲν [εἶναι] τέλος. Μεσότητα δὲ εἶναι 
ὅλα, ὅσα μετὰ τὴν ἀρχὴ ὑπάρχουν πί- 
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τα τοῦ τέλους. Εἰ τοίνυν πάν- 
τες οἱ αἰῶνες, καὶ οἱ χρόνοι, 
καὶ οἱ τόποι μετὰ τῶν συ- 
νεπινοουμένων αὐτοῖς ἁπάν- 
των, μετὰ τὸν Θεόν εἶσιν, ἀρ- 
χὴν ἄναρχον ὄντα: καὶ ὡς 
πολὺ κατόπιν ὑπάρχουσι, 
μεσότητος οὐδὲν διαφέρου- 
σι. Τέλος δὲ τῶν σῳζομένων 
ἐστὶν ὁ Θεός, οὐδὲν ἔσται 
μεσότητος κατὰ τὸ ἀκρό- 
τατον τέλος γενομένοις τοῖς 
σῳζομένοις συνθεωρούμε- 
νον. 

ο΄. Ὁ πᾶς κόσμος ἰδίοις πε- 
ριοριζόμενος λόγοις, καὶ τό- 
πος λέγεται, καὶ αἰὼν τῶν ἐν 
αὐτῷ διαιτωμένων: τρόπους 
θεωρημάτων ἔχων κατὰ φύ- 
σιν τοὺς αὐτῷ προσφυεῖς, 
μερικὴν κατανόησιν αὐτοῖς 
ἐμποιῆσαι τῆς ἐπὶ πάντα σο- 
φίας τοῦ Θεοῦ δυναμένους: 
οἷς ἕως χρῶνται πρὸς κατα- 
νόησιν, οὐ δύνανται δίχα µε- 
σότητος εἶναι, καὶ μερικῆς 
καταλήψεως. Ἐπειδὴ δὲ τὸ 
ἐκ μέρους, τοῦ τελείου φα- 
νέντος, καταργεῖται, καὶ τὰ 
ἔσοπτρα πάντα καὶ τὰ αἰ- 
νίγματα παρέρχονται, τῆς 
πρόσωπον πρὸς πρόσωπον 
παραγινομένης ἀληθείας”, 
ὑπὲρ πάντας ἔσται κόσμους, 











σω ἀπὸ τὸ τέλος. Ἐάν, ἑπομένως, 
ὅλη ἡ αἰωνιότητα καὶ ὁ χρόνος καὶ 
ὁ τόπος μαζὶ μὲ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
παρατηροῦνται σὲ συνάρτησι μ᾽ αὖ- 
τά, [τὴν αἰωνιότητα, τὸν χρόνο καὶ 
τὸν τόπο], εἶναι μετὰ ἀπὸ τὸν Θεό, 
ὁ ὁποῖος εἶναι ἀρχὴ ἄναρχος [χωρὶς 
ἀρχή]: καὶ καθὼς ἀποκτοῦν ὕπαρ- 
ξι πολὺ μετά, δὲν διαφέρουν τίποτα 
ἀπὸ τὴν μεσότητα. Τέλος δὲ ἐκείνων, 
οἱ ὁποῖοι σώζονται εἶναι ὁ Θεός. Τί- 
ποτα δὲν θὰ ὑπάρχῃ ἀπὸ τὴν μεσό- 
τητα, γιὰ νὰ θεωρῆται μαζὶ μ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι σώζονται, ὅταν κα- 
τασταθοῦν στὸ ἀκρότατο τέλος. 

70. Ὀλόκληρος ὁ κόσμος, ὁ ὁποῖος 
προσδιορίζεται ἀπὸ τοὺς ἰδιαίτερους 
λόγους [του], λέγεται καὶ τόπος καὶ 
αἰώνας ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι διαβιώ- 
νουν μέσα σ᾽ αὐτόν: ἔχοντας, ὡς τρό- 
πους τῶν ὁρωμένων στὴν φύσι [τρό- 
πους φυσικῆς θεωρίας], ἐκείνους, 
ποὺ ἁρμόζουν στὴν φύσι αὐτοῦ [τοῦ 
κόσμου], οἱ ὁποῖοι [τρόποι], δι αὐ- 
τῶν τῶν ἰδίων, δύνανται νὰ προξε- 
νήσουν μερικὴ κατανόησι τῆς σο- 
φίας τοῦ Θεοῦ, [ποὺ ἐκτείνεται] πά- 
νω σὲ ὅλα: τοὺς ὁποίους [τρόπους], 
ἐνόσῳ [οἱ ἄνθρωποι] χρησιμοποι- 
οὖν γιὰ κατανόησι, δὲν εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ εἶναι ἐκτὸς μεσότητος καὶ με- 
ρικῆς κατανοήσεως. Ἐπειδὴ δὲ τὸ με- 
ρικὸ καταργεῖται, ὅταν ἐμφανισθῇ 
τὸ τέλειο καὶ ὅλα τὰ κάτοπτρα καὶ 
τὰ αἰνίγματα παρέρχονται, ὅταν εἷ- 
ναι παροῦσα πρόσωπο πρὸς πρόσω- 
πο ἡ Ἀλήθεια, ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος σώ- 
ζεται, ἐπειδὴ τελειώθηκε κατὰ Θεόν, 
θὰ εἶναι ὑπεράνω ὅλων τῶν κόσμων 
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καὶ αἰῶνας, καὶ τόπους, οἷς 
τέως ὡς νήπιος ἐπαιδαγω- 
γεῖτο, τελειωθεὶς κατὰ Θεὸν 
ὁ σῳζόμενος. 

ρα’. Ὁ Πιλάτος, τοῦ κατὰ 
φύσιν νόμου τύπος ἐστί: τοῦ 
δὲ γραπτοῦ νόμου, τὸ πλῆ- 
θος τῶν Ἰουδαίων. Ὁ τοίνυν 
κατὰ πίστιν ὑπὲρ τοὺς δύο 
μὴ γενόμενος νόμους, οὐ δύ- 
ναται δέξασθαι τὴν ὑπὲρ 
φύσιν καὶ λόγον [τεείε; νό- 
μον] ἀλήθειαν: ἀλλὰ σταυ- 
ροῖ πάντως τὸν λόγον, ἢ ὡς 
Ἰουδαῖος σκάνδαλον, ἢ ὡς 
Ἕλλην μωρίαν ἡγούμενος 
τὸ Εὐαγγέλιον”, 

οβ’. Ὅταν ἴδης Ἡρώδην καὶ 
Πιλάτον ἀλλήλοις φιλιά- 
ζοντας ἐπὶ τῇ ἀναιρέσει τοῦ 
Ἰησοῦ”, τότε νόει τὴν εἰς τὸ 
αὐτὸ συνδρομὴν τοῦ τε τῆς 
πορνείας, καὶ τῆς κενοδο- 
ξίας δαίμονος, ἐπὶ τὸ θανα- 
τῶσαι τὸν λόγον τῆς ἀρετῆς 
καὶ τῆς γνώσεως ἀλλήλοις 
συμφωνούντων. Ὁ μὲν γὰρ 
κενόδοξος δαίμων, πνευμα- 
τικὴν γνῶσιν ὑποκρινόμε- 
νος, παραπέμπει τῷ δαίμονι 
τῆς πορνείας: ὁ δὲ τῆς πορ- 
νείας, καθ᾽ ὑπόκρισιν καθα- 
ρότητος [τεεῖε: καθαρότη- 
τα] προσποιούμενος, ἀνα- 








καὶ τῶν αἰώνων καὶ τῶν τόπων, 
μὲ τοὺς ὁποίους, ἕως τότε, σὰν 
νήπιο ἐπαιδαγωγεῖτο. 

71. Ὁ Πιλάτος εἶναι τύπος τοῦ 
φυσικοῦ νόμου: ἐνῶ τοῦ γρα- 
πτοῦ νόμου [εἶναι τύπος] τὸ 
πλῆθος τῶν Ἰουδαίων. Ἐκεῖνος, 
ἑπομένως, ὁ ὁποῖος δὲν ἔγινε, 
κατὰ τὴν πίστι, ὑπεράνω [αὐ- 
τῶν] τῶν δύο νόμων, δὲν δύνα- 
ται νὰ δεχθῇ τήν, ὑπεράνω τῆς 
φύσεως καὶ τοῦ νόμου, Ἀλή- 
θεια: ἀλλά, ἐξάτιαντος, σταυ- 
ρώνει τὸν Λόγο, θεωρώντας τὸ 
Εὐαγγέλιο ή, ὡς Ἰουδαῖος, σκάν- 
δαλο ἤ, ὡς εἰδωλολάτρης, µω- 
ρία. 

72. Ὅταν δῆς τὸν Ἡρώδη καὶ τὸν 
Πιλάτο νὰ γίνωνται Φίλοι, µε- 
ταξύ τους, γιὰ τὴν θανάτωσι τοῦ 
Ἰησοῦ, τότε κατανόησε, γιὰ τὸν 
ἴδιο [σκοπὸ] τὴν συρροὴ καὶ 
τοῦ δαίμονος τῆς πορνείας καὶ 
[τοῦ δαίμονος] τῆς κενοδοξίας, 
οἱ ὁποῖοι συμφωνοῦν, μεταξύ 
τους, γιὰ τὴν θανάτωσι τοῦ λό- 
γου τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς γνώ- 
σεως. Διότι ὁ μὲν κενόδοξος 
δαίμονας, μὲ τὸ νὰ ὑποκρίνε- 
ται πνευματικὴ γνῶσι, ἀπο- 
στέλλει στὸν δαίμονα τῆς πορ- 
νείας. Ὁ δὲ [δαίμονας] τῆς πορ- 
νείας, μὲ τὸ νὰ προσποιῆται, 
ὑποκριτικά, καθαρότητα, στέλ- 
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πέμπει τῷ δαίμονι τῆς κε- 
νοδοξίας: διὸ λαμπρὰν πε- 
ριτιθεὶς ἐσθῆτα, φησίν, ὁ 
Ἡρώδης ἀνέπεμψε Πιλά- 
τῳ τὸν Ἰησοῦν”. 

ογ΄. Καλὸν μὴ συγχωρεῖν σαρ- 
κὶ καὶ πάθεσι προσανέχειν 
τὸν νοῦν. Οὐ γὰρ συλλέγου- 
σι, φησίν, ἐξ ἀκανθῶν σῦκα, 
τουτέστιν, ἐκ παθῶν ἀρετήν' 
οὔτε ἐκ βάτου σταφυλήν”. 
τουτέστιν, ἐκ τῆς σαρκὸς 
τὴν εὐφραίνουσαν γνῶσιν. 
οδ΄. Διὰ τῆς ὑπομονῆς τῶν 
πειρασμῶν δοκιμαζόμενος 
ὁ ἀσκητής, καὶ διὰ τῆς σω- 
ματικῆς παιδαγωγίας κα- 
θαιρόμενος, καὶ διὰ τῆς ἐπι- 
μελείας τῶν ὑψηλῶν θεῶ- 
ρημάτων τελειούμενος, ἀξι- 
οὗται τῆς θείας παρακλή- 
σεως. Κύριος γὰρ, φησὶν ὁ 
Μωῦσῆης, ἐκ Σινᾶ ἥκει: του- 
τέστιν, ἐκ τῶν πειρασμῶν: 
καὶ ἐπεφάνη ἡμῖν ἐκ Σηείρ: 
τουτέστιν, ἐκ τῶν σωματι- 
κῶν πόνων: καὶ κατέσπευ- 
σεν ἐξ ὄρους Φαῤῥάν σὺν 
μυριάσι Κάδδης”: τουτέστιν 
ἐξ ὄρους τῆς πίστεως, σὺν 
μυριάσιν ἁγίων γνώσεων. 
οε΄. Ὁ Ἡρώδης, φρονήματος 
λόγον ἐπέχει σαρκός: ὁ δὲ Πι- 
λάτος, αἰσθήσεως: ὁ δὲ Καὶ- 














νει πίσω στὸν δαίμονα τῆς κενο- 
δοξίας. Ἕνεκα τούτου, λέγει [ἡ 
Ἁγία Γραφή], ὁ Ἡρώδης ἀπέστει- 
λε τὸν Ἰησοῦ στὸν Πιλάτο, ἀφοῦ 
[Τοῦ] Φόρεσε λαμπρὴ στολή. 
78. Καλὸν [εἶναι] νὰ μὴν ἐπιτρέ- 
πωµε ὁ νοῦς νὰ προσκολλᾶται 
στὸ σῶμα καὶ στὰ πάθη. Διότι, 
λέγει, δὲν συλλέγουν ἀπὸ τὰ ἀγ- 
κάθια σῦκα, δηλαδὴ ἀπὸ τὰ πά- 
θη ἀρετή: οὔτε ἀπὸ τὸν βάτο στα- 
φύλι δηλαδὴ ἀπὸ τὴν σάρκα τὴν 
γνῶσι, ἡ ὁποία εὐφραίνει. 

74. Ὁ ἀσκητής, ἀφοῦ δοκιμασθῇ, 
μέσῳ τῆς ὑπομονῆς, στοὺς πει- 
ρασμοὺς καὶ ἀφοῦ καθαρισθῇ μὲ 
τὴν σωματικὴ ἄσκησι καὶ ὁδη- 
γηθή στὴν τελείωσι μὲ τὴν με- 
λέτη τῶν ὑψηλῶν [πνευματικῶν] 
θεωριῶν, [τότε] ἀξιώνεται τὴν 
θεία παρηγορία. Διότι ὁ Κύριος 
ἔρχεται ἀπὸ τὸ Σινᾶ, λέγει ὁ Μω- 
ὑσῆς- δηλαδὴ ἀπὸ τοὺς πειρα- 
σμούς: καὶ μᾶς ἐμφανίσθηκε ἀπὸ 
[τὸ ὄρος] Σηείρ: δηλαδὴ ἀπὸ τοὺς 
σωματικοὺς κόπους: καὶ ἦρθε μὲ 
ὁρμὴ ἀπὸ τὸ ὄρος Φαρρὰν μαζὶ 
μὲ ἀναρίθμητους Κάδης [ἁγί- 
ους] : δηλαδὴ ἀπὸ τὸ ὄρος τῆς 
πίστεως μαζὶ μὲ ἀναρίθμητες ἅ- 
γιες γνώσεις. 

75. Ὁ Ἡρώδης ὑποδηλώνει τὸν λό- 
γο τοῦ φρονήματος τῆς σαρκός: 
ὁ δὲ ΓΠΙιλάτος [ὑποδηλώνει τὸν 
λόγο] τῆς αἰσθήσεως: ἐνῶ ὁ Καϊ- 
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σαρ, τῶν αἰσθητῶν: οἱ δὲ Ίου- 
δαῖοι, τῶν ψυχικῶν λογι- 
σμῶν. Ἐπειδὰν οὖν ἐξ ἀγνοί- 
ας ἡ ψυχὴ τοῖς αἰσθητοῖς 
προστεθῇ, προδίδωσι τῇ αἰ- 
σθήσει τὸν λόγον εἰς θάνα- 
τον, καθ᾽ ἑαυτῆς κυροῦσα 
δι ὁμολογίας τὴν τῶν φθαρ- 
τῶν βασιλείαν. Φασὶ γὰρ οἱ 
Ἰουδαῖοι: οὐκ ἔχομεν βασι- 
λέα, εἰ μὴ Καίσαρα”. 

ος’. Ὁ Ἡρώδης, ἐνεργείας τό- 
πον ἐπέχει τιαθῶν: ὁ δὲ Πι- 
λάτος, τῆς ἐπ᾽ αὐτῆς ἠπατη- 
μένης ἕξεως: ὁ δὲ Καισαρ, 
τοῦ σκοτεινοῦ κοσµοκρά- 
τορος: οἱ δὲ Ἰουδαῖοι, ψυχῆς. 
Ὁπηνίκα γοῦν ὑποκλιθεῖ- 
σα ψυχὴ τοῖς πάθεσι, τὴν 
ἀρετὴν παραδῷ τῆ ἕξει τῆς 
κακίας ὑποχείριον, τὴν μὲν 
τοῦ Θεοῦ προδήλως ἀρνεῖται 
βασιλείαν, πρὸς δὲ τὴν τοῦ 
διαβόλου μετέρχεται φθο- 
ροποιὸν τυραννίδα. 

ος. Οὐκ ἀρκεῖ τῇ ψυχῆ πρὸς 
εὐφροσύνην πνευματικὴν 
ἡ ὑποταγή τῶν παθῶν, εἰ 
μὴ τὰς ἀρετὰς κτήσηται τῇ 
πληρώσει τῶν ἐντολῶν. Μὴ 
χαίρετε γάρ, φησίν, ὅτι τὰ 
δαιμόνια ὑμῖν ὑποτάσσεται: 
τουτέστι, τὰ ἐνεργήματα 
τῶν παθῶν: ἀλλ᾽ ὅτι τὰ ὀνό- 











σαρ [τὸν λόγο] τῶν αἰσθητῶν: οἱ 
δὲ Ἰουδαῖοι [ὑποδηλώνουν τὸν λό- 
γο| τῶν ψυχικῶν λογισμῶν. Ὁπό- 
ταν, λοιπόν, ἡ ψυχή, λόγῳ ἄπου- 
σίας γνώσεως [τοῦ Θεοῦ], ἑνωθῆ 
μὲ τὰ αἰσθητά, παραδίδει μὲ τὴν 
αἴσθησι τὸν Λόγο στὸν θάνατο, 
ἐπικυρώνοντας ὡς πρὸς τὸν ἑαυ- 
τό της μὲ ὁμολογία τὴν βασιλεία 
τῶν φθαρτῶν. Διότι λέγουν οἱ Ἰου- 
δαῖοι: δὲν ἔχομε [ἄλλο] βασιλέα, 
παρὰ μόνο τὸν Καίσαρα.. 

76. Ὁ Ἡρώδης ὑποδηλώνει τὸν τό- 
πο τῆς ἐνεργείας τῶν παθῶν: ὁ δὲ 
Πιλάτος [ὑποδηλώνει τὸν τόπο] 
τῆς ἐξαπατημένης πνευματικῆς 
καταστάσεως ὡς πρὸς αὐτὴ [τὴν 
ἐνέργεια τῶν παθῶν]: ἐνῶ ὁ Καῖ- 
σαρ [τὸν τόπο] τοῦ σκοτεινοῦ κο- 
σμοκράτορα: οἱ δὲ Ἰουδαῖοι [ὑπο- 
δηλώνουν τὸν τόπο] τῆς ψυχῆς. 
Ὁπόταν, βεβαίως, ἡ ψυχή, ἀφοῦ 
ὑποκύψη στὰ πάθη, παραδίδῃ τὴν 
ἀρετὴ ὑποχείρια στὴν πνευματι- 
κὴ κατάστασι τῆς κακίας, τὴν μὲν 
Βασιλεία τοῦ Θεοῦ καταφανῶς ἀρ- 
νεῖται, ἀπέρχεται δὲ πρὸς τὴν κα- 
ταστρεπτικὴ τυραννία τοῦ διαβό- 
λου. 

77. Δὲν ἀρκεῖ γιὰ εὐφροσύνη στὴν 
ψυχὴ ἡ καθυπόταξι τῶν παθῶν, 
ἐὰν δὲν ἀποκτήση τὶς ἀρετὲς μὲ 
τὴν ἐκπλήρωσι τῶν ἐντολῶν. Δι- 
ότι, λέγει [ὁ Κύριος], μὴ χαίρετε, 
διότι τὰ δαιμόνια ὑποτάσσονται 
σ᾽ ἐσᾶς: δηλαδὴ τὰ ἐνεργήματα 
τῶν παθῶν: ἀλλά, διότι τὰ ὀνό- 
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ματα ὑμῶν ἐγράφη ἐν οὐρα- 
νῷ”: τῇ δι ἀρετῶν τῆς υἱο- 
θεσίας χάριτι, πρὸς τὸν τό- 
πον τῆς ἀπαθείας µεταγρα- 
φέντα. 

ση’. Ἀναγκαῖος τῷ γνωστι- 
κῶ πάντως ἐστίν, ὁ διά πρά- 
ἕεως πλοῦτος τῶν ἀρετῶν. 
Ὁ ἔχων γάρ, φησί, βαλάν- 
τιον, τουτέστι γνῶσιν πνευ- 
ματικήν, ἀράτω: ὁμοίως καὶ 
πήραν: τουτέστι, τὴν δαψι- 
λῶς τὴν ψυχὴν διατρέφου- 
σαν τῶν ἀρετῶν ἀφθονίαν. 
Ὁ δὲ μὴ ἔχων, βαλάντιον δη- 
λονότι καὶ πήραν, τουτέστι 
γνῶσιν καὶ ἀρετήν, πωλη- 
σάτω τὸ ἱμάτιον αὐτοῦ, καὶ 
ἀγορασάτω μάχαιραν”. ἐκ- 
δότω, φησί, προθύμως τὴν 
ἑαυτοῦ σάρκα τοῖς πόνοις 
τῶν ἀρετῶν, καὶ µεταχειρι- 
σάσθω σοφῶς ὑπὲρ τῆς εἰ- 
ρήνης τοῦ Θεοῦ, τὸν πρὸς τὰ 
πάθη, καὶ τοὺς δαίμονας πό- 
λεμον: ἤγουν τὴν ἐν ῥήματι 
Θεοῦ διακρίνουσαν ἕξιν τὸ 
χεῖρον τοῦ κρείττονος. 
οθ’. Τριακοντούτης ὢν ὁ Κύ- 
ριος ἀναφαίνεται” τοὺς δι- 
ορατικοὺς τῷ ἀριθμῷ τού- 
τῳ, τὰ περὶ ἑαυτοῦ κρυφί- 
ως μυστήρια διδάσκων. Ὁ 
γὰρ τριάκοντα ἀριθμὸς µυ- 








ματά σας ἐγράφησαν στὸν οὐρα- 
νό, καθὼς μετεγράφησαν ἀπὸ τὴν 
Χάρι τῆς υἱοθεσίας, διὰ τῶν ἀρε- 
τῶν, στὸν τόπο τῆς ἀπαθείας. 

78. Στὸν γνωστικὸ [ἄνθρωπο] εἷ- 
ναι, ὁπωσδήποτε, ἀναγκαῖος ὁ 
πλοῦτος, μέσῳ τῆς πράξεως τῶν 
ἀρετῶν. Διότι, λέγει [ὁ Κύριος], 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει πορτοφό- 
λι, δηλαδὴ πνευματικὴ γνῶσι, ἂς 
τὸ πάρῃ: κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ 
ὁδοιπορικὸ σάκο, δηλαδὴ τὴν 
πληθώρα τῶν ἀρετῶν, ἡ ὁποία 
διατρέφει πλουσιοπάροχα τὴν 
ψυχή. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος δὲν 
ἔχει, ἐννοεῖται πορτοφόλι καὶ 
ὁδοιπορικὸ σάκο, δηλαδὴ γνῶσι 
καὶ ἀρετή, ἄς πουλήσῃ τὸ ἔνδυ- 
μά του καὶ ἂς ἀγοράσῃ μαχαί- 
οι. Ἂς παραδώση, λέγει [ὃ Κύρι- 
ος], πρόθυμα τὸ σῶμα του στοὺς 
κόπους τῶν ἀρετῶν καὶ ἂς μετα- 
χειρισθῇ μὲ σοφία, γιὰ χάρι τῆς 
εἰρήνης τοῦ Θεοῦ, τὸν πόλεμο 
ἐναντίον τῶν παθῶν καὶ τῶν δαι- 
μόνων: δηλαδὴ τὴν πνευματικὴ 
κατάστασι, ἡ ὁποία διακρίνει σύμ- 
Φωνα μὲ τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ τὸ 
χειρότερο ἀπὸ τὸ καλλύτερο. 

79. Ὅταν ὁ Κύριος ἦταν τριακοντα- 
ετὴς ἐμφανίσθηκε διδάσκοντας 
τοὺς διορατικοὺς μὲ τὸν ἀριθμὸ 
αὐτὸ κατὰ μυστικὸ τρόπο τὰ σχε- 
τικὰ μὲ τὸν ἑαυτό του μυστήρια. 
Διότι ὁ ἀριθμὸς τριάντα, ἐὰν ἐννο- 
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στικῶς μετανοούμενος, χρό- 
νου τε καὶ φύσεως, καὶ τῶν 
ὑπὲρ τὴν ὁρατὴν φύσιν νο- 
ητῶν Δημιουργόν, καὶ προ- 
νοητὴν εἰσάγει τὸν Κύριον. 
Χρόνου μέν, διὰ τοῦ ἑπτά: 
ἑβδοματικὸς γὰρ ὁ χρόνος: 
φύσεως δέ, διὰ τοῦ πέντε’ 
πενταδικὴ γὰρ ἡ φύσις, διὰ 
τὴν αἴσθησιν πενταχῶς δι- 
αιρουμένην: νοητῶν δέ, διὰ 
τοῦ ὀκτώ: ὑπὲρ γὰρ τὴν με- 
τρουμένην τοῦ χρόνου πε- 
ρίοδον, ἡ τῶν νοητῶν ἐστὶ 
γένεσις’ προνοητὴν δέ, διὰ 
τοῦ δέκα διά τε τὴν τῶν ἐν- 
τολῶν ἁγίαν δεκάδα, τὴν 
πρὸς τὸ εὖ τοὺς ἀνθρώπους 
ἐνάγουσαν, καὶ διὰ τὸ τού- 
του τοῦ γράμματος µνυστι- 
κῶς ἀπῆρχθαι τῆς προση- 
γορίας τὸν Κύριον, ἡνίκα γέ- 
γονεν ἄνθρωπος. Συνάψας 
οὖν τὸν πέντε, καὶ τὸν ἑπτά, 
καὶ τὸν ὀκτώ, καὶ τὸν δέκα, 
τὸν τριάκοντα πληροῖς ἀρι- 
θμόν. Ὁ τοίνυν ὡς ἀρχηγῷ 
τῷ Κυρίῳ καλῶς ἕπεσθαι 
γινώσκων, οὐκ ἀγνοήσει τὸν 
λόγον, καθ ὃν καὶ αὐτὸς τρι- 
ακοντούτης ἀναφανήσε- 
ται, κηρύττειν δυνάμενος 
τὸ Εὐαγγέλιον τῆς Βασιλεί- 
ας. Όταν γὰρ ἀμέπτως, ὥς 


ηθῆ μὲ μυστικὸ τρόπο, παρουσιάζει 
τὸν Κύριο δημιουργὸ καὶ προνοητὴ 
καὶ τοῦ χρόνου καὶ τῆς Φύσεως καὶ 
τῶν ὑπεράνω τῆς ὁρατῆς Φύσεως νο- 
ητῶν [δημιουργημάτων!]. [Γαρουσι- 
άζει τὸν Κύριο Δημιουργὸ] μὲν τοῦ 
χρόνου, διὰ τοῦ [ἀριθμοῦ] ἑπτά: διό- 
τι ὁ χρόνος εἶναι ἑβδομαδικός, [ἀνα- 
Φορικὸς τῆς ἑβδομάδος τοῦ χρόνου 
τῆς Δημιουργίας]: [δημιουργὸ] δὲ τῆς 
φύσεως, διὰ τοῦ [ἀριθμοῦ] πέντε- δι- 
ότι ἡ φύσι [εἶναι] πενταδική, ἀφοῦ 
διαιρεῖται κατὰ πέντε τρόπους, ἐξ 
αἰτίας τῆς αἰσθήσεως. Ἐνῶ [παρου- 
σιάζει ὁ ἀριθμὸς τριάντα τὸν Κύ- 
ριο Δημιουργὀὸ] τῶν νοητῶν διὰ τοῦ 
[ἀριθμοῦ] ὀκτώ: διότι ἡ δημιουργία 
τῶν νοητῶν εἶναι πάνω καὶ πέρα 
ἀπὸ τὴν περίοδο τοῦ χρόνου, ἡ ὁποία 
ἐπιδέχεται μέτρησι. [Παρουσιάζει] 
δὲ [τὸν Κύριο] προνοητή, μέσῳ τοῦ 
[ἀριθμοῦ] δέκα, ἐξ αἰτίας καὶ τῆς 
ἁγίας δεκάδος τῶν ἐντολῶν, ἡ ὁποία 
ὁδηγεῖ στήν σωτηρία τοὺς ἀνθρώ- 
πους καὶ ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι ὁ Κύριος, 
ὅταν γίνεται ἄνθρωπος, κατὰ μυ- 
στικὸ τρόπο ἀρχίζει τὸ ὄνομά [Του 
Ἰησοῦς] μὲ αὐτὸ τὸ γράμμα [ι, τὸ 
ὁποῖο, ἀριθμητικῶς, ἰσοδυναμεῖ μὲ 
δέκα]. Ἐὰν λοιπὸν προσθέσης τὸ πέν- 
τε καὶ τὸ ἑπτὰ καὶ τὸ ὀκτῶ καὶ τὸ 
δέκα συμπληρώνεις τὸν ἀριθμὸ τρι- 
άντα. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος, 
γνωρίζει καλὰ νὰ ἀκολουθῇ τὸν Κύ- 
ριο, ὡς ἀρχηγό, δὲν θὰ ἀγνοήσῃ τὸν 
λόγο, βάσει τοῦ ὁποίου καὶ ὁ ἴδιος 
θὰ παρουσιασθῇ νὰ ἔχῃ τὴν δύνα- 
μι νὰ κηρύττῃ τὸ Εὐαγγέλιο τῆς Βα- 
σιλείας. Διότι, ὅταν ἄμεμπτα δηµι- 
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περ τινὰ φύσιν ὁρατήν, τὸν 
κατὰ πρᾶξιν τῶν ἀρετῶν 
δημιουργήση κόσμον, τὴν 
ἐπ᾽ αὐτῆς τῆς ψυχῆς, ὥς περ 
τινὰ χρόνον, διὰ τῶν ἐναν- 
τίων συμβαίνουσαν μὴ ἀλ- 
λοιώσας, περίοδον, καὶ διὰ 
θεωρίας ἀπταίστως δρέψε- 
ται γνῶσιν, καὶ τὴν αὐτὴν 
καὶ ἄλλοις ἕξιν προνοητι- 
κῶς ἐνθεῖναι δεδύνηται: τό- 
τε καὶ αὐτός, ὡς ὃ ἄν ἔχοι 
σωματικῆς ἡλικίας, τριακον- 
τούτης ἐστὶ τῷ πνεύματι, 
συνεμφαίνων τῶν οἰκείων 
ἀγαθῶν τὴν ἐν ἄλλοις ἐνέρ- 
γειαν. 

π᾿. Ὁ ταῖς ἡδοναῖς παρειµέ- 
νος τοῦ σώματος, οὔτε πρὸς 
ἀρετήν ἐστιν ἐνεργός, οὔτε 
πρὸς γνῶσιν εὐκίνητος: ὅθεν 
οὐδὲ ἄνθρωπον ἔχει, τουτέ- 
στιν ἔμφρονα λογισμόν, ἵνα 
ὅταν ταραχθή τὸ ὕδωρ βά- 
λη αὐτὸν εἰς τὴν κολυμβή- 
θρανύ' τουτέστιν εἰς τὴν δε- 
κτικὴν τῆς γνώσεως ἀρετήν, 
τήν ἰατρεύουσαν πᾶσαν νό- 
σον’ εἰ μή που διὰ ῥαθυμί- 
ας ὁ νοσῶν ἀναβαλλόμενος, 
ὑπ᾽ ἄλλου προληφθη, τοῦ 
κωλύοντος αὐτῷ παραγενέ- 
σθαι τὴν ἴασιν. Διὸ καὶ τρι- 
ἆκοντα καὶ ὀκτώ ἔτη νόσῳ 














ουργήση, ἀκριβῶς σὰν κάποια 
ὁρατὴ φύσι τὸν κόσμο τῶν πρα- 
κτικῶν ἀρετῶν, χωρὶς νὰ ἀλλοι- 
ώση μὲ τὰ ἀντίθετα τὴν κυκλικὴ 
διαδρομή, ἡ ὁποία ἀκριβῶς σὰν κά- 
ποιο χρόνο συμβαίνει πάνω στὴν 
ἴδια τὴν ψυχή, καὶ [ὅταν] μέσῳ 
τῆς θεοπτίας ἀποκομίσῃ ἀλάν- 
θαστα τὴν [θεία] γνῶσι καὶ ἔχῃ 
τὴν δύναμι νὰ εἰσάγῃ αὐτὴν τὴν 
πνευματικὴ κατάστασι καὶ σὲ ἄλ- 
λους: τότε καὶ αὐτός, ὅπως κι ἂν 
ἤθελε ἔχει ὡς πρὸς τὴν σωµματι- 
κὴ ἡλικία, εἶναι τριακονταετής, ὡς 
πρὸς τὸ πνεῦμα, φανερώνοντας, 
ἐπιπλέον, τὴν ἐνέργεια ἀπὸ τὰ 
δικά του ἀγαθὰ καὶ σὲ ἄλλους. 
80. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εἶναι παρα- 
λελυμένος ἀπὸ τὶς ἡδονὲς τοῦ σώ- 
ματος, οὔτε εἶναι δραστήριος γιὰ 
τὴν ἀρετή, οὔτε εὐκίνητος γιὰ τὴν 
γνῶσι: συνεπῶς, οὔτε ἔχει ἄνθρω- 
πο, δηλαδὴ ἐχέφρονα λογισμό, 
ὥστε, ὅταν ταραχθῇ τὸ ὕδωρ, νὰ 
τὸν βάλλῃ στὴν κολυμβήθρα: δη- 
λαδὴ στὴν ἀρετή, τὴν δυναμένη 
νὰ δεχθῇ τὴν [θεία] γνῶσι, ἡ ὁποία 
θεραπεύει κάθε ἀσθένεια: ἐφόσον 
ἐκεῖνος, ποὺ τυχὸν ἀσθενεῖ, ἐπει- 
δὴ ἐπιδείκνύει ἀναβλητικότητα, 
διὰ τῆς ραθυμίας, συνήθως προ- 
σπερνᾶται ἀπὸ ἄλλον, ὁ ὁποῖος 
τὸν παρεμποδίζει νὰ λάβῃ τελεία 
τὴν ἴασι Γι αὐτὸ καὶ τριάντα ὀκτὼ 
χρόνια μένει κατάκοιτος μαζὶ 
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συγκατακλίνεται”', Ὁ γὰρ μὴ 
πρὸς δόξαν Θεοῦ τὴν ὁρατὴν 
θεώμενος κτίσιν καὶ πρὸς 
τὴν νοητὴν φύσιν εὐσεβῶς 
ἀναβιβάζων τὴν ἔννοιαν, εἰ- 
κότως νοσῶν διαμένει τῶν 
εἰρημένων ἐτῶν τὸν ἀριθμόν. 
Ὁ γὰρ τριάκοντα φυσικῶς 
λαμβανόμενος ἀριθμός, τὴν 
αἰσθητὴν σημαίνει φύσιν: ὥς 
περ καὶ πρακτικῶς σκοπού- 
μενος, τὴν πρακτικὴν ἀρε- 
τήν. Ὁ δὲ ὀκτώ μυστικῶς κα- 
τανοούμενος, τὴν νοητὴν τῶν 
ἀσωμάτων παραδηλοῖ φύ- 
σιν' ὥς περ καὶ γνωστικῶς 
θεωρούμενος, τὴν πάνσο- 
φον θεολογίαν: αἷς ὁ μὴ κι- 
νούμενος πρὸς Θεόν, πάρε- 
τος μένει, μέχρις ἂν ἐλθὼν 
ὁ Λόγος διδάξη αὐτὸν [τεείε: 
αὐτῷ] τὸν σύντομον τῆς ἰά- 
σεως τρόπον, φάσκων: ἔγει- 
ραι, ἄρον τὸν κράββατόν 
σου, καὶ περιπάτει”: διανα- 
στῆναι τὸν νοῦν τῆς κατε- 
χούσης φιληδονίας, καὶ ἆραι 
τὸ σώμα τοῖς ὤμοις τῶν ἀρε- 
τῶν, καὶ ἀπελθεῖν εἰς τὸν οἷ- 
κον, δηλαδὴ τὸν οὐρανὸν ἐγ- 
κελευόμενος. Καλὸν γὰρ ὑπὸ 
τοῦ κρείττονος τοῖς ὤμοις 
τῆς πράξεως τὸ χεῖρον αἴ- 
ρεσθαι πρὸς ἀρετήν, ἡ τὸ 














μὲ τὴν ἀσθένεια. Διότι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος δὲν βλέπει τὴν ὁρατὴ δη- 
μιουργία μὲ προοπτικὴ τὴν δόξα 
τοῦ Θεοῦ καὶ δὲν ἀναβιβάζει τὴν 
σκέφψι μὲ εὐσέβεια πρὸς τὴν νοητὴ 
φύσι, κατὰ φυσικὸ τρόπο, παρα- 
μένει ἄρρωστος, κατὰ τὴν διάρκεια 
τῶν λεχθέντων [τριάντα] ἐτῶν. Δι- 
ότι ὁ ἀριθμὸς τριάντα, ὅταν ἐκλαμ- 
βάνεται φυσικῶς, ὑποδεπενύει τὴν 
αἰσθητὴ φύσι: ὅπως ἀκριβῶς καὶ 
ὅταν ἐξετάζεται πρακτικῶς [ὑπο- 
δεικνύει] τὴν πρακτικὴ ἀρετή. Ὁ 
δὲ [ἀριθμὸς] ὀκτώ, ὅταν μυστικῶς 
ἐννοῆται, ὑποδηλώνει τὴν νοητὴ 
φύσι τῶν ἀσωμάτων: ὅπως ἀκρι- 
βῶς, ὅταν θεωρῆται, ἐξ ἀπόψεως 
τῆς [θείας] γνώσεως, [ὑποδηλώ- 
νει] τὴν πάνσοφη θεολογία. Ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος δὲν κινεῖται πρὸς 
τὸν Θεό, δι αὐτῶν, [δηλαδὴ τῆς 
πρακτικῆς ἀρετῆς καὶ τῆς θεολο- 
γίας] μένει παράλυτος, ἕως ὅτου, 
ἀφοῦ ἔρθῃ ὁ Λόγος, διδάξῃ σ᾿ αὖ- 
τὸν τὸν σύντομο τρόπο τῆς ἰάσε- 
ως, λέγοντας: «σήκω, πᾶρε τὸ κρεβ- 
βάτι σου καὶ περπάτησε»: δηλαδὴ 
προστάζοντας [ὁ Λόγος] τὸν νοῦ 
νὰ ἀνορθωθῇ ἀπὸ τὴν φιληδονία, 
ἡ ὁποία [τὸν] κατέχει καὶ νὰ ση- 
κώσῃ τὸ σῶμα [του] στοὺς ὤμους 
τῶν ἀρετῶν καὶ νὰ ἐπιστρέῴῃ στὸν 
οἶκο, δηλαδὴ τὸν οὐρανό. Διότι 
[εἶναι] καλὸ τὸ χειρότερο [τὸ σῶ- 
μα] νὰ σηκώνεται ἀπὸ τὸ καλλύ- 
τερο [τὸν νοῦ] πρὸς τὴν ἀρετὴ μὲ 
τοὺς ὤμους τῆς πράξεως, παρὰ νὰ 
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κρεῖττον διὰ θρύψεως πρὸς 
φιληδονίαν ὑπὸ τοῦ χείρο- 
νος φέρεσθαι. 

πα΄. Ἕως τὴν ἡμῶν τε, καὶ 
πάντων τῶν μετὰ Θεὸν οὐ- 
σίαν κατὰ διάνοιαν καθα- 
ρῶς οὐκ ἐκβεβήκαμεν, τὴν 
ἕξιν οὔπω τῆς κατ᾽ ἀρετὴν 
ἀτρεφίας ἐλάβομεν: ὁπηνί- 
κα δὲ τοῦτο δι᾽ ἀγάπης ἡμῖν 
κατορθωθῆ τὸ ἀξίωμα, τότε 
γνωσόμεθα τῆς θείας ἐπαγ- 
γελίας τὴν δύναμιν. Ἐκεῖ 
γὰρ εἶναι χρὴ πιστεύειν κα- 
θίδρυσιν ἀμετάθετον τοὺς 
ἀξίους [γεσίε: τοῖς ἀξίοις], ἔν- 
θα, προλαβὼν ὁ νοῦς, δι ἀγά- 
πης τὴν σφετέραν ἐνεῤῥί- 
ζωσε δύναμιν. Ὁ γὰρ μὴ ἐκ- 
βὰς ἑαυτοῦ, καὶ πάντων τῶν 
ὁπωσοῦν νοεῖσθαι δυναμέ- 
νων, καὶ εἰς τὴν ὑπὲρ νόη- 
σιν σιγὴν καταστάς, οὐ δύ- 
ναται τροπῆς εἶναι πάμπαν 
ἐλεύθερος. 

πβ΄. Πᾶσα νόησις, πλῆθος, 
ἢ τουλάχιστον, δυάδος πὰν- 
τως ἔμφασιν ἔχει. Μέση γὰρ 
τινων ἐστιν ἀκροτήτων σχέ- 
σις, ἀλλήλοις συνάπτουσα 
τό τε νοοῦν, καὶ τὸ νοούμε- 
νον’ οὐδ᾽ ἕτερον δὲ διόλου 
τὴν ἁπλότητα πέφυκε σῴ- 
ζειν. Τό τε γὰρ νοοῦν ὑπο- 








ΟΟΜΩΟΔΟΤΗΤΙΣΣ 


εν νν νέο το ὁ οώ» 


μεταφέρεται τὸ καλλύτερο [ὁ νοῦς] 
ἀπὸ τὸ χειρότερο [τὸ σῶμα], μέσῳ 
τῆς παραλυσίας, στὴν φιληδονία. 
81. Ἕως ὅτου δὲν ἔχωμε, ἀληθινά, 
ἐξαλείψει τὴν οὐσία καὶ τὴν δυαή μας 
καὶ ὅλων τῶν ὕστερα ἀπὸ τὸν Θεὸ 
[ὄντων], ὡς πρὸς τὴν διάνοια, δὲν 
λάβαμε ἀκόμη τὴν πνευματιτὴ κα- 
τάστασι τῆς ἀτρεψίας, ὅσον ἀφορᾷ 
τὴν ἀρετή: ὁπόταν, ὅμως, κατορ- 
θωθῆ σ᾽ ἐμᾶς αὐτὸ τὸ μεγαλεῖο, μέ- 
σῷ τῆς ἀγάπης, τότε θὰ γνωρίσω- 
µε τῆς δύναμι τῆς θείας ἐπαγγελί- 
ἄς. Διότι πρέπει νὰ πιστεύωμε, ὅτι 
ὑπάρχει γιὰ τοὺς ἀξίους ἀμετάθε- 
τη θέσι ἐκεῖ, ὅπου ὁ νοῦς ρίζωσε βα- 
θειὰ τὴν δυσΊ του δύναμι, ἐπειδὴ ἔλα- 
βε, ἐκ τῶν προτέρων, διὰ τῆς ἀγά- 
πης, [τὴν ἀμετάθετη αὐτὴ θέσι]. Δι- 
ότι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἐξέρχεται 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό του καὶ ἀπὸ ὅλα ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα εἶναι δυνατόν, καθ᾿ οἷ- 
ονδήποτε τρόπο, νὰ νοηθοῦν καὶ δὲν 
φθάσει στὴν ὑπεράνω τῆς νοήσε- 
ως σιγή, δὲν μπορεῖ νὰ εἶναι ἐντε- 
λῶς ἐλεύθερος ἀπὸ κάθε ἀλλοίωσι. 
82. Κάθε νόησι ἐμπεριέχει, ὁπωσ- 
δήποτε, πλῆθος ἢ τουλάχιστον τὴν 
κατπάδειξι δυάδος. Διότι εἶναι μέση 


| σχέσι κάποιων ἄκρων, ἡ ὁποία συ- 


νάπτει μεταξύ τους καὶ τὸ νοοῦν 
[ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο νοεῖ] καὶ τὸ νοού- 
µενο [ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο νοεῖται] καὶ 
κανένα ἀπὸ τὰ δύο δὲν ἔχει, διόλου, 
ἀπὸ τὴν φύσιτου τὴν ἰδιότητα νὰ δι- 
ασώζη τὴν ἁπλότητα. Διότι καὶ ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο νοεῖ εἶναι, ὁπωσδήπο- 
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κείμενόν τι ἐστι, πάντως συ- 
νεπινοουμένην αὐτῷ τὴν 
τοῦ νοεῖν ἔχον δύναμιν. Καὶ 
τὸ νοούμενον ὑποκείμενόν 
τι πάντως ἐστίν, ἢ ἐν ὑπο- 
κειμένῳ συνεπινοουμένην 
αὐτῷ τὴν τοῦ νοεῖσθαι δύ- 
ναμιν ἔχον, ἢ προύποκει- 
μένην, τὴν οὗ ἐστι δύναμις 
οὐσίαν. Οὐ γάρ τι τῶν ὄντων 
τὸ σύνολον αὐτὸ καθ᾽ αὐ- 
τὸ ἁπλη τις οὐσία, ἢ νόησίς 
ἐστιν, ἵνα καὶ μονὰς ἀδιαί- 
ρετος. Τὸν δὲ Θεὸν εἴτε οὐ- 
σίαν εἴπωμεν, οὐκ ἔχει Φυ- 
σικῶς συνεπινοουμένην αὐ- 
τῷ τὴν τοῦ νοεῖσθαι δύνα- 
μιν, ἵνα μὴ σύνθετος: εἴτε 
νόησιν, οὐκ ἔχει φυσικῶς δε- 
κτικὴν τῆς νοήσεως ὕποκει- 
μένην οὐσίαν, ἀλλ᾽ αὐτὸ 
κατ᾽ οὐσίαν νόησίς ἐστιν ὁ 
Θεός: καὶ ὅλος νόησις, καὶ 
μόνον, καὶ αὐτὸς κατὰ τὴν 
νόησιν οὐσία, καὶ ὅλος οὐσία, 
καὶ μόνον, καὶ ὑπὲρ οὐσίαν 
ὅλος [πάάεπάμπι: καὶ ὑπὲρ 
νόησιν ὅλος]: διότι καὶ µο- 
νὰς ἀδιαίρετος, καὶ ἀμερής, 
καὶ ἁπλῆ. Ὁ τοίνυν καθοτι- 
οὖν νόησιν ἔχων, οὔπω τῆς 
δυάδος ἐξῆλθεν: ὁ δὲ ταύ- 
την πάμπαν ἀπολιπών, γέ- 
γονε ποσῶς ἐν τῇ μονάδι, 





τε, κάποιο ὑποκείμενο, ἀφοῦ ἔχει 
τὴν δύναμι τοῦ νὰ νοῇ, νοουμένη 
μαζὶ μ᾽ αὐτό. Καὶ τὸ νοούμενο [ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο νοεῖται] εἶναι, ὁπωσδή- 
ποτε, κάποιο ὑποκείμενο ἢ ἐπειδὴ 
ἔχει μέσα σὲ ὑποκείμενο τὴν δύ- 
ναμµι τοῦ νὰ νοηθῇ νοουµένη μαζὶ 
μ’ αὐτὸ ἢ [ἐπειδὴ αὐτὸ τὸ νοούμε- 
νο ἔχει] προὐπάρχουσα τὴν οὐσία 
ἐκείνου, τοῦ ὁποίου εἶναι δύναμι. 
Διότι δὲν εἶναι ἀπολύτως κανένα 
ἀπὸ τὰ ὄντα αὐτὸ καθ᾽ ἑαυτὸ κά- 
ποια ἁπλῆ οὐσία ἢ νόησι, γιὰ νὰ 
[εἶναι] καὶ ἀδιαίρετη μονάδα. Εἷ- 
τε δὲ ὀνομάσομε τὸν Θεὸ οὐσία, 
δὲν ἔχει φυσικῶς νοουμένη μαζὶ 
μ᾽ Αὐτὸν τὴν δύναμι τοῦ νὰ νοηθῇ, 
ὁπότε δὲν [εἶναι] σύνθετος: εἴτε 
[Τὸν ὀνομάσομε] νόησι, δὲν ἔχει φυ- 
σικῶς ὑποκειμένη [σ᾽ Αὐτὸν] οὐ- 
σία δυναμένη νὰ δεχθῆ τὴν νόησι, 
ἀλλὰ ὁ Θεὸς εἶναι αὐτό, [δηλαδὴ] 
νόησι κατὰ τὴν οὐσία: καὶ [εἶναι] 
ὅλος νόησι καὶ μόνον [αὐτὸ] καὶ 
ὁ Ἴδιος [εἶναι] οὐσία ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν νόησι καὶ ὅλος [εἶναι] οὐσία 
καὶ μόνον [αὐτὸ] καὶ ὅλος [εἶναι] 
πάνω καὶ πέρα ἀπὸ τὴν οὐσία καὶ 
ὅλος [εἶναι] πάνω καὶ πέρα ἀπὸ 
τὴν νόησις : διότι [εἶναι] καὶ Μονά- 
δα ἀδιαίρετη καὶ χωρὶς μέρη καὶ 
ἁπλῆ. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος 
ἔχει νόησι, καθ᾽ οἰονδήποτε τρόπο, 
δὲν ἐξῆλθε ἀκόμη ἀπὸ τὴν δυάδα: 
ἐνῶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐγκατέλειψε, 
ἐξ ὁλοκλήρου, αὐτὴν [τὴν δυάδα], 
ἔχει κατασταθῆ µέσα στὴν Μονάδα, 
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τὴν τοῦ νοεῖν ὑπεροχικῶς 
ἀποθέμενος δύναμιν. 

πγ΄. Ἐν μὲν τοῖς πολλοῖς, 
ἑτερότης, καὶ ἀνομοιότης 
ἐστί, καὶ διαφορά: ἐν δὲ τῷ 
Θεῷ, κυρίως ἑνὶ καὶ μόνῳ 
τυγχάνοντι, ταυτότης, καὶ 
ἁπλότης μόνον ἐστί, καὶ ὁμοι- 
ότης: οὐκ ἀσφαλὲς οὖν, πρὶν 
ἔξω γενέσθαι τῶν πολλών, 
ἐπιβάλλειν ταῖς περὶ Θεοῦ 
θεωρίαις. Καὶ δηλοῖ τοῦτο 
Μωῦσῆς, ἔξω τῆς παρεμβο- 
λῆς πηγνύμενος τὴν σκη- 
νὴν τῆς διανοίας”, καὶ τότε 
προσομιλῶν τῷ Θεῷ. Τὸ γὰρ 
μετὰ λόγου τοῦ κατὰ προ- 
φορὰν πειρᾶσθαι φάναι τὸ 
ἄῤῥητον, ἐπικίνδυνον, διό- 
τι καὶ δυάς, καὶ πλέον ἐστὶν 
ὁ κατὰ προφορὰν λόγος. Τὸ 
δὲ ἄνευ φωνῆς μόνη τη ψυ- 
χῇ τὸ ὂν θεωρεῖν, ἰσχυρό- 
τατον: ὅτι κατὰ τὴν ἀδιαί- 
ρετον ἵσταται μονάδα, καὶ 
οὐκ ἐν τοῖς πολλοῖς. Ὁ γὰρ 
Ἀρχιερεὺς ἅπαξ τοῦ ἔτους 
εἰς τὰ Άγια τῶν Ἁγίων ἔσω 
τοῦ καταπετάσματος εἰσιξ- 
ναι μόλις προστεταγμένος”"', 
διδάσκει μόνον δεῖν ἐκεῖνον 
τὸν τὴν ἄῦλον [τεείε; αὐλὴν] 
καὶ τὰ Ἅγια διαβάντα, καὶ εἰς 
τὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων ἔσω γε- 














ἀφοῦ παραμέρισε μὲ τὴν ὑπέρ- 
βασι τὴν δύναμι τοῦ νὰ νοῇ. 

83. Στὰ μὲν πολλὰ ὑπάρχει ἑτε- 
ρότητα καὶ ἀνομοιότητα καὶ δια- 
φορά: στὸν δὲ Θεό, καθὼς συμβαί- 
νει νὰ εἶναι κυριαρχικὰ ἕνας καὶ 
μόνος, ὑπάρχει ταυτότητα καὶ μό- 
νο ἁπλότητα καὶ ὁμοιότητα. Έπο- 
μένως, δὲν [εἶναι] ἀσφαλές, πρὶν 
νὰ φθάσῃ [κανεὶς] ἔξω ἀπὸ τὰ 
πολλά, νὰ καταγίνεται μὲ τὶς γύ- 
ρω ἀπὸ τὸν Θεὸ θεωρίες. Καὶ δη- 
λώνει αὐτὸ ὁ Μωῦσῆς, μὲ τὸ νὰ 
κατασκευάσῃ, ἔξω ἀπὸ τὸ στρα- 
τόπεδο, τὴν σκηνὴ τῆς διανοίας 
καὶ τότε νὰ συνομιλήσῃ μὲ τὸν 
Θεό. Διότι [εἶναι] ἐπικίνδυνο τὸ 
νὰ ἀποπειρᾶται [κανεὶς] νὰ πῆ 
μὲ τὸν προφορικὸ λόγο τὸ ἄρρη- 
το [ἐκεῖνο, ποὺ εἶναι ἀδύνατον νὰ 
εἰπωθη], διότι ὁ προφορικὸς λό- 
γος εἶναι καὶ δυὰς καὶ πιὸ πολύ. 
Ἐνῶ τὸ νὰ θεωρῇ [κανεὶς] μόνο 
μὲ τὴν ψυχὴ χωρὶς φωνὴ τὸ Ὃν 
[εἶναι] ἰσχυρότατο, διότι εὑρίσκε- 
ται ἐνώπιον τῆς ἀδιαιρέτου Μο- 
νάδος καὶ ὄχι στὰ πολλά. Διότι 
ὁ Ἀρχιερεύς, [ὼς παράδειγμα], ὁ 
ὁποῖος ἔχει προσταχθή νὰ εἰσέρ- 
χεται ἐντὸς τοῦ καταπετάσμα- 
τος, στὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων, μόλις 
μία φορὰ τὸν χρόνο, διδάσκει, ὅτι 
πρέπει μόνο ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
διαβαίνει τὴν αὐλὴ καὶ τὰ Ἅγια 
καὶ καθίσταται µέσα στὰ Ἅγια 
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νόμενον, τουτέστι τὸν ἅπα- 
σαν τῶν αἰσθητῶν τε, καὶ 
νοητῶν παρελθόντα φύσιν, 
καὶ πάσης τῆς κατὰ τὴν γέ- 
νεσιν ἰδιότητος γενόμενον 
καθαρόν, ἀνείμονα, καὶ γυ- 
μνὸν τῇ διανοίᾳ προσβάλ- 
λειν ταῖς περὶ Θεοῦ φαντα- 
σίαις. 

πδ᾽. Μωῦσῆς ὁ μέγας, ἔξω 
τῆς παρεμβολῆς πηξάμενος 
ἑαυτοῦ τὴν σκηνήν”, του- 
τέστι τὴν γνώμην, καὶ τὴν 
διάνοιαν ἱδρυσάμενος ἔξω 
τῶν ὁρωμένων, προσκυνεῖν 
τὸν Θεὸν ἄρχεται, καὶ εἰς 
τὸν γνόφον εἰσελθών", τὸν 
ἀειδῆ καὶ ἄὔλον τῆς γνώσε- 
ως τόπον, ἐκει τελειούμενος 
τὰς ἱερωτάτας τελετάς. 
πε΄. Ὁ γνόφος ἐστίν, ἡ ἀει- 
δής, καὶ ἄῦλος καὶ ἀσώματος 
κατάστασις: ἡ τὴν παραδει- 
γματικὴν τῶν ὄντων ἔχου- 
σα γνώσιν: ἐν ἢ ὁ γενόμενος 
ἐντός, καθάπερ τις ἄλλος 
Μωῦσῆς, φύσει θνητῷ” [τε- 
είε; θνητη] κατανοεῖ τὰ ἀθά- 
νατα: δι ἧς τῶν θείων ἀρε- 
τῶν ἐν ἑαυτῷ ζωγραφήσας 
τὸ κάλλος, ὧς περ γραφὴν 
εὐμιμήτως ἔχουσαν τοῦ ἀρ- 
χετύπου κάλλους τὸ ἀπει- 
κόνισμα, κάτεισιν ἑαυτὸν 
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τῶν Ἁγίων, δηλαδὴ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος ξεπέρασε ὅλη τὴν φύσι καὶ τῶν 
αἰσθητῶν καὶ τῶν νοητῶν καὶ ἔγι- 
νε καθαρός, χωρὶς περιβολὴ καὶ γυ- 
μνὸς, ὡς πρὸς τὴν διάνοια, ἀπὸ 
κάθε χαρακτηριστικὸ σχετικὸ μὲ 
τὴν δημιουργία, [αὐτὸς] νὰ πλη- 
σιάζῃ τὶς γύρω ἀπὸ τὸν Θεὸ ἐμφα- 
νίσεις. 

84. Ὁ μέγας Μωῦσῆς, ἀφοῦ κατε- 
σκεύασε τὴν σκηνή του ἔξω ἀπὸ 
τὴν παρεμβολή, δηλαδὴ τὴν γνώ- 
μη, καὶ ἐγκατέστησε τὴν διάνοια 
ἔξω ἀπὸ τὰ ὁρώμενα, ἀρχίζει νὰ 
λατρεύῃ τὸν Θεό καὶ ἀφοῦ εἰσῆλ- 
θε στὸ γνόφο, [δηλαδὴ] στὸν ἄμορ- 
φο καὶ ἄῦλο τόπο τῆς γνώσεως, 
ἐκεῖ φθάνοντας σὲ μέτρο τελειό- 
τητος [ἐπιτελεῖ] τὶς πλέον ἱερὲς τε- 
λετές. 





85. Ὁ γνόφος εἶναι ἡ ἄμορφη καὶ 
ἀὔλη καὶ ἀσώματη κατάστασι, ἡ 
ὁποία ἐμπεριέχει τὴν γνῶσι τῶν 
ὄντων ἐπὶ τῇ βάσει τῶν ὑποδειγμά- 
των [τους], μέσα στὴν ὁποία ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος κατασταθη ἐντός [της], 
ὡς κάποιος ἄλλος Μωῦσῆς, μὲ τὴν 
θνητή [του] φύσι, κατανοεῖ τὰ ἀθά- 
νατα: διὰ τῆς ὁποίας [γνώσεως], 
ἀφοῦ ζωγραφίση στὸν ἑαυτό του 
τὸ κάλλος τῶν θείων ἀρετῶν, ὅπως 
ἀκριβῶς κάποια εἰκόνα, ἡ ὁποία 
μὲ ἐπιτυχῆ ἀπομίμησι συγκρατεῖ 
τὴν περιγραφὴ τοῦ κάλλους τοῦ ἀρ- 
χετύπου, κατεβαίνει [ἀπὸ τὸν γνό- 
φο, ὅπως ὁ Μωῦσῆς ἀπὸ τὸ Σινᾶ] 
παρουσιάζοντας τὸν ἑαυτό [του], 
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προβαλλόμενος τοῖς βουλο- 
μένοις μιμεῖσθαι τὴν ἀρε- 
τήν”. Καὶ ἐν τούτῳ δεικνὺς 
ἧς μετειλήφει χάριτος τὸ φι- 
λάνθρωποόν τε, καὶ ἄφθονον. 
πς΄. Οἱ ἀσπίλως τὴν κατὰ 
Θεὸν μετερχόμενοι φιλο- 
σοφίαν, μέγιστον ἐκ τῆς κα- 
τὰ ταύτης ἐπιστήμην κέρ- 
δος εὑρίσκουσι, τὸ μηκέτι 
τὴν γνώμην τοῖς πράγμασι 
συμμεταβάλλεσθαι, ἀλλὰ 
μετ᾽ εὐσταθοῦς βεβαιότητος 
πᾶσιν ἐγχειρεῖν προθύμως, 
τοῖς ἁρμόζουσι τῷ λόγῳ τῆς 
ἀρετῆς. 

πζ΄. Τὴν κατὰ σάρκα πρώ- 
την ἐν Χριστῷ διὰ Πνεύμα- 
τος βαπτισθέντες ἀφθαρ- 
σίαν, τὴν ἐσχάτην κατ᾽ αὐ- 
τὸν ἐν Πνεύματι δι᾽ ἐπιδό- 
σεως ἔργων ἀγαθῶν δηλο- 
νότι, καὶ τοῦ κατὰ πρόθεσιν 
θανάτου τὴν προτέραν φυ- 
λάξαντες ἀκηλίδωτον ἐκ- 
δεχόμεθα: καθ’ ἣν τῶν ἐχόν- 
των οὐδεὶς ἀποβολὴν δέδοι- 
κε τῶν κτηθέντων ἀγαθῶν. 
πη΄. Τοῖς ἐπὶ γῆς τῆς Θείας 
ἀρετῆς ἀπ᾽ οὐρανοῦ δι᾽ ἔλε- 
ος πρὸς ἡμᾶς τὴν χάριν κα- 
ταπέμψαι βουληθεὶς ὁ Θεός, 
συμβολικῶς τὴν ἱερὰν σκη- 
νήν, καὶ τὰ ἐν αὐτῆ πάντα 





ν 








ὡς παράδειγµα, γιὰ ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι ἐπιθυμοῦν νὰ μιμοῦνται τὴν 
ἀρετή. Καὶ μ᾽ αὐτὸν [τὸν τρόπο κα- 
τορθώνει] νὰ δείξη τὸ φιλάνθρω- 
πο καὶ τὸ ἄφθονο τῆς Χάριτος, τὴν 
ὁποία ἀπήλαυσε. 

86. Ἐκεῖνοι οἱ ὁποῖοι ἀσκοῦν ἄμεμ- 
πτα τὴν κατὰ Θεὸν φιλοσοφία, λαμ- 
βἀνουν, ὡς τὸ μέγιστο κέρδος, ἀπὸ 
τήν ἐξ ἐμπειρίας γνῶσι, ἕνεκα αὐ- 
τῆς [τῆς κατὰ Θεὸν φιλοσοφίας], τὸ 
νὰ μὴν μεταβάλλουν μαζὶ μὲ τὶς 
συνθήκες τὴν γνώμη, ἀλλὰ μὲ ἀκλό- 
νητη βεβαιότητα νὰ ἐπιχειροῦν, 
πρόθυμα, ὅλα ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἀν- 
τιστοιχοῦν στὸν λόγο τῆς ἀρετῆς. 
87. Ἀφοῦ λάβαμε μὲ τὸ Βάπτισμα, 
διὰ τοῦ [Παναγίου] Πνεύματος, στὸ 
σῶμα [μας] τὴν πρώτη ἐν Χριστῷ 
ἀφθαρσία, προσδοκοῦμε, σύμφω- 
να μ᾽ Αὐτὸν τὸν Ἴδιο [τὸν Χριστό], 
τὴν τελευταία [ἀφθαρσία] ἐν [Πα- 
ναγίῳ] Πνεύματι, ἐπειδὴ δηλαδὴ 
διαφυλάξαμε ἀκηλίδωτη τὴν προ- 
ηγούμενη [πρώτη ἀφθαρσία] μὲ 
τὴν ἐπιμέλεια τῶν ἀγαθῶν ἔργων 
καὶ τὸν ἑκούσιο θάνατο: κατὰ τὴν 
ὁποία [τελευταία ἀφθαρσία] κα- 
νεὶς ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι [τὴν] 
ἔχουν δὲν φοβᾶται τὴν ἀπώλεια 
τῶν ἀποκτηθέντων ἀγαθῶν. 

88. Ὁ Θεός, ἐπειδὴ θέλησε, ἕνεκα τοῦ 
ἐλέους [Του], νὰ ἀποστείλῃ ἀπὸ τὸν 
οὐρανὸ σ᾽ ἐμᾶς, οἱ ὁποῖοι [εἴμαστε] 
στὴν γῆ, τὴν Χάρι, κατασκεύασε 
συμβολικῶς τὴν Ἱερὴ Σκηνὴ [τοῦ 
Μαρτυρίου] καὶ ὅλα ὅσα [βρίσκον- 
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κατεσκεύασε”, σοφίας οὗ- 
σαν ἀπεικόνισμα, καὶ τύπον, 
καὶ μίμημα. 

πθ΄’. Ἡ χάρις τῆς Νέας Δι- 
αθήκης μυστικῶς τῷ τῆς 
Παλαιᾶς κέκρυπται γράμ- 
ματι: διὸ φησὶν ὁ Ἀπόστο- 
λος, ὅτι ὁ νόμος πνευµατι- 
κός ἐστιν'', Ὁ οὖν νόμος τῷ 
μὲν γράμματι παλαιοῦται, 
καὶ γηράσκει καταργούμε- 
νος”. τῷ δὲ πνεύματι νεάζει 
διὰ παντὸς ἐνεργούμενος. Ἡ 
γὰρ χάρις παντελῶς ἆπα- 
λαίωτος. 

Ζ’. Ὁ μὲν νόμος, σκιὰν ἔχει 
τοῦ Εὐαγγελίου". τὸ Εὐαγ- 
γέλιον, εἰκών ἐστι τῶν μελ- 
λόντων ἀγαθῶν. Ὁ μὲν γὰρ 
κωλύει τὰς τῶν κακῶν ἐνερ- 
γείας: ὁ δὲ τὰς πράξεις τῶν 
ἀγαθῶν παρατίθεται. 

Ζα΄. Τὴν Ἁγίαν ὅλην Γραφήν, 
σαρκὶ διαιρεῖσθαι λέγομεν, 
καὶ πνεύματι: καθάπερ τι- 
νὰ πνευματικὸν ἄνθρωπον 
οὖσαν. Ὁ γὰρ τὸ ῥητὸν τῆς 
Γραφῆς εἰπῶν εἶναι σάρκα, 
τὸν δὲ ταύτης νοῦν Πνεῦμα, 
ἤγουν ψυχήν, τῆς ἀληθείας 
οὐχ ἁμαρτήσεται. Σοφὸς δὲ 
προδήλως, ὁ τὸ μὲν φθειρό- 
μενον ἀφείς, ὅλος τοῦ ἀφθάρ- 
του γενόμενος. 











ται] μέσα σ᾽ αὐτήν, ἡ ὁποία εἶναι 
εἰκόνα καὶ τύπος καὶ ὁμοίωμα τῆς 
Σοφίας. 

89. Ἡ Χάρι τῆς Νέας Διαθήκης εἷ- 
ναι κρυμμένη μυστικὰ στὰ γραφό- 
μενα στὴν [Ιαλαιὰ [Διαθήκη] γι αὐ- 
τὸ λέγει ὁ Ἀπόστολος, ὅτι ὁ Νόμος 
εἶναι πνευματικός. Ἑπομένως, ὁ Νό- 
μος, ὡς πρὸς τὰ γραφόμενα, παλι- 
ώνει καὶ γερνάει, ἀφοῦ καταργεῖ- 
ται: ἐνῶ, ὡς πρὸς τὸ πνεῦμα, πάν- 
τοτε εἶναι νέος, ἀφοῦ ἐμφορεῖται 
ἀπὸ τὴν ἐνέργεια [τοῦ Παναγίου 
Πνεύματος]. Διότι ἡ Χάρι [εἶναι] ἐν- 
τελῶς μὴ παλαιούμενη. 

90. Ὁ μὲν Νόμος [τῆς Παλαιᾶς Δια- 
θήκης] ἐμπεριέχει τὴν σκιὰ τοῦ Ἐὐ- 
αγγελίου. Τὸ Εὐαγγέλιο εἶναι εἰκό- 
να τῶν μελλοντικῶν ἀγαθῶν. Διότι 
ὁ μὲν [Νόμος τῆς Παλαιᾶς ΛΔιαθή- 
κης] ἐμποδίζει τὶς ἐκδηλώσεις τῶν 
κακῶν, ὁ δὲ [Νόμος τοῦ Εὐαγγελί- 
ου] ἐκθέτει τὶς πράξεις τῶν ἀγαθῶν. 
91. Λέγομε, ὅτι ὅλη ἡ Ἁγία Γραφὴ 
διαιρεῖται στὸ σῶμα καὶ στὸ πνεῦ- 
μα, σὰν νὰ εἶναι ἀκριβῶς κάποι- 
ος πνευματικὸς ἄνθρωπος. Διότι 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εἶπε, ὅτι εἶναι σῶ- 
μα τὸ κατὰ γράμμα περιεχόμενο 
τῆς [Ἁγίας] Γραφῆς, τὸ δὲ [βαθύτε- 
ρο] νόημά της [εἶπε, ὅτι εἶναι] πνεῦ- 
μα, δηλαδὴ Ψυχή, συνήθως δὲν 
πλανᾶται, ὡς πρὸς τὴν ἀλήθεια. 
Καὶ [εἶναι] ὁλοφάνερα σοφὸς ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος, ἐνῶ ἐγκατέλειψε ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο Φθείρεται, καθ᾽ ὁλοκλη- 
οίαν, ἔγινε [μέτοχος] τοῦ ἀφθάρτου. 
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2β'. Ὁ μὲν νόμος σάρξ ἐστι 
τοῦ κατὰ τὴν Ἁγίαν Γραφὴν 
πνευματικοῦ ἀνθρώπου: αἴ- 
σθησις δὲ οἱ Προφῆται: τὸ 
δὲ Εὐαγγέλιον ψυχἠ νοερά, 
διὰ σαρκὸς τοῦ νόµου, καὶ 
δι αἰσθήσεως τῶν Προφη- 
τῶν ἐνεργοῦσα: καὶ τὴν ἕαυ- 
τῆς δύναμιν ταῖς ἐνεργείαις 
ἐκφαίνουσα. 

2’ Σκιὰν μὲν εἶχεν ὁ νόμος”. 
εἰκόνα δὲ οἱ Προφηται, τῶν 
ἐν τῷ Εὐαγγελίῳ θείων καὶ 
πνευματικῶν ἀγαθῶν. Αὐτὸ 
δὲ τὸ Εὐαγγέλιον αὐτὴν πα- 
ροῦσαν ἡμῖν διὰ τῶν πρα- 
γμάτων ἔδειξε τὴν ἀλήθει- 
αν’ τὴν τῷ νόµῳ προσκια- 
σθεῖσαν καὶ τοῖς Προφηταις 
προεικονισθεῖσαν. 

2δ΄. Ὁ τὸν νόμον διὰ βίου καὶ 
πολιτείας ἐπιτελῶν, μόνων 
τῶν τῆς κακίας ἀργεῖ συμ- 
περασμάτων, καταθύων τῷ 
Θεῷ τῶν ἀλόγων παθῶν τὴν 
ἐνέργειαν: καὶ τούτῳ πρὸς 
σωτηρίαν ἀρκεῖται τῷ τρό- 
πω, διὰ τὴν ἐν αὐτῷ πνευ- 
ματικὴν νηπιότητα. 

Ζε’, Ὁ τῷ προφητικῷ λόγῳ 
παιδαγωγούμενος πρὸς τῇ 
ἀποβολή τῆς τῶν παθῶν ἐνερ- 
γείας, καὶ τὰς κατὰ ψυχὴν 
συνισταμένας αὐτῷ ἐκτί- 











92. Ὁ μὲν Νόμοςζ' εἶναι τὸ σῶμα 
τοῦ, σύμφωνα μὲ τὴν Ἁγία Γραφή, 
πνευματικοῦ ἀνθρώπου. Αἴσθησι 
δὲ [τοῦ πνευματικοῦ ἀνθρώπου εἷ- 
ναι] οἱ Προφητες. Τὸ δὲ Εὐαγγέλιο 
[εἶναι] ἡ νοερὰ ψυχή, ἢ ὁποία ἔνερ- 
γεῖ, μέσῳ τοῦ σώματος, [δηλαδὴ] 
τοῦ Νόμου καὶ μέσῳ τῆς αἰσθήσε- 
ως, [δηλαδὴ] τῶν Προφητῶν: καὶ 
ἀποκαλύπτει [ἡ νοερὰ ψυχὴ] διὰ 
τῶν ἐνεργειῶν [της] τὴν δύναμί 
της. 

93, Ὁ μὲν Νόμος ἦταν ἡ σκιά, οἱ δὲ 
Προφῆτες [ἦταν] ἡ εἰκόνα τῶν θεί- 
ων καὶ πνευματικῶν ἀγαθῶν μέ- 
σα στὸ Εὐαγγέλιο. Τὸ ἴδιο δὲ τὸ Εὐ- 
αγγέλιο μᾶς ἔδειξε, μέσῳ ὅσων 
πραγματεύεται, παροῦσα αὐτὴν 
τὴν ἴδια τὴν Ἀλήθεια, ἡ ὁποία πα- 
ρουσιάσθηκε πρωτύτερα, ὡς σκιά, 
στὸν Νόμο καὶ προεικονίσθηκε 
στοὺς Προφῆτες. 

94. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιτελεῖ τὸν 
Νόμο μὲ τὸν βίο καὶ τὴν πολιτεία 
[του] μένει ἀργὸς µόνο γιὰ τὰ συμ- 
περάσματα τῆς κακίας, θυσιάζον- 
τας στὸν Θεὸ τὴν ἐνέργεια τῶν ἀλό- 
γῶν παθῶν καί, ἐξ αἰτίας τῆς ἐσω- 
τερικῆς του πνευματικῆς νηπιότη- 
τος, ἀρκεῖται σ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο 
γιὰ τὴν σωτηρία [του]. 

95, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος παιδαγωγεῖ- 
ται ἀπὸ τὸν προφητικὸ λόγο, ἀπορ- 
οίπτει, μαζὶ μὲ τὴν ἀποβολὴ τῆς 
ἐνεργείας τῶν παθῶν, [τὴν ἔμπρα- 
κτη ἁμαρτία] καὶ τὶς συγκαταθέσεις 
[στοὺς λογισμούς], οἱ ὁποῖες συντε- 
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θεται συγκαταθέσεις: ἵνα 
μὴ τῷ χείρονι, φημὶ δὲ τῇ 
σαρκί, δοκῶν κακίας ἀπέχς- 
σθαι, τῷ κρείττονι, λέγῳ δὲ 
τῇ ψυχῆ, λάθη ταύτην δα- 
ψιλῶς ἐνεργούμενος. 

κ’.Ὁ τὴν Εὐαγγελικὴν ζωὴν 
γνησίως ἀσπαζόμενος, καὶ 
ἀρχὴν καὶ τέλος ἑαυτοῦ τῆς 
κακίας ἐξέτεμε: καὶ πᾶσαν 
ἀρετὴν ἔργῳ καὶ λόγῳ με- 
τέρχεται' θύων θυσίαν αἰ- 
νέσεως καὶ ἐξομολογήσεως” 
πάσης τῆς κατ᾽ ἐνέργειαν 
τῶν παθῶν ἀπηλλαγμένος 
ὀχλήσεως: καὶ τῆς κατὰ νοῦν 
πρὸς αὐτὰ μάχης ὑπάρχων 
ἐλεύθερος, καὶ μόνον ἔχων 
τὴν ἐλπίδα τῶν μελλόντων 
ἀγαθῶν τὴν ψυχὴν διατρέ- 
φουσαν, ἀκόρεστον ἡδονήν. 
Αα’. Τοῖς σπουδαιοτέροις τῶν 
θείων Γραφῶν ἐπιμεληταῖς, 
δύο ἔχων ἀναφαίνεται µορ- 
φὰς ὁ κατὰ τὸν Κύριον λό- 
γος: τὴν μὲν κοινήν, καὶ δη- 
μωδεστέραν, καὶ [αἠήεπάιιπη: 
οὐκ] ὀλίγοις θεατήν, καθ᾽ ἣν 
λέγεται τό, εἴδομεν αὐτὸν 
καὶ οὐκ εἶχεν εἶδος, οὐδὲ κάλ- 
λος”' τὴν δέ, κρυφιωτέραν 
καὶ ὀλίγοις ἐφικτήν' τοῖς 
ἤδη κατὰ Πέτρον καὶ Ἰω- 
άννην τοὺς Ἁγίους Ἀποστό- 








λοῦνται ἀπ᾽ αὐτὸν στὴν ψυχή, ὥστε 
νὰ μὴν νομίζη, ὅτι ἀπέχει ἀπὸ τὴν 
κακία, ὡς πρὸς τὸ χειρότερο, ἐν- 
νοῶ, [δηλαδὴ] τὸ σῶμα, ἐνῶ ὡς 
πρὸς τὸ καλλίτερο, ἐννοῶ [δηλα- 
δὴ] τὴν ψυχή, νὰ ἐργάζεται κρυ- 
φά, ἀφειδῶς, αὐτὴν [τὴν κακία]. 
96, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀσπάζεται 
γνήσια τὴν Εὐαγγελικὴ ζωή, ἀπο- 
κόπτει συνήθως ἀπὸ τὸν ἑαυτό 
του καὶ τὸ τέλος καὶ τὴν ἀρχὴ τῆς 
κακίας: καὶ ἐπιδιώκει κάθε ἀρε- 
τὴ καὶ μὲ ἔργο καὶ μὲ λόγο, τε- 
λώντας Ουσία [στὸν Θεὸ] δοξο- 
λογίας καὶ μετανοίας: [καὶ εἶναι] 
ἀπηλλαγμένος ἀπὸ κάθε ταρα- 
χή, ἐξ αἰτίας τῆς ἐπιδράσεως τῶν 
παθῶν: καὶ εἶναι ἐλεύθερος ἀπὸ 
τὸν νοητὸ ἀγῶνα ἐναντίον αὐτῶν 
[τῶν παθῶν] καὶ ἔχει µόνο, ἀκό- 
ρεστη ἡδονή, τὴν ἐλπίδα τῶν μελ- 
λοντικῶν ἀγαθῶν, ἡ ὁποία τρέ- 
φειτὴν ψυχή. 

97. Ὁ σχετικὸς πρὸς τὸν Κύριο 
λόγος γιὰ τοὺς ἐπιμελεστέρους 
μελετητὲς τῶν θείων Γραφῶν ἀπο- 
καλύπτεται, ὅτι ἔχει δύο μορφές- 
ἀφενὸς τὴν κοινὴ [γιὰ ὅλους μος- 
φἠ] καὶ συνηθέστερη καὶ ὄχιπ' 
ἀπὸ ὀλίγους ὁρατή, βάσει τῆς 
ὁποίας λέγεται τό: «εἴδαμε Αὐ- 
τὸν καὶ δὲν εἶχε [εὔσχημο] μορ- 
φὴ οὔτε ὡραιότητα»: ἀφετέρου 
τὴν μυστικώτερη καὶ ἐφυςτὴ στοὺς 
ὀλίγους, σ᾽ ἐκείνους οἱ ὁποῖοι ἔχουν 
ἤδη γίνει ὅμοιοι μὲ τοὺς Ἁγίους 
Ἀποστόλους, τὸν Πέτρο καὶ τὸν 
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λους γεγόνασιν: ἐφ᾽ ὧν ὁ Κύ- 
ριος μετεμορφώθη πρὸς δό- 
ἕαν νικῶσαν τὴν αἴσθησιν””' 
καθ’ ἦν ἐστιν ὡραιος κάλλει 
παρὰ τοὺς υἱοὺς τῶν ἀνθρώ- 
πων”. Τούτων δὲ τῶν δύο µορ- 
φῶν, ἡ μὲν προτέρα τοῖς εἰσα- 
γομένοις ἁρμόδιος: ἡ δευτέρα 
δὲ τοῖς κατὰ τὴν γνῶσιν ὡς 
ἐφικτὸν τελειωθεῖσιν ἀναλό- 
γως. Καὶ ἡ μέν, τῆς πρώτης 
παρουσίας τοῦ Κυρίου ἐστὶν 
εἰκών" ἐφ᾽ ἧς τὸ ῥητὸν τοῦ Εὐ- 
αγγελίου θετέον διὰ παθη- 
μάτων καθαιρούσης τοὺς 
πρακτικούς: ἡ δέ, τῆς δευτέ- 
ρας καὶ ἐνδόξου παρουσίας 
ἐστὶ προδιατύπωσις, ἐφ᾽ ἧς 
τὸ πνεῦμα νοεῖται τῆς διὰ σο- 
φίας τοὺς γνωστικοὺς µετα- 
μορφούσης πρὸς θέωσιν: ἐκ 
τῆς ἐν αὐτοῖς τοῦ Λόγου με- 
ταμορφώσεως, ἀνακεκαλυμ- 
μένῳ προσώπῳ τὴν δόξαν 
Κυρίου κατοπτριζοµένοις 
[γεοίε: κατοπτριζοµένους | 7”. 

ση’. Ὁ μὲν ἀκατάσειστος ὑπὲρ 
ἀρετῆς ἐγκαρτερῶν τοῖς δει- 
νοῖς, ἐνεργουμένην ἐφ᾽ ἑαυ- 
τὸν ἔχει τὴν πρώτην τοῦ Λό- 
γου παρουσίαν, πάσης αὐτὸν 
κηλῖδος καθαίρουσαν. Ὁ δὲ 
τὸν νοῦν πρὸς τὴν τῶν Ἀγ- 
γέλων διὰ θεωρίας µεταβι- 

















Ἰωάννη: ἐνώπιον τῶν ὁποίων ὁ Κύ- 
ριος μεταμορφώθηκε μὲ δόξα, ἢ 
ὁποία νικᾶ τὴν αἴσθησι: βάσει τῆς 
ὁποίας εἶναι «ὡραῖος μὲ πολλὴ ὧραι- 
ότητα, ἡ ὁποία ὑπερέχει τῶν υἱῶν 
τῶν ἀνθρώπων». Ἀπ᾿ αὐτὲς τὶς δύο 
μορφές, ἡ μὲν πρώτη εἶναι κατάλ- 
ληλη γιὰ τοὺς ἀρχαρίους: ἡ δὲ δευ- 
τέρα [εἶναι κατάλληλη] γιὰ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι, ὅσο [εἶναι], ἀναλόγως [στὸν 
καθένα, ἀνθρωπίνως] ἐφικτό, ἔγι- 
ναν τέλειοι, ὡς πρὸς τὴν γνῶσι [τοῦ 
Θεοῦ]. Καὶ ἡ μὲν [πρώτη μορφὴ] εἷ- 
ναι εἰκόνα τῆς πρώτης παρουσίας 
τοῦ Κυρίου, ὡς πρὸς τὴν ὁποία πρέ- 
πει νὰ τεθῇ πρὸς ἐφαρμογὴ τὸ κα- 
τὰ γράμμα περιεχόµενο τοῦ Εὐαγ- 
γελίου, γιὰ νὰ καθάρη τοὺς πρακτι- 
κούς, [ὅσους ἀσκοῦν τὴν πρακτικὴ 
ἀρετή]. Ἡ δὲ [δεύτερη μορφὴ] εἶναι 
προεικόνισι τῆς δευτέρας καὶ ἐν- 
δόξου παρουσίας [τοῦ Κυρίου], ὡς 
πρὸς τὴν ὁποία [μορφὴ] γίνεται κα- 
ταληπτὸ τὸ πνεῦμα [τῆς Ἁγίας Γρα- 
φῆς], ποὺ µέσῳ τῆς σοφίας µετα- 
μορφώνει πρὸς τὴν θέωσι τοὺς γνω- 
στικούς, ὅταν, ἕνεκα τῆς, ἐντός τους, 
Μεταμορφώσεως τοῦ Λόγου ἀντα- 
νακλοῦν σὰν καθρέπτες, μὲ ἀπο- 
κεκαλυμμένο τὸ πρόσωπό [τους], 
τὴν δόξα τοῦ Κυρίου. 

98. Ἐκεῖνος μέν, ὁ ὁποῖος χάριν τῆς 
ἀρετῆς ὑπομένει ἀδιασάλευτος τὰ 
δεινά, ἔχει ἐνεργοῦσα πάνω στὸν 
ἑαυτό του τὴν πρώτη παρουσία τοῦ 
Λόγου, ἢ ὁποία τὸν καθαρίζει ἀπὸ 
κάθε κηλῖδα. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος 
μετέφερε, διὰ τῆς θεωρίας, τὸν νοῦ 
[του] στὴν κατάστασι τῶν Ἀγγέλων, 
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βάσας κατάστασιν, τῆς δευ- 
τέρας ἔχει παρουσίας τὴν 
δύναμιν, ἐνεργοῦσαν αὐτῷ 
τὸ ἀπαθὲς καὶ ἀνάλωτον. 
70’. Αἴσθησις μὲν ἕπεται τῷ 
πρακτικῷ, διὰ πόνων κατορ- 
θοῦντι τὰς ἀρετάς. Ἀναι- 
σθησία δὲ τῷ γνωστικῷ, τὸν 
νοῦν ἀπὸ τῆς σαρκὸς καὶ τοῦ 
κόσμου συστείλαντι, πρὸς 
Θεόν. Ὁ μὲν γὰρ λῦσαι τῆς 
ψυχῆς τὸν κατὰ φύσιν τῆς 
σχέσεως πρὸς τὴν σάρκα δε- 
σμὸν διὰ τῆς πρακτικῆς ἀγω- 
νιζόμενος, ἔχει τὴν γνώμην 
τοῖς πόνοις συνεχῶς ὗπο- 
κλάζουσαν. Ὁ δὲ τῆς σχέσε- 
ως ἀναπαύσας διὰ τῆς θεω- 
ρίας τοὺς ἥλους, οὐδὲν [γεείε: 
οὐδενὶ] τὸ σύνολόν ἐστι κα- 
θεκτός: καθαρὸς ἤδη τοῦ πά- 
σχειν τε καὶ κρατεῖσθαι πε- 
φυκότος παρὰ τῶν ἑλεῖν βου- 
λομένων γενόμενος. 

ρ΄. Τὸ Μάννα τὸ δοθὲν τῷ 
Ἰσραὴλ κατὰ τὴν ἔρημον”, 
ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος ἐστὶ πρὸς 
πᾶσαν ἡδονὴν πνευματικὴν 
ἀρκῶν τοῖς ἐσθίουσιν αὐτόν: 
καὶ πρὸς πᾶσαν γεῦσιν κατὰ 
τὴν διαφορὰν τῆς τῶν ἐσθι- 
όντων ἐπιθυμίας μετακιρνώ- 
μενος: πάσης γὰρ ἔχει πνευ- 
ματικῆς βρώσεως ποιότητα. 


κατέχει τὴν δύναμι τῆς δευτέρας 
παρουσίας [τοῦ Κυρίου], ἢ ὁποία 
ἐνεργεῖ σ᾽ αὐτὸν τὴν ἀπάθεια καὶ 
τὸ ἀδύνατον τῆς κυριεύσεως [ἀπὸ 
τοὺς δαίμονες]. 

99, Ἡ αἴσθησι ἐπακολουθεῖ μὲν στὸν 
πρακτικὸ [ἄνθρωπο], ὁ ὁποῖος κα- 
τορθώνει μὲ κόπους τὶς ἀρετές. Ἡ 
ἀπουσία αἰσθήσεως [ἐπακολουθεῖ] 
στὸν γνωστικό, ὁ ὁποῖος [κινούμε- 
νος] πρὸς τὸν Θεό, περιόρισε τὸν 
νοῦ [του] ἀπὸ τὴν σάρκα καὶ τὸν κό- 
σμο. Διότι ὁ μὲν [πρακτικός], καθὼς 
ἀγωνίζεται νὰ λύσῃ, διὰ τῆς πρα- 
κτικῆς [ἀσκήσεως], τὸν φυσικὸ δε- 
σμὸ τῆς σχέσεως μὲ τὸ σῶμα, ἔχει 
τὴν γνώμη [του], συνεχῶς, ὑποκύ- 
πτουσα στοὺς κόπους. Ἐκεῖνος, 
ὅμως, ὁ ὁποῖος κατήργησε διὰ τῆς 
θεωρίας τὰ καρφιὰ τῆς σχέσεως 
[πρὸς τὸ σῶμα] ἀπὸ ἀπολύτως τίπο- 
τα δὲν ἐμποδίζεται: διότι ἤδη ἔγινε 
καθαρός, ὡς πρὸς [τὸ σῶμα], τὸ ὁποῖο 
ἔχει τὴν ἰδιότητα ἐκ φύσεως καὶ νὰ 
ὑφίσταται τὸ πάθος καὶ νὰ κυρι- 
αρχῆται ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα θέ- 
λουν νὰ [τὸν] κυριεύσουν [τὰ πάθη]. 
100. Τό Μάννα, τὸ ὁποῖο δόθηκε 
στοὺς Ἰσραηλίτες στὴν ἔρημο, εἷ- 
ναι ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος 
ἐπαρκεῖ, πρὸς κάθε πνευματικὴ 
ἡδονή, σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι [Τὸν] 
τρώγουν: καὶ μεταβάλλεται σὲ 
κάθε γεῦσι, σύμφωνα μὲ τὸ εἶδος 
τῆς ἐπιθυμίας ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι 
[Τὸν] τρώγουν: διότι διαθέτει κάθε 
ποιότητα πνευματικῆς τροφῆς. 
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ντο ΜΑΞΙΜΟΣ 


Διὸ τοῖς μὲν ἄνωθεν ἐκ σπο- 
ρᾶς ἀφθάρτου διὰ πνεύμα- 
τος γεννηθεῖσι”, λογικὸν ἄδο- 
λον γίνεται γάλα" τοῖς δὲ 
ἀσθενοῦσι, λάχανον”! τὴν πα- 
θοῦσαν τῆς ψυχῆς παραμυ- 
θούμενος δύναμιν: τοῖς δὲ 
διὰ τὴν ἕξιν τὰ αἰσθητήρια 
τῆς ψυχῆς γεγυμνασμένα 
ἔχουσι πρὸς διάκρισιν καλοῦ 
τε καὶ κακοῦ, στερεὰν αὐὖ- 
τοις δίδωσι τροφήν”. Ἔχει 
δὲ καὶ ἄλλας ἀπείρους δυ- 
νάμεις ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος, ἐν- 
ταῦθα μὴ χωρουμένας: ἀνα- 
λύσας δέ τις, καὶ ἄξιος γε- 
νόμενος ἐπὶ πολλῶν, ἢ ἐπὶ 
πάντων κατασταθῆναι”, λή- 
ψεται κἀκείνας ὅλας, ἢ τι- 
νάς, τοῦ λόγου τὰς δυνά- 
μεις [νεςῖε: τῶν δυνάμεων], 
διὰ τὸ ἐν ἐλαχίστῳ αὐτὸν 
ἐνταῦθα γεγονέναι. [Πᾶσα 
γὰρ τῶν ἐνταῦθα διδομένων 
θείων χαρισμάτων ἀκρότης, 
συγκρίσει τῶν μελλόντων, 
ἐλάχιστόν τι καὶ μέτριόν 
ἔστι. 








Ώ ΟΜΌΔΟΣΗΤΗΣ, 


Τι αὐτό, σ᾿ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι γεν- 
νήθηκαν, διὰ τοῦ [Παναγίου] Πνεύ- 
ματος, ἄνωθεν, ἀπὸ ἄφθαρτη σπο- 
ρά, γίνεται λογικὸ ἄδολο γάλα: 
σ᾽ ἐκείνους δέ, οἱ ὁποῖοι εἶναι ἀσθε- 
νεῖς, [γίνεται] λάχανο, γιὰ νὰ ἀνα- 
κουφίσῃ τὴν δύναμι τῆς ψυχῆς, 
ποὺ δοκιμάστηκε: ἐνῶ σ᾿ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι, ἕνεκα τῆς πνευματικῆς 
[τους] καταστάσεως, ἔχουν γυ- 
μνασμένα τὰ αἰσθητήρια τῆς ψυ- 
χῆς, γιὰ τὴν διάκρισι καὶ τοῦ κα- 
λοῦ καὶ τοῦ κακοῦ, σ᾽ αὐτοὺς δί- 
δει στερεὰ τροφή. Ἔχει δὲ ὁ Λόγος 
τοῦ Θεοῦ καὶ ἄλλες ἄπειρες δυ- 
νάμεις, οἱ ὁποῖες δὲν ἐπιτυγχά- 
νονται ἐδῶ, [στὴν παροῦσα ζωή]. 
Ὅταν, ὅμως, κανεὶς πεθάνῃ καὶ 
ἀφοῦ γίνῃ ἄξιος, νὰ φθάσῃ στὰ 
πολλὰ ἢ σὲ ὅλα, θὰ λάβη καὶ ὅλες 
ἐκεῖνες ἢ κάποιες ἀπὸ τὶς δυνά- 
μεις τοῦ Λόγου, ἕνεκα τοῦ ὅτι αὐ- 
τὸς ἔχει κατασταθῆ [μέτοχός τους] 
κατὰ τὸ ἐλάχιστο ἐδῶ, [στὴν πα- 
ροῦσα ζωή]. Διότι κάθε τελειότητα 
τῶν θείων χαρισμάτων, τὰ ὁποῖα 
δίδονται ἐδώ, [στὴν παροῦσα ζωὴ] 
εἶναι κάτι ἐλάχιστο καὶ μέτριο 
ἐν συγκρίσει πρὸς τὰ μελλοντικά. 
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σποτ 


ΠΠ“ Κι ΠΓΗΤΥΓ ῥ᾽ τι τ 
ἘΚ ΛΑΕΤΗΝ ὁ ἐν ΡΕ ὃν 





ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣΞΣΧΟΛΙΑ 


ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


α’ Ἴσως ὑπερεξήρηται. 
Ἴσως νόμον. 

ν' Ἴσως καθαρότητα. 

΄ Ἴσως λείπει τό, σώματι. 


ΠΑΡΑΠΟΜΠΕΣ 


ΣΕ ΧΩΡΙΑ ΤῊΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ 


τ Ποβλ. Ἕβρ. 11, 1. 5 Ἔξοδ. 14, 14. 3 Γένεσ. 8, 22. 

2 Ῥωμ. 11, 96. 7 Λευτερ. 6, 4. 80 Λευϊτ. 23, 10. 

2 Μαλαχ. 4, 3. 85 Ἔξοδ. 14, 15. » Λευτερ. 34, 5. 

4 Ἔξοδ. 7, 13, 9 Ματθ. 2, 1-2. 3 Τησ. Ναυῆ 5, 3. 
Ἔξοδ. 14, 28. 2 Τ]ρβλ. Ματθ. 17,20. ” Λευῖτ. 23, 11. 

5 Ἐφεσ. 2, 22. 3. ΠΡβλ. Ματθ. 14, 19-20. 3 Ματθ. 9, 37. 

6 Τένεσ. 27, 20. 3 Ματθ. 10, 8, 56 Ῥωμ. 2,29. 

7. Δευτερ. 1, 49-44. Λουκ. 10, 17. 5 Τένεσ. 2, 3. 

5 Δευτερ. 6, 10-11. 25 Λουκ. 10, 19. 3 Πρβλ. Ἔξοδ. 14, 29, 
3 ΠΟβλ. Β' Κορ. 5, 15. 2: Ἔξοδ. 20, 8, Ἔξοδ. 16, 1. 

10 Ματθ. 3, 7-8. Ἔξοδ. 31, 14-15. » ,ησ. Ναυῇ 3, 17. 
Π Λευῖτ. 11, 1-43, 35 Μάρκ. 2, 27-28. 40 Ματθ. 24, 56. 

2 Πρβλ. Γαλ. 2, 4. 35 Ἥσ. 66, 23. : Γένεσ. 1, 31. 

3 Πρβλ. Παροιμ.26,24.  Ἔξοδ. 16, 23, 42 Ἰω. 20, 6-7. 

4 Ματθ. 10, ὃ. Ἔξοδ. 31, 13. 4 Ματθ. 27, 66. 

15 Ματθ. 26, 15, 35 Λευϊτ. 16, 31. 84 Ματθ. 28, 13. 
Ματθ. 27, 5. 3 Γένεσ. 17, 10-13. 5 Ματθ. 26, 15. 
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5 Πρβλ. Ματθ. 27,35. ” Λουκ. 3, 25.  Ἔβρ. 10, 1. 

7. Ἰω. 17, 17. 5. Πρβλ. Ἰω. 5, 7. ”. Ψαλμ. 49, 14, 

5 Πρβλ. Ἐφεσ. 2, 5. 6 Ἰω.5, 5. Ψαλμ. 115, 8. 

” Ψαλμ. 70, 8. πως, 8. συ σος, 

50 Α΄ Κορ. 19, 10-12. 5 Ἔξοδ. 99, 7. 5 Β’ Πέτρ. 1, 17-18. 


Α΄ Κορ.1, 25. 5 Λευϊτ. 16, Ἔβρ.9,7. : Ψαλμ. 4, 3. 

55 Λουκ. 23, 12. ο Ἔξοδ. 33, 7. 77 Β’ Κορ. 3, 18. 

55 Λουκ. 29, 11, 56 Ἔξοδ. 20, 21. 5 Ἔξοδ. 16, 14-35. 
δὲ Λουκ. 6, 44. 7 Πρβλ. Ἔξοδ. 34,29. 7 Ἰω.3,3-5. 


55 Λευτερ. 93, 2. 65 Ἔξοδ. 25, 8. 5 ΠΟβλ. Α’ ΓΠΙέτρ. 2, 2. 
ο Ίω. 19, 15.  Ῥωμ.7, 14. “ ΤΙρβλ. Ῥωμ. 14, 2. 

7 Λουκ. 10, 20. ”. Ἓβρ. 8, 13. 5 Πρβλ. Ἔβο. 5, 14. 

5 Λουκ. 22, 36. 3. Ἑβρ. 10, 1. Ὁ Πρβλ. Ματθ. 25, 21. 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ 


α΄ Στὴν Φράσι τῆς ἐκδόσεως τῆς Φιλοκαλίας τῶν Ἁγίων Μακαρίου καὶ 
Νικοδήμου: «τὸ δεύτερον δέ, γενέσεως, καὶ τῶν κατὰ γένεσιν λόγων, εἰ- 
σφορὰ καὶ ἀπόλαυσις» λείπει ἐκ παραδρομῆς, μετὰ τὴν λέξι λόγων, ἡ 
ἐνδιάμεσι φράσι: «ἀπόλυσις. Τὸ δὲ τρίτον, τῶν κατ᾽ αἴσθησιν καὶ νοῦν 
πνευματικωτέρων λόγων», τὴν ὁποία ἡ παροῦσα ἔκδοσι ἀποκαθιστᾶ 
μὲ πηγὴ τὴν Ραίνο]οφίηε εΗΤ5Η5 οοπΙΡΙΕΙΗ5, Φετίες (σΊαεσα, Ρατίς 1857- 1866, 
Ἔκδ. ].Ρ.Μ[ρη6. (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ ΑΓ., «Ἑκατοντὰς Πρώτη 
τῶν κεφαλαίων περὶ θεολογίας καὶ τῆς ἐνσάρκου οἰκονομίας τοῦ Υἱοῦ 
τοῦ Θεοῦ», ΡΟ 90, 10978) Παρόμοια κενὰ συναντοῦμε κάποιες φορὲς 
στὴν ὅλη ἔκτασι τοῦ κειμένου τῆς Πρώτης ἑκατοντάδος περὶ θεολογί- 
ας καὶ τῆς ἐνσάρκου οἰκονομίας τοῦ Υἱοῦ τοῦ Θεοῦ τοῦ Ἁγίου Μαξίμου. 
Ἀπὸ τὴν ἴδια πηγὴ τῆς Ἔκδ. ].Ρ.Μϊ1ρπε συμπληρώνομε τὰ κενὰ παρα- 
θέτοντας στὸν παρόντα χῶρο τῶν σημειώσεων τὶς ἀναγκαῖες παρα- 
πομπές. 

β' Στὴν φράσι: «ὅτε οὐκ ἦν: ἀρετή» λείπει, μετὰ τὴν ἄνω τελεία, ἡ ἐνδι- 
άµεσι φράσι: «τὰ δέ, τοῦ εἶναι χρονικῶς οὐκ ἠργμένα. Οὐκ ἦν γάρ ποτε, 
ὅτε οὐκ». (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΛΟΤΓΗΤΟΥ ΑΓ., ὅ.π., ΡΟ 90, 11018) 





Υ Περὶ τῆς ἑρμηνείας τῆς λέξεως «θρίαμβος», ποὺ ἐδῶ ἀποδίδομε 
«διασυρμός», βλ. Φιλοκαλία τῶν Ἱερῶν Νηπτικῶν, Ἱερὰ Μονὴ Μπούρα 
2010, τομ. Α’, σ. 479, σημείωσι «'. 

δ' Μετὰ τὴν Φφράσι: «τῶν φαινομένων» προστίθεται ἡ ἐλλείπουσα 
φράσι: «καὶ νοουμένων». (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ ΑΤ., ὅ.π., ΡΟ 90, 
11088) 

“) Ἡ λέξι «Κάδης» στὰ Ἑβραϊκὰ δηλώνει τὸ ἅγιο. Λέγεται ἑπομένως ἐ- 
δῶ, ὅτι ὁ Κύριος συνοδευόταν ἀπὸ ἁγίους. Κατὰ τὴν ἑρμηνεία τοῦ Θε- 
οδωρήτου στὸ σημεῖο αὐτό, συνόδευαν τὸν Κύριο ἀναρίθμητοι ἅγιοι 
ἄγγελοι. (Πρβλ. ΘΕΟΔΩΡΗΤΟΥ ΚΎΡΡΟΥ, «Ἐρώτησις ΜΔ’ εἰς τὸ Δευτερο- 
νόμιον», ΡΟ 80, 4495 

΄ Μετὰ τὴν φράσι: «καὶ ὑπὲρ οὐσίαν ὅλος» προστίθεται ἡ ἐλλεί- 
πουσα φράσι: «καὶ ὑπὲρ νόησιν ὅλος». (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 
ΑΓ. ὅ.π., ΡΟ 90, 1117Α) 

ζ Μὲ τὸν ὅρο «Νόμος» νοεῖται ἡ Πεντάτευχος, δηλαδὴ τὰ βιβλία: Γένε- 
σις, Ἔξοδος, Λευϊτικό, Ἀριθμοί, Δευτερονόμιο. Μὲ τὸν ὅρο «Προφῆται» 
νοοῦνται τὰ συγγράμματα τῶν τεσσάρων μεγάλων καὶ τῶν δώδεκα 
μικρῶν προφητῶν καὶ τὰ παλαιότερα ἱστορικὰ βιβλία. (Ἰησοῦς τοῦ 
Ναυῆ, Α’, Β’, Γ’, Δ’ Βασιλειῶν) -- (Βλ. ΙΕΡΕΜΙΟΥ ΦΟΥΝΤΑ ΜΉΤΡ., «Γένε- 
σις», Ἑρμηνεία Παλαιᾶς Διαθήκης, Ἀποστολικὴ Διακονία 2004, σ.σ. 9 
ἔπ.) 

π' Στὴν Φράσι: «καὶ ὀλίγοις θεατήν», μετὰ τὸ «καί», προστίθεται ἡ ἑλ- 
λείπουσα λέξι «οὐκ». (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ ΑΤ., ὅ.π., ΡΟ 90, 
11217) 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 «Κατ᾽ ἐπίνοιαν» σημαίνει κατὰ τὴν σκέψι. Τοῦτο λέγεται σὲ ἀντίθεσι 
πρὸς τὸ «πρᾶγμα». Ἔτσι λόγου χάρι οἱ δύο φύσεις τοῦ Χριστοῦ µπο- 
ροῦν νὰ θεωροῦνται χωριστὰ μόνο «κατ᾽ ἐπίνοιαν» καὶ ὄχι στὴν 
πραγματικότητα, ἀλλὰ εἶναι ἑνωμένες στὸ διηνεκὲς κατὰ ὑποστατικὸ 
τρόπο στὸ πρόσωπο τοῦ Θεοῦ Λόγου. 

2 Ὁ «αἰὼν» ἢ διαφορετικὰ ἡ αἰωνιότητα εἶναι ὁ «χρόνος» κινήσεως 
τῶν ἀγγέλων. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΈΙΜΟΣΌΌΜΟΛΟΣΗΤΗΣ 


3 Ἐδῶ πρόκειται γιὰ μία ἀπὸ τὶς δέκα Κατηγορίες τοῦ Ἀριστοτέλους, 
τὴν χρονικὴ Κατηγορία τοῦ «Ποτέ». Οἱ δέκα Κατηγορίες τοῦ Ἀριστοτέ- 
λους εἶναι: «Οὐσία, ΙΤοσόν, Ποιόν, Πρός τι, Ποῦ, Ποτέ, Κεῖσθαι, Ἔχειν, 
Ποιεῖν, Πάσχειν». (Βλ. ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ, Κατηγορίαι, 15 25-2α70) 

4 «Ἀΐδιος», εἶναι κατηγόρημα ποὺ ἀποδίδεται κυριολεκτικὰ μόνο στὸν 
Θεό. Σημαίνει τὸ πρὸ τῶν αἰώνων καὶ πρὸ τοῦ χρόνου καὶ πάντοτε ὑπάρ- 
χον (ἀεὶ - ἴδιον), τὸ παντοτινό. 

5 Ὅλα τὰ ὄντα ὑπάρχουν μόνο, ἐπειδὴ μετέχουν σὲ κάποια ἐνέργεια 
τοῦ Θεοῦ. Τοῦτο, πρακτικῶς, σημαίνει, ὅτι, ἂν παύσουν τὰ ὄντα νὰ με- 
τέχουν στὸν Θεό, θὰ περιέλθουν στὴν ἀνυπαρξία, (δηλαδὴ στὸ μὴ ὄν). 
Ἔτσι, ἄλλα ὄντα μετέχουν μόνο στὴν οὐσιοποιὸ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, ὅπως 
λόγου χάρι ὅλα τὰ ἀνόργανα ὄντα. Ἄλλα ὄντα μετέχουν καὶ στὴν ζω- 
οποιὸ ἐνέργεια, ὁπότε ἔχουν ζωή, ὅπως λόγου χάρι τὰ φυτὰ καὶ τὰ ζῶα. 
Ἄλλα ὄντα μετέχουν καὶ στὴν σοφιοποιὸ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, ὅπως λό- 
γου χάρι τὰ λογικὰ ὄντα, δηλαδὴ οἱ ἄγγελοι καὶ οἱ ἄνθρωποι. Τέλος 
ἄλλα ὄντα μετέχουν καὶ στὴν θεοποιὸ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, ὁπότε καὶ 
θεώνονται χαρισματικῶς, ὅπως λόγου χάρι οἱ ἀγαθοὶ ἄγγελοι καὶ οἱ 
ἀγαθοὶ ἄνθρωποι. 

6 Τὰ μεθεκτὰ ὄντα εἶναι στὴν προκειμένη περίπτωσι οἱ ἄκτιστες θεῖες 
ἐνέργειες, ποὺ θεώνουν τὰ κτιστὰ ὄντα. Πρόκειται γιὰ τὶς ἄκτιστες ἐνέρ- 
γειες τῆς θείας οὐσίας. Αὐτὲς χαρακτηρίζονται ὡς οὐσιώδεις καὶ φυσι- 
κὲς ἐνέργειες τοῦ Θεοῦ. (Βλ. ΓΡΗΓΟΡΙΟΥ ΤΟΥ ΠΑΛΑΜΑ ΑΤ., «Διάλογος 
Ὀρθοδόξου μετὰ Βαρλααμίτου», Γρηγορίου του Παλαμᾶ Συγγράματα 
47, Θεσσαλονίκη 1966, Ἔκδ. Π. Χρήστου, τόμ. Β’, σ. 210) 

7 Πρόκειται γιὰ τὴν κατὰ φύσιν «καλὴ λίαν» κατάστασι ὅλων τῶν ὄν- 
των. 

8 Πρόκειται γιὰ τὸν χαρισματικὸ ἐμπλουτισμὸ τῶν λογικῶν ὄντων μὲ 
τὴν ἄκτιστη θεοποιὸ Χάρι. 

» Πρόκειται γιὰ τὴν μόνιμη καὶ διαρκῶς αὐξανόμενη μετοχὴ τῶν λογι- 
κῶν ὄντων στὴν κατὰ Χάριν θέωσί τους. 


222 


ὃ δε δὲ δν δε ὃ α ᾧδ ἀῶ δε ο ὁ 


ὁ. κ.αιλαοκαώαα”οος 


10 


15 


20 


25 


ἘΚΑΤΌΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 


α΄. Εἷς ὁ Θεός, ὅτι μία Θεό- 
της: ἄναρχος, ἁπλη καὶ ὑπε- 
ρούσιος, καὶ ἀμερής, καὶ ἀδι- 
αἱἰρετος: ἡ αὐτὴ μονάς, καὶ 
τριάς. Ὅλη μονὰς ἡ αὐτή, καὶ 
ὅλη τριὰς ἡ αὐτή. Μονὰς ὅλη 
κατὰ τὴν οὐσίαν ἡ αὐτή, καὶ 
τριὰς ὅλη κατὰ τὰς ὑποστά- 
σεις ἡ αὐτή. Πατὴρ γάρ, καὶ 
Υἱός, καὶ Πνεῦμα Ἅγιον ἡ 
Θεότης: καὶ ἐν Πατρί, καὶ 
Υἱῷ, καὶ Ἁγίῳ Πνεύματι ἡ 
Θεότης: ὅλη ἐν ὅλῳ τῷ Πα- 
τρὶ ἡ αὐτή, καὶ ὅλος ἐν ὅλῃ 
τῇ αὐτῇ ὁ Πατήρ: καὶ ὅλη 
ἐν ὅλῳ τῷ Υἱῷ ἡ αὐτὴ καὶ 
ὅλος ἐν ὅλη τη αὐτή ὁ Υἱός᾽ 
καὶ ὅλη ἐν ὅλῳ τῷ Πνεύμα- 
τι τῷ Ἁγίῳ ἡ αὐτὴ καὶ ὅλον 
ἐν ὅλη τῇ αὐτῇ τὸ Πνεῦμα 
τὸ Ἅγιον. Ὅλη Πατὴρ καὶ ἐν 
ὅλῳ τῷ Πατρί: καὶ ὅλος ἐν 
ὅλη ὁ Πατήρ: καὶ ὅλη ὅλος 
ὁ Πατήρ. Καὶ ἐν ὅλη ὅλος ὁ 
Υἱὸς τῇ αὐτῆ: καὶ ὅλη ἐν ὅλῳ 
τῷ Υἱῷ ἡ αὐτή: καὶ ὅλος ὅλη 
καὶ ἐν ὅλῃ τῇ αὐτῆ ὁ Υἱός. 











1. Ὁ Θεὸς εἶναι ἕνας, διότι ἡ Θεό- 
τητα εἶναι μία: ἄναρχη, ἁπλῆ καὶ 
ὑπερούσιος καὶ χωρὶς μέρη καὶ 
ἀδιαίρετη: ἡ ἴδια Μονὰς [εἶναι] καὶ 
Τριάς. Ὅλη [εἶναι] ἡ ἴδια Μονὰς 
καὶ ὅλη ἢ ἴδια Τριάς. [Εἶναι] ὅλη 
ἢ ἴδια Μονάς, ὡς πρὸς τὴν οὐσία 
καὶ ὡς πρὸς τὶς ὑποστάσεις, [εἶναι] 
ὅλη ἡ ἴδια Τριάς. Διότι ἡ Θεότης 
[εἶναι] ὁ Πατὴρ καὶ ὁ Υἱὸς καὶ τὸ 
Ἅγιον Πνεῦμα. Ἡ Θεότης [εἶναι] 
καὶ στὸν Πατέρα καὶ στὸν Υἱὸ 
καὶ στὸ Ἅγιον Πνεῦμα: ὅλη [ἢ Θε- 
ότης εἶναι] σὲ ὅλον τὸν Πατέρα ἡ 
ἴδια καὶ ὅλος σὲ ὅλη τὴν ἴδια [Θε- 
ότητα] ὁ Πατήρ: καὶ ὅλη σὲ ὅλον 
τὸν Υἱὸ ἢ ἴδια καὶ ὅλος σὲ ὅλη τὴν 
ἴδια [Θεότητα] ὁ Υἱός: καὶ ὅλη σὲ 
ὅλο τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ἢ ἴδια καὶ ὅλο 
τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο [εἶναι] σὲ ὅλη 
τὴν ἴδια [Θεότητα]. [Ἡ Θεότης εἷ- 
ναι] ὅλη Πατὴρ καὶ σὲ ὅλο τὸν Πα- 
τέρα καὶ ὅλη [εἶναι] ὅλος ὁ Πατήρ. 
Καὶ σὲ ὅλη τὴν ἴδια [εἶναι] ὅλος ὁ 
Υἱός. Καὶ ὅλη [ἡ Θεότης εἶναι] σὲ 
ὅλο τὸν Υἱὸ ἡ ἴδια: καὶ ὅλος ὁ Υἱὸς 
[εἶναι] ὅλη [ἡ Θεότης] καὶ [εἶναι] σὲ 
ὅλη τὴν ἴδια [τὴν Θεότητα] Υἱός. 
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Καὶ ὅλη Πνεῦμα Ἅγιον ἡ αὖ- 
τή' καὶ ἐν ὅλῳ τῷ Πνεύματι 
τῷ Ἁγίῳ. καὶ τὸ Πνεῦμα τὸ 
Ἅγιον ὅλον ὅλη: καὶ ὅλον ἐν 
ὅλη τῇ αὐτῇ τὸ Πνεῦμα τὸ 
Ἅγιον. Οὐ γὰρ ἐκ μέρους ἡ 
Θεότης ἐν τῷ Πατρί, ἢ ἐκ 
μέρους Θεὸς ὁ Πατήρ: οὔτε 
ἐκ μέρους ἐν τῷ Υΐῳ ἡ Θεό- 
της ἢ ἐκ μέρους Θεὸς ὁ Υἱός: 
οὔτε ἐκ μέρους ἐν τῷ Ἁγίῳ 
Πνεύματι ἡ Θεότης, ἢ ἐκ 
μέρους Θεὸς τὸ Πνεῦμα τὸ 
Ἅγιον. Οὔτε γὰρ μεριστὴ ἡ 
Θεότης, οὔτε ἀτελὴς Θεὸς 
ὁ Πατήρ, ἡ ὁ Υἱὸς ἡ τὸ Πνεῦ- 
μα τὸ Ἅγιον, ἀλλ᾽ ὅλη ἐστὶν 
ἡ αὐτὴ τελεία τελείως ἐν τε- 
λείῳ τῷ Πατρί, καὶ ὅλη τε- 
λείως ἐν τελείῳ τῷ Υἱῷ ἡ αὐ- 
τή, καὶ ὅλη τελείως ἡ αὐτὴ 
ἐν τελείῳ τῷ Ἁγίῳ Πνεύμα- 
τι. Ὅλος γὰρ ἐν ὅλῳ τῷ Υἱῷ 
καὶ τῷ Πνεύματι τελείως 
ἐστὶν ὁ Πατήρ’ καὶ ὅλος ἐν 
ὅλῳ τῷ Πατρὶ καὶ τῷ Πνεύ- 
ματι τελείως ἐστὶν ὁ Υἱός: 
καὶ ὅλον ἐν ὅλῳ τῷ Πατρὶ 
καὶ τῷ Υἱῷ τελείως ἐστὶ τὸ 
Πνεῦμα τὸ Ἅγιον: διὸ καὶ 
εἷς Θεὸς ὁ Πατήρ, καὶ ὁ Υἱός, 
καὶ τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον. Μία 
γὰρ καὶ ἡ αὐτὴ οὐσία, καὶ δύ- 
ναμις, καὶ ἐνέργεια Πατρός, 


τα 


εδ 











Καὶ [εἶναι] ὅλη ἡ ἴδια [ἡ Θεότης] 
Ἅγιον Πνεῦμα καὶ σὲ ὅλο τὸ Ἅγι- 
ον Πνεῦμα [εἶναι ἡ Θεότης]: καὶ 
[εἶναι] ὅλο τὸ Ἅγιον Πνεῦμα ὅλη 
[ἡ Θεότης]: καὶ ὅλο τό Ἅγιον ΓΠνεῦ- 
μα [εἶναι] σὲ ὅλη τὴν ἴδια [τὴν Θε- 
ότητα]. Διότι δὲν [εἶναι] ἡ Θεότης 
κατὰ ἕνα µέρος µέσα στὸν Πατέ- 
ρα ἢ ὁ Πατὴρ [εἶναι] κατὰ ἕνα µέ- 
ρος Θεός: οὔτε ἡ Θεότης [εἶναι] κα- 
τὰ ἕνα μέρος μέσα στὸν Υἱὸ ἢ ὁ 
Υἱὸς [εἶναι] κατὰ ἕνα µέρος Θεός: 
οὔτε ἡ Θεότης [εἶναι] κατὰ ἕνα µέ- 
ρος μέσα στὸ Ἅγιο Πνεῦμα ἢ τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα [εἶναι] κατὰ ἕνα µέ- 
ρος Θεός. Διότι, οὔτε ὑπόκειται ἡ 
Θεότης σὲ διαίρεσι, οὔτε [εἶναι] ὁ 
Πατὴρ ἡ ὁ Υἱὸς ἢ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
ἀτελὴς Θεός, ἀλλὰ ὅλη [ἢ Θεό- 
της] εἶναι ἡ ἴδια, τελείως τελεία 
στὸν τέλειο Πατέρα καὶ ὅλη ἢ 
ἴδια [εἶναι], τελείως τελεία στὸν 
τέλειο Υἱὸ καὶ ὅλη, τελείως ἢ ἴδια 
στὸ τέλειο Ἅγιο Πνεῦμα. Διότι ὁ 
Πατὴρ εἶναι ὅλος, τελείως σὲ ὅλο 
τὸν Υἱὸ καὶ [σὲ ὅλο] τὸ Ἅγιο Πνεῦ- 
μα: καὶ ὁ Υἱὸς εἶναι ὅλος, τελεί- 
ως σὲ ὅλον τὸν Πατέρα καὶ [σὲ 
ὅλο] τὸ Ἅγιο Πνεῦμα: καὶ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα εἶναι ὅλο, τελείως σὲ ὅλο 
τὸν Πατέρα καὶ [σὲ ὅλο] τὸν Υἱό- 
γι αὐτὸ καὶ ὁ Πατὴρ καὶ ὁ Υἱὸς 
καὶ τὸ Ἅγιο [νεῦμα [εἶναι] ἕνας 
Θεός. Διότι ἣ οὐσία καὶ ἡ δύνα- 
μι καὶ ἡ ἐνέργεια τοῦ Πατρὸς καὶ 
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καὶ Υἱοῦ, καὶ Ἁγίου Πνεύμα- 
τος, οὐκ ὄντος οὐδενὸς τοῦ 
ἑτέρου χωρίς, ἢ νοουμένου. 
β΄. Πᾶσα νόησις, τῶν νοούν- 
των, καὶ νοουμένων ἐστίν. Ὁ 
δὲ Θεὸς οὔτε τῶν νοούντων 
ἐστίν, οὔτε τῶν νοουμένων. 
Ὑπὲρ ταῦτα γάρ: ἐπεὶ περι- 
γράφεται τῆς τοῦ νοουμένου 
σχέσεως, ὧς νοῶν προσδεό- 
μενος: ἢ τῷ νοοῦντι φυσικῶς 
ὑποπίπτων διὰ τὴν σχέσιν νο- 
ούμενος. Λείπεται γοῦν μήτε 
νοεῖν, μήτε νοεῖσθαι τὸν Θε- 
ὃν ὑπολαμβάνειν, ἀλλ᾽ ὑπὲρ 
τὸ νοεῖν εἶναι καὶ νοεῖσθαι. 
Τῶν γὰρ μετ᾽ αὐτὸν φυσικῶς 
ἐστὶ τὸ νοεῖν καὶ τὸ νοεῖσθαι. 
γ΄. Πᾶσα νόησις ὥς περ ἐν οὐ- 
σίᾳ πάντως ἔχει τὴν θέσιν ὡς 
ποιότης, οὕτω καὶ περὶ οὐσί- 
ἂν πεποιωµμένην ἔχει τὴν κί- 
νησιν. Οὐ γὰρ ἄφετόν τε κα- 
θόλου καὶ ἁπλοῦν καθ᾿ ἑαυτὸ 
ὑφεστῶὼς δυνατόν ἐστιν αὐ- 
τὴν ὑποδέξασθαι, ὅτι μὴ ἄφε- 
τός ἐστι καὶ ἁπλῆ. Ὁ δὲ Θεὸς 
κατ᾽ ἄμφω πάμπαν ὑπάρχων 
ἁπλοῦς καὶ οὐσία τοῦ ἐνυπο- 
κειμένου χωρίς: καὶ νόησις 
μὴ ἔχουσά τι καθάπαξ ὕπο- 
κείμενον, οὐκ ἔστι τῶν νοου- 
μένων: ὡς ὑπὲρ οὐσίαν ὑπάρ- 
χων δηλονότι, καὶ νόησιν. 














Ψ 
τν 


τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 
ἐπειδὴ κανεὶς δὲν εἶναι, οὔτε νοεῖται 
ἄνευ τοῦ ἄλλου, [εἶναι] μία καὶ ἡ αὐτή. 
2. Κάθε νόησι ἀνήκει σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα νοοῦν καὶ σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
νοοῦνται. Ὁ Θεός, ὅμως, δὲν ἀνήκει, 
οὔτε σ᾿ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα νοοῦν, οὔτε 
σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα νοοῦνται. Διότι [εἷ- 
ναι] πέρα καὶ πάνω ἀπὸ αὐτά: ἐπει- 
δή, ἄλλως, περιορίζεται ἀπὸ τὴν σχέ- 
σι πρὸς ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο νοεῖται, σὰν 
νὰ ἔχῃ ἀνάγκη νὰ νοῇ ἢ νὰ ὑποτάσ- 
σεται, ἕνεκα τῆς σχέσεως, φυσικῶς, 
ὡς αὐτὸς ὁ ὁποῖος νοεῖται, σ᾽ ἐκεῖνον, 
ὁ ὁποῖος νοεῖ. Εἶναι ἀνάγκη, ἑπομέ- 
νως, νὰ ἀντιληφθοῦμε, ὅτι ὁ Θεός, οὔ- 
τε νοεῖ, οὔτε νοεῖται, ἀλλά, ὅτι εἶναι 
πέρα καὶ πάνω ἀπὸ τὸ νὰ νοῇ καὶ νὰ 
νοῆται. Διότι τὸ νὰ νοῇ [κανεὶς] καὶ τὸ 
νὰ νοῆται εἶναι, φυσικῶς, [ἰδίωμα] τῶν 
μετὰ ἀπὸ Αὐτὸν [δημιουργημάτων]. 
3. Κάθε νόησι, ὅπως ἀκριβῶς ἔχει τὴν 
θέσι, ὁπωσδήποτε, ὡς ποιότης στὴν 
οὐσία, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ ἡ κί- 
νησί [της] λαμβάνει ποιότητα ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὴν οὐσία [της]. Δὲν εἶναι, 
βέβαια, δυνατὸν νὰ ἀποδεχθῇ αὐτὴν 
[τὴν νόησι] ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ὑφίσταται 
ἀπὸ μόνο του, κατὰ πάντα, καὶ [εἶναι] 
ἐλεύθερο καὶ ἁπλό, [δηλαδὴ ἡ Θεό- 
της], διότι [κάθε νόηση] δὲν εἶναι ἐλεύ- 
θερη καὶ ἁπλῆ. Ὁ Θεός, ὅμως, δὲν ἀνή- 
κει σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα νοοῦνται, ἐπει- 
δὴ [καί], ὡς πρὸς καὶ τὰ δύο, [καὶ τὴν 
οὐσία καὶ τὴν νόησι], εἶναι, παντε- 
λῶς, ἁπλός, [δηλαδὴ εἶναι] καὶ οὐσία, 
χωρὶς κάτι, τὸ ὁποῖο νὰ ἐνυπόκειται 
σ᾽ αὐτήν, καὶ νόησι, ἡ ὁποία δὲν ἔχει 
ἀπολύτως τίποτα, ὡς ὑποκείμενο: κα- 
θὼς [ὁ Θεὸς] εἶναι, πράγματι, πάνω 
καὶ πέρα ἀπὸ τὴν οὐσία καὶ τὴν νόησι. 
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δ΄. Ὥς περ ἐν τῶ κέντρῳ τῶν 
ἐξ αὐτοῦ κατ᾽ εὐθεῖαν ἐκτε- 
ταμένων γραμμῶν, ἀδιαίρε- 
τος θεωρεῖται παντελῶς ἡ 
θέσις, οὕτως ὁ ἀξιωθεὶς ἓν 
τῷ Θεῷ γενέσθαι, πάντας εἴ- 
σεται τοὺς ἐν αὐτῷ τῶν γε- 
γονότων προὐφεστῶτας λό- 
γους καθ᾽ ἁπλῆν τινα, καὶ 
ἀδιαίρετον γνῶσιν. 

ε΄. Μορφουμένη τοῖς νοου- 
μένοις ἡ νόησις, πολλαὶ νο- 
ήσεις ἡ μία καθίσταται νό- 
ησις: κατ᾽ εἶδος ἕκαστον ἐκ- 
μορφουμένη τῶν νοουμένων. 
Ὁπηνίκα δὲ τῶν μορφούν- 
των αὐτὴν αἰσθητῶν τε καὶ 
νοητῶν τὸ πλῆθος περάσα- 
σα γένηται πάμπαν ἀνείδεος, 
τηνικαῦτα προσφυῶς αὐτὴν 
ὁ ὑπὲρ νόησιν οἰκειοῦται λό- 
γος’ καταπαύων αὐτὴν τῶν 
ἀλλοιοῦν αὐτὴν ταῖς τῶν νο- 
ημάτων μορφαῖς πεφυκότων" 
ὅπερ ὁ παθών, καὶ αὐτὸς κα- 
τέπαυσεν ἀπὸ τῶν ἔργων αὐ- 
τοῦ, ὥς περ ἀπὸ τῶν ἰδίων 
ὁ Θεός’. 

ς.. Ὁ τὴν ἐφικτὴν ἀνθρώποις 
ἐνταῦθα τελειότητα φθάσας, 
καρποφορεῖ τῷ Θεῷ ἀγάπην, 
χαράν, εἰρήνην, µμακροθυ- 
μίαν" πρὸς δὲ τὸ μέλλον, 
ἀφθαρσίαν, καὶ ἀῑδιότητα, 
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4. Ὅπως ἀκριβῶς, ἡ θέσι στὸ κέντρο 
τῶν γραμμῶν, οἱ ὁποῖες ἐκτείνονται 
σὲ εὐθεῖα ἀπ᾽ αὐτὸ [τὸ κέντρο], θε- 
ωρεῖται ἀπολύτως ἀδιαίρετη, κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀξι- 
ὤώθηκε νὰ ἑνωθῇ μὲ τὸν Θεό, θὰ γνω- 
ρίσῃ μὲ κάποια ἁπλῆ καὶ ἀδιαίρετη 
γνῶσι, ὅλους τοὺς λόγους τῶν δημι- 
ουργημάτων, οἱ ὁποῖοι προῦπάρ- 
χουν μέσα σ᾽ Αὐτὸν [τὸν Θεό]. 

5. [Υπάρχουν] πολλὲς νοήσεις, κα- 
θὼς ἡ νόησι λαμβάνει τὴν μορφὴ 
ἐκείνων, τὰ ὁποῖα νοοῦνται, [ἀπὸ 
τὶς ὁποῖες νοήσεις μόνο] ἡ μία κα- 
θίσταται νόησι, ἐκφράζοντας τὸ κα- 
θένα ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα νοοῦν- 
ται, σύμφωνα μὲ τὴν μορφή [του]. 
Ὁπόταν, ὅμως, [ἡ νόησι] ἀφοῦ ὑπεςρ- 
βῆ τὸ πλῆθος καὶ τῶν αἰσθητῶν καὶ 
τῶν νοητῶν [πραγμάτων], τὰ ὁποῖα 
δίδουν μορφὴ σ᾽ αὐτὴ καὶ γίνῃ παν- 
τελῶς ἄμορφος, τότε καταλλήλως 
ὁ Λόγος, [ὁ ὁποῖος εἶναι] πάνω ἀπὸ 
κάθε νόησι, τὴν οἰκειοποιεῖται, ἐμπο- 
δίζοντάς την ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
φυσικῶς ὑπάρχουν, γιὰ νὰ τὴν ἀλ- 
λοιώνουν μὲ τὶς μορφὲς τῶν νοη- 
μάτων. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔπαθε αὖ- 
τὴ ἀκριβῶς [τὴν κατάστασι], κατέ- 
παυσε καὶ αὐτὸς ἀπὸ τὰ ἔργα του, 
ὅπως ἀκριβῶς ὁ Θεὸς ἀπὸ τὰ δικά 
Του. 

6. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔφθασε ἀπὸ 
ἐδῶ [ἀπὸ τὴν παροῦσα ζωὴ] τὴν ἐφι- 
κτὴ γιὰ τοὺς ἀνθρώπους τελειότητα, 
προσφέρει ὡς καρπὀϊ στὸν Θεό, ἀγά- 
πη, χαρά, εἰρήνη, μακροθυμία: μελ- 
λοντικῶς δέ, [ὁ καρπός, ποὺ λαμβά- 
νει, εἶναι] ἀφθαρσία καὶ ἀϊδιότητα 
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καὶ τὰ τούτοις ὅμοια. Καὶ µή- 
ποτε τὰ μὲν πρῶτα προσήκει 
τῷ τὴν πρακτικὴν τελειώ- 
σαντι, τά δεύτερα δὲ τῷ διὰ 
γνώσεως ἀληθοῦς ἐκστάν- 
τι τῶν πεποιημένων. 

ζ΄. Ὥς περ ἴδιον παρακοῆς ἐρ- 
γον ἐστὶν ἡ ἁμαρτία, οὕτως 
ἴδιον ὑπακοῆς ἔργον ἐστὶν 
ἡ ἀρετή. Καὶ ὥς περ τῇ μὲν 
παρακοὴ παρακολουθεῖ πα- 
ράβασις ἐντολῶν, καὶ τοῦ ἐν- 
τειλαμένου διαίρεσις: οὕτως 
τῆς ὑπακοῆς ἐφέπεται συν- 
τήρησις ἐντολῶν, καὶ ἡ πρὸς 
τὸν ἐντειλάμενον ἕνωσις. Ὁ 
γοῦν συντηρήσας δι ὑπακοῆς 
ἐντολήν, καὶ δικαιοσύνην εἰρ- 
γάσατο καὶ τῆς κατ᾽ ἀγάπην 
ἑαυτὸν πρὸς τὸν ἐντειλάμε- 
γον οὐ διειλεν ἑνώσεως. 

η΄. Ὁ ἐκ τῆς κατὰ τὴν παρά- 
βασιν διαιρέσεως συναγό- 
μενος, πρῶτον χωρίζεται 
τῶν παθῶν, ἔπειτα τῶν ἐμ- 
παθῶν λογισμῶν: εἶτα φύ- 
σεως καὶ τῶν περὶ φύσιν λό- 
γων: εἶτα νοημάτων, καὶ τῶν 
περὶ αὐτὰ γνώσεων. Καὶ τε- 
λενταῖον τῶν περὶ προνοίας 
λόγων διαδὺς τὸ ποικίλον, 
εἰς αὐτὸν ἀγνώστως καταν- 
τᾷ τὸν περὶ μονάδος λόγον: 
καθ᾽ ὃν μόνην θεωρήσας ἕαυ- 














καὶ τὰ ὅμοια μ᾽ αὐτά. Καὶ ἴσως τὰ 
μὲν πρῶτα ἁρμόζουν σ᾽ ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος ὁλοκλήρωσε τὴν πρακτικὴ 
[ἀρετή], ἑνῶ τὰ δεύτερα [ἁρμόζουν) 
σ᾽ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ἀπομακρύνθη- 
κε ἀπὸ τὰ δημιουργήματα, μέσῳ τῆς 
ἀληθινῆς γνώσεως [τοῦ Θεοῦ]. 

7. Ὅπως ἀκριβῶς ἡ ἁμαρτία εἶναι 
χαρακτηριστικὸ ἔργο τῆς παρακοῆς, 
κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο ἡ ἀρετὴ εἶναι 
χαρακτηριστικὸ ἔργο τῆς ὑπακοῆς. 
Καὶ ὅπως, ἀκριβῶς, τὴν μὲν παρα- 
κοὴ συνοδεύει ἡ παράβασι τῶν ἐντο- 
λῶν καὶ ὁ χωρισμὸς ἀπὸ ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος ἔδωσε τὴν ἐντολή, κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο τὴν ὑπακοὴ συνοδεύει ἡ τή- 
ρησι τῶν ἐντολῶν καὶ ἢ ἕνωσι μ᾽ ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος ἔδωσε τὴν ἐντολή. Ἐκεῖ- 
νος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος τήρησε τὴν 
ἐντολή, χάριν τῆς ὑπακοῆς, πρα- 
γματοποίησε καὶ τὴν δικαιοσύνη; 
καὶ δὲν ἀπέκοψε τὸν ἑαυτό του ἀπὸ 
τὴν ἀγαπητυκὴ ἕνωσι μ᾽ ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος ἔδωσε τὴν ἐντολή. 

8. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, ἀμέσως μετὰ τὸν 
χωρισμό, ἕνεκα τῆς παραβάσεως, συ- 
νενώνεται [μὲ τὸν Θεό], πρῶτα χω- 
ορίζεται ἀπὸ τὰ πάθη, ἔπειτα ἀπὸ τοὺς 
ἐμπαθεῖς λογισμούς: κατόπιν [χω- 
ρίζεται] ἀπὸ τὴν φύσι καὶ ἀπὸ τοὺς 
σχετικούς, πρὸς τὴν φύσι, λόγους: 
ἔπειτα [χωρίζεται] ἀπὸ τὰ νοήματα 
καὶ ἀπὸ τὶς σχετικὲς μ᾽ αὐτὰ γνώσεις. 
Καὶ τελευταῖα, ἀφοῦ εἰσέδυσε στὴν 
πολυποικιλία τῶν λόγων, ὅσον ἀφο- 
ροῦν τὴν Πρόνοια [τοῦ Θεοῦ], κατα- 
λήγει μὲ ἄγνωστο τρόπο σ᾽ Αὐτὸν τὸν 
ἴδιο τὸν ἐν σχέσει πρὸς τὴν Μονάδα 
Λόγο, ἕνεκα τοῦ ὁποίου ὁ νοῦς, [τότε] 
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τοῦ τὴν ἀτρεψίαν ὁ νοῦς, χαί- 
ρει τὴν ἀνεκλάλητον χαράν, 
ὡς τὴν εἰρήνην εἰληφῶς τοῦ 
Θεοῦ τὴν ὑπερέχουσαν πάν- 
τα νοῦν, καὶ φρουροῦσαν δι- 
ηνεκῶς ἄπτωτον τὸν αὐτῆς 
ἀξιούμενον”. 

θ΄. Ὁ τῆς γεένης φόβος, κα- 
κίαν φεύγειν παρασκευάζει 
τοὺς εἰσαγομένους. Ὁ δὲ πό- 
θος τῆς τῶν ἀγαθῶν ἀντιδό- 
σεως, τοῖς προκόπτουσι τὴν 
ἐπ᾽ ἐνεργείᾳ τῶν ἀρετῶν χα- 
ρίζεται προθυμίαν. Τὸ δὲ τῆς 
ἀγάπης μυστήριον, πάντων 
ὑπεραίρει τῶν γεγονότων, 
τὸν νοῦν πρὸς πάντα τὰ μετὰ 
Θεὸν τυφλὸν ἀπεργαζόμενον. 
Μόνους γὰρ τοὺς τυφλοὺς 
πρὸς πάντα τὰ μετὰ Θεὸν γε- 
γενημένους, ὁ Κύριος σοφί- 
ζει’, δεικνὺς τὰ θειότερα. 
ι’. Ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος, κόκ- 
κῳ σινάπεως ἑοικώς”, πρὸ 
τῆς γεωργίας εἶναι δοκεῖ πά- 
νυ μικρός: ἐπειδὰν δὲ γεωρ- 
γηθῇ δεόντως, τοσοῦτον δια- 
δείκνυται. μέγας, ὥστε τοὺς 
τῶν αἰσθητῶν καὶ τῶν νοη- 
τῶν κτισμάτων μεγαλοφυ- 
εἶς λόγους, πτηνῶν δίκην, 
αὐτῷ ἐπαναπαύεσθαι. Πάν- 
των γὰρ οἱ λόγοι καθεστή- 
κασιν αὐτῷ χωρητοί: αὐτὸς 














ἀφοῦ εἶδε μόνη τὴν ἀτρεψία του, 
χαίρεται τὴν ἀνεκλάλητη χαρά, 
διότι ἔχει λάβει τὴν εἰρήνη τοῦ Θε- 
Οὔ, ἡ ὁποία ὑπερβαίνει κἆθε νοῦ 
καὶ διαφυλάττει συνεχῶς, ἐκτὸς 
πτώσεως, ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ἀξιώ- 
θηκε αὐτὴν [τὴν εἰρήνη]. 

9. Ὁ φόβος τῆς κολάσεως καταρ- 
τίζει τοὺς ἀρχαρίους, ὥστε νὰ ἀπο- 
φεύγουν τὴν κακία. Ἡ δὲ ἐπιθυμία 
τῆς ἀνταποδόσεως τῶν [μελλον- 
τικῶν] ἀγαθῶν χαρίζει σ᾽ ἐκεί- 
νους, ποὺ προοδεύουν, τὴν προθυ- 
μία γιὰ τὴν ἐπιτέλεσι τῶν ἀρετῶν. 
Τὸ δὲ μυστήριο τῆς ἀγάπης [τοῦ 
Θεοῦ] ὑπερβαίνει ὅλα τὰ δηµι- 
ουργήματα, καθὼς ἀπεργάζεται 
τὸν νοῦ τυφλὸ γιὰ ὅλα, [ὅσα εἶναι] 
μετὰ τὸν Θεό. Διότι ὁ Κύριος δί- 
δει σοφία, ἀποκαλύπτοντας τὰ Θε- 
Ἱκώτερα, [τὰ βαθύτερα μυστήρια], 
μόνο σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἔχουν 
γίνει τυφλοὶ γιὰ ὅλα, [ὅσα εἶναι] 
μετὰ τὸν Θεό. 

10. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ φαίνεται, 
ὅτι εἶναι πἆρα πολὺ μυςρός, καθὼς 
μοιάζει μὲ κόκκο σινάπεως, πρὶν 
τὴν καλλιέργειά [του]. Ὁπόταν, 
ὅμως, καλλιεργηθῆ, ὅπως πρέπει, 
καταδεικνύεται τόσο πολὺ µεγά- 
λος, ὥστε νὰ ἀναπαύωνται σ᾽ αὖ- 
τόν, κατὰ τὸν τρόπο τῶν πτηνῶν, 
οἱ μεγαλοφυεῖς λόγοι τῶν αἰσθη- 
τῶν καὶ τῶν νοητῶν κτισμάτων. Δι- 
ότι, [τότε], οἱ λόγοι ὅλων [τῶν ὄντων] 
ἔχουν κατασταθῆ καταληπτοὶ μέσῳ 
Αὐτοῦ, [τοῦ Λόγου τοῦ Θεοῦ]- ἐνῶ 
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δὲ τῶν ὄντων ἐστὶν οὐδενὶ 
χωρητός. Διὸ τὸν ἔχοντα πί- 
στιν ὧς κόκκον σινάπεως δύ- 
νασθαι μεταθεῖναι λόγῳ τὸ 
ὄρος ὃ ὁ Κύριος ἔφη” τουτέ- 
στι τὸ καθ᾽ ἡμῶν τοῦ διαβό- 
λου κράτος ἀποδιώκειν καὶ 
μετατιθέναι τῆς βάσεως. 
ια΄. Κόκκος τοῦ σινάπεώς 
ἐστιν ὁ Κύριος, κατὰ πίστιν 
ἐν πνεύματι σπειρόµενος 
ἐν ταῖς καρδίαις τῶν δεχο- 
μένων" ὃν ἐπιμελῶς διὰ τῶν 
ἀρετῶν γεωργήσας, τὸ μὲν 
ὄρος τοῦ χοϊκοῦ φρονήμα- 
τος μετατίθησι: τὴν δυσκίνη- 
τον ἕξιν ἑαυτοῦ τῆς κακίας 
κατ᾽ ἐξουσίαν ἀπωθούμενος: 
τοὺς δὲ λόγους ἐν ἑαυτῷ τῶν 
ἐντολῶν, καὶ τοὺς τρόπους, 
ἢ καὶ τὰς Θείας δυνάμεις, ὥς 
περ πετεινὰ οὐρανοῦ ἐπα- 
ναπαύει. 

ιβ΄. Τῷ Κυρίῳ καθάπερ τινι 
θεμελίῳ πίστεως, τὸ ὕψος 
ἐποικοδομοῦντες τῶν ἀγα- 
θῶν, χρυσίον, ἀργύριον, λί- 
θους τιμίους ἐπιθώμεθα” 
τουτέστι θεολογίαν καθα- 
ρὰν καὶ ἀκίβδηλον, καὶ βίον 
διαφανῆ καὶ λαμπρὸν καὶ 
θείους λογισμούς, καὶ µαρ- 
γαρώδη νοήματα: ἀλλὰ μὴ 
ξύλα, μήτε χόρτον, μήτε κα- 











Αὐτὸς δὲν εἶναι καταληπτός, μέσῳ 
κανενὸς ἀπὸ τὰ ὄντα. Ἕνεκα τού- 
του, [συμβαίνει] ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ὁ 
Κύριος εἶπε, ὅτι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
ἔχει πίστι, σὰν τὸν σπόρο τοῦ σινα- 
πιοῦ, μπορεῖ νὰ µετατοπίση, μὲ τὸν 
Λόγο [τοῦ Θεοῦ], τὸ ὄρος: δηλαδή, 
νὰ ἐκδιώκῃ τὴν ἐναντίον µας δύνα- 
µι τοῦ διαβόλου καὶ νὰ [τὴν] με- 
ταθέτῃ ἀπὸ τὸ ὑπόβαθρό [της]. 
11. Ὁ σπόρος τοῦ σιναπιοῦ εἶναι 
ὁ Κύριος, ὁ ὁποῖος διὰ τῆς πίστε- 
ως σπείρεται ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι, 
στὶς καρδιὲς ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι 
[Τὸν] δέχονται: Τὸν ὁποῖο, ἐὰν [κα- 
νεὶς] καλλιεργήση, μὲ ἐπιμέλεια, 
διὰ τῶν ἀρετῶν, τὸ μὲν ὄρος τοῦ 
γήϊΐνου φρονήματος μεταθέτει, 
ἀποκρούοντας μὲ ἐξουσία, ἀπὸ 
τὸν ἑαυτό του, τὴν δυσκίνητη πνευ- 
ματικὴ κατάστασι τῆς κακίας: 
ἀναπαύει δέ, μέσα στὸν ἑαυτό 
του, ὅπως ἀκριβῶς τὰ πετεινὰ τοῦ 
οὐρανοῦ, τοὺς λόγους καὶ τοὺς τρό- 
πους τῶν ἐντολῶν ἢ καὶ τὶς θεῖες 
δυνάμεις. 

12. Οἰκοδομώντας τὸ ὕψος τῶν 
ἀρετῶν πάνω στὸν Κύριο, ὅπως 
σὲ κάποιο θεμέλιο τῆς πίστεως, 
ἂς ἐπιθέσωμε [σ᾽ αὐτὸ τὸ οἰκοδό- 
μημα] χουσό, ἀσήμι, τιμίους λί- 
θους, δηλαδὴ γνήσια καὶ καθα- 
ρὴ θεολογία καὶ διαυγῆ καὶ λαμ- 
πρὰ πολιτεία καὶ θείους λογι- 
σμοὺς καὶ μαργαριταρένια νοή- 
ματα: ἀλλὰ [νὰ μὴν ἐπιθέσωμε] 
ξύλα, οὔτε χορτάρι, οὔτε καλά- 
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λάμην: τουτέστι μήτε εἰδω- 
λολατρίαν, ἤγουν τὴν περὶ 
τὰ αἰσθητὰ πτόησιν: μήτε 
βίον ἀλόγιστον, μήτε λογι- 
σμοὺς ἐμπαθεῖς, καὶ τῆς κα- 
τὰ σοφίας συνέσεως, ὥς περ 
ἀσταχύων, ἐστερημένους. 

ιγ΄. Ὁ γνώσεως ἐφιέμενος, 
ἀμετακινήτους τὰς βάσεις 
της ψυχῆς ἐρεισάτω παρὰ 
τῷ Κυρίῳ, καθά φησιν ὁ Θε- 
ὃς τῷ Μωῦση- σὺ δὲ αὐτοῦ 
στῆθι μετ᾽ ἐμοῦ. Ἰστέον δὲ 
ὅτι, καὶ ἐν αὐτοῖς τοῖς ἱστα- 
μένοις παρὰ τῷ Κυρίω, ἔστι 
διαφορά: εἴπερ ἐκεῖνο μὴ πα- 
ρέργως ἀναγινώσκεται τοῖς 
Φιλομαθέσι, τό, καί εἰσι τινές 
τῶν ὧδε ἑστώτων, οἵτινες 
οὐ μὴ γεύσονται θανάτου, 
ἕως ἂν ἴδωσι τὴν βασιλείαν 
τοῦ Θεοῦ ἐληλυθυιαν ἓν δυ- 
νάμει”. Οὐ γὰρ πᾶσιν ἀεὶ µε- 
τὰ δόξης ὁ Κύριος ἐπιφαίνε- 
ται τοις παρ᾽ αὐτῷ ἱσταμέ- 
νοις: ἀλλὰ τοῖς μὲν εἰσαγο- 
μένοις, ἐν δούλου μορφή πα- 
ραγίνεται"' τοῖς δὲ δυνα- 
μένοις ἀκολουθῆσαι αὐτῷ 
ἐπὶ τὸ ὑψηλὸν ἀναβαίνοντι 
τῆς αὐτοῦ μεταμορφώσεως 
ὄρος, ἐν μορφή Θεοῦ ἐπιφαί- 
νεται’ ἐν ᾗ ὑπῆρχε προτοῦ 
τὸν κόσμον εἰναι, Δυνατὸν 








μι, δηλαδὴ οὔτε εἰδωλολατρία, ἐν- 
νοῶ τὴν σύγχυσι, ἐν σχέσει πρὸς 
τὰ αἰσθητά: οὔτε ἀπερίσκεπτη πο- 
λιτεία, οὔτε ἐμπαθεῖς λογισμούς, 
στερημένους, ὅπως ἀκριβῶς τὰ 
στάχυα [τὰ ἄχυρα], ἀπὸ τὴν σύμ- 
φωνη μὲ τὴν Σοφία σύνεσι. 

13. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιθυμεῖ τὴν 
γνῶσι, ἂς προσηλώσῃ ἀμετακί- 
νητες τὶς βάσεις τῆς ψυχῆς του 
στὸν Κύριο, καθὼς λέγει ὁ Θεὸς 
στὸν Μωῦση: «ἐσὺ στάσου ἀκρι- 
βῶς ἐδῶ μαζί μου». Πρέπει δὲ νὰ 
γνωρίζωμε, ὅτι μεταξὺ αὐτῶν, 
οἱ ὁποῖοι στέκονται κοντὰ στὸν 
Κύριο, ὑπάρχει διαφορά: ἐὰν βέ- 
βαια δὲν μελετᾶται πρόχειρα ἀπὸ 
τοὺς φιλομαθεῖς ἐκεῖνο τὸ [χω- 
ρίο τῆς Ἁγίας Γραφῆς[: «καὶ ὑπάρ- 
χουν κάποιοι ἀπὸ αὐτοὺς ποὺ 
στέκονται ἐδῶ, οἱ ὁποῖοι δὲν θὰ 
γευθοῦν θάνατο, ὡσότου δοῦν 
τὴν βασιλεία τοῦ Θεοῦ νὰ έχη 
ἔρθη μὲ δύναμι». Διότι ὁ Κύριος 
δὲν ἐμφανίζεται μὲ δόξα, πάν- 
τοτε, σὲ ὅλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
στέκονται κοντά του: ἀλλὰ στοὺς 
μὲν ἀρχαρίους, παρουσιάζεται 
μὲ μορφὴ δούλου: ἐνῶ σ᾽ ἐκεί- 
νους, ποὺ μποροῦν νὰ Τὸν ἀκο- 
λουθήσουν, ἐνῶ ἀνεβαίνει στὸ 
ὑψηλὸ ὄρος τὴς Μεταμορφώσεώς 
Του, ἐμφανίζεται μὲ τὴν μορφὴ 
τοῦ Θεοῦ, μὲ τὴν ὁποία ὑπῆρχε 
πρὶν νὰ ὑπάρχῃ ὁ κόσμος. Εἶναι, 
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οὖν ἐστι μὴ κατὰ τὸ αὐτὸ τὸν 
αὐτὸν πᾶσι τοῖς παρ᾽ αὐτῷ 
τυγχάνουσιν ἐπιφαίνεσθαι 
Κύριον: ἀλλὰ τοῖς μὲν οὕτως, 
τοῖς δὲ ἑτέρως, κατὰ τὸ μέ- 
τρον τῆς ἓν ἑκάστῳ πίστεως. 
ιδ. Ὅταν περιφανὴς καὶ λαμ- 
πρὸς ἐν ἡμῖν ὁ τοῦ Θεοῦ γε- 
νήσεται λόγος, καὶ τὸ πρόσω- 
πον αὐτοῦ λάμψη καθάπερ 
ἥλιος, τότε καὶ τὰ ἱμάτια αὖ- 
τοῦ φαίνεται λευκάθ' του- 
τέστι τὰ ῥήματα τῆς ἁγίας 
τῶν Εὐαγγελίων Γραφῆς, 
τρανὰ, καὶ σαφή, καὶ μηδὲν 
ἔχοντα κεκαλυμμένον, ἀλ- 
λὰ καὶ Μωῦσῆς, καὶ Ἠλίας 
μετ᾽ αὐτοῦ παραγίνονται. 
τουτέστιν οἱ τοῦ νόμου καὶ 
τῶν Προφητῶν πνευματι- 
κώτεροι λόγοι. 

ιε'. Ὥς περ ἔρχεται ὁ υἱὸς τοῦ 
ἀνθρώπου, ὡς γέγραπται, 
μετὰ τῶν Ἀγγέλων αὐτοῦ ἐν 
τῇ δόξῃ τοῦ Πατρός’, οὕτως 
καθ᾽ ἑκάστην ἀρετῆς προ- 
κοπὴν μεταμορφοῦται τοῖς 
ἀξίοις ὁ Θεοῦ λόγος, ἐρχόμε- 
νος μετὰ τῶν Ἀγγέλων αὐ- 
τοῦ ἐν τῇ δόξη τοῦ Πατρός. 
Οἱ γὰρ ἐν νόμῳ καὶ Προφή- 
ταις πνευματικώτεροι λό- 
γοι, οὓς ὁ Μωῦσῆης καὶ Ἠλί- 
ας δι’ ἑαυτῶν προτυποῦσι 














ἑπομένως, δυνατὸν νὰ μὴν ἐμ- 
φανίζεται ἴδιος ὁ Κύριος, κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο, σὲ ὅλους ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι βρίσκονται κοντά Του: 
ἀλλὰ στοὺς μὲν [ἐμφανίζεται] 
μ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, στοὺς δὲ δι- 
αφορετικά, σύμφωνα μὲ τὸ µέ- 
τρο τῆς πίστεως καθενός. 

14. Ὅταν ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ θὰ γί- 
νη μέσα µας ὁλοφάνερος καὶ λαμ- 
πρὸς καὶ τὸ πρόσωπό Του θὰ λάμ- 
ψη, καθώς ὁ ἥλιος, τότε καὶ τὰ 
ἐνδύματά Του φαίνονται λευκά: 
δηλαδὴ τὰ λόγια τῆς Ἁγίας Γρα- 
φῆς τῶν Εὐαγγελίων [γίνονται] 
καταφανῆ καὶ σαφῆ καὶ χωρὶς 
νὰ ἔχουν τίποτα τὸ κρυμμένο, 
ἀλλὰ καὶ ὁ Μωυσῆς καὶ ὁ Ἠλίας 
παρουσιάζονται μαζὶ μ᾽ Αὐτόν: 
δηλαδὴ οἱ πνευματυκώτεροι λό- 
γοιτοῦ Νόμου καὶ τῶν Προφητῶν. 
15. Ὅπως, ἀκριβῶς, ἔρχεται ὁ Υἱὸς 
τοῦ ἀνθρώπου, καθὼς ἔχει γρα- 
φῆ, μαζὶ μὲ τοὺς Ἀγγέλους Του, 
μέσα στὴν δόξα τοῦ Πατρός, κα- 
τὰ τὸν ἴδιο τρόπο μεταμορφώνε- 
ται στοὺς ἀξίους ὁ Λόγος τοῦ Θε- 
οὗ, ἀνάλογα μὲ τὴν αὔξησι κάθε 
ἀρετῆς, ἐρχόμενος μαζὶ μὲ τοὺς 
Ἀγγέλους Του, μέσα στὴν δόξα 
τοῦ Πατρός. Οἱ πνευματικώτε- 
ρον λοιπόν, λόγοι µέσα στὸν Νό- 
μο καὶ τοὺς Προφῆτες, τοὺς ὁποί- 
ους προτυπώνουν ὁ Μωυσῆς καὶ 
ὁ Ἠλίας μὲ τοὺς ἑαυτούς τους, 
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μετὰ τοῦ Κυρίου φαινόμε- 
νοι κατὰ τὴν μεταμόρφωσιν 
τοῦ Θεοῦ’’, τὴν ἀναλογίαν 
σῴζουσι τῆς ἐν αὐτοῖς δόξης, 
τὴν τέως χωρητῆν τοῖς ἀξί- 
οις ἀποκαλύπτοντες δύνα- 
μιν. 

ις’. Ὁ τὸν περὶ μονάδος πο- 
σῶς μυηθεὶς λόγον, πάντως 
καὶ τοὺς περὶ προνοίας καὶ 
κρίσεως ἐπέγνω λόγους συ- 
νόντας αὐτῷ: διὸ καὶ τρεῖς 
γενέσθαι σκηνὰς παρ᾽ ἑαυ- 
τῷ κατὰ τὸν ἅγιον Πέτρον 
τοῖς ὁραθεῖσι, καλὸν εἶναι 
ψηφίζεται”: τουτέστι τἀς 
τρεῖς ἕξεις τῆς σωτηρίας, τὴν 
τῆς ἀρετῆς λέγω, καὶ τὴν 
τῆς γνώσεως, καὶ τὴν τῆς Θε- 
ολογίας. Ἡ μὲν γὰρ δεῖται 
τῆς κατὰ πρᾶξιν ἀνδρείας, 
καὶ σωφροσύνης, ἧς ὁ μακά- 
ριος τύπος ὑπῆρχεν Ἠλίας: 
ἡ δὲ τῆς κατὰ φυσικὴν θεῶ- 
ρίαν δικαιοσύνης, ἣν ὁ μέ- 
γας ἐμήνυε δι ἑαυτοῦ Μώ- 
ὑσῆς- ἡ δὲ τῆς κατὰ φρόνη- 
σιν ἀκραιφνοῦς τελειότητος, 
ἣν ὁ Κύριος ἐδήλου. Σκηναὶ 
δὲ προσηγορεύθησαν, διὰ τὸ 
ἄλλας εἶναι τούτων κρείτ- 
τους καὶ περιφανεστέρας, 
τὰς τοὺς ἀξίους κατὰ τὸ μέλ- 
λον διαδεξομένας λήξεις. 








ὅταν ἐμφανίζωνται μαζὶ μὲ τὸν Κύ- 
ριο στὴν Μεταμόρφωσι τοῦ Θεοῦ, 
καθὼς ἀποκαλύπτουν τὴν κατανο- 
ητὴ ἀπὸ τοὺς ἀξίους δύναμι ἕως τότε, 
διασώζουν τὴν [ἕως τότε], σ᾿ αὐτούς, 
ἀναλογία τῆς δόξας [τοῦ Θεοῦ]. 

16. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος σὲ κἀποιο βα- 
θμὸ μυσταγωγήθηκε στὸν σχετικὸ 
μὲ τὴν Μονάδα λόγο, ὁπωσδήποτε, 
διέκρινε καὶ τοὺς περὶ Προνοίας καὶ 
Κρίσεως λόγους, ὅτι εἶναι μαζὶ μ᾽ αὖ- 
τόν: γι αὐτὸ καὶ ἐπιδοκιμάζει, ὅπως 
ὁ Ἅγιος Πέτρος, ὅτι εἶναι καλό νὰ 
γίνουν, µέσα του, τρεῖς σκηνές, γιὰ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἀποκαλύφθησαν 
[σ᾽ αὐτόν]: δηλαδὴ οἱ τρεῖς πνευµα- 
τικὲς καταστάσεις τῆς σωτηρίας, 
ἐννοῶ, ἐκείνη [τὴν πνευματικὴ κα- 
τάστασι] τῆς ἀρετῆς καὶ ἐκείνη τῆς 
γνώσεως [τοῦ Θεοῦ] καὶ ἐκείνη τῆς 
θεολογίας. Διότι ἢ μὲν [πνευματικὴ 
κατάστασι τῆς ἀρετῆς] ἔχει ἀνάγκη 
ἀπὸ τὴν ἔμπρακτη ἀνδρεία καὶ τὴν 
σωφροσύνη, τῆς ὁποίας τύπος ὑπῆρ- 
χε ὁ Ἠλίας. Ἡ δὲ [πνευματικὴ κατά- 
στασι τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ ἔχει 
ἀνάγκη] ἀπὸ τὴν δικαιοσύνη, τὴν 
ἀντίστοιχη πρὸς τὴν θεωρία τῆς φύ- 
σεως, τὴν ὁποία φανέρωνε μὲ τὸν 
ἑαυτό του ὁ μέγας Μωυσῆς: ἐνῶ ἡ 
[πνευματικὴ κατάστασι τῆς θεολο- 
γίας ἔχει ἀνάγκη] ἀπὸ τὴν ἀπόλυτη 
τελειότητα, ὅσον ἀφορᾶ τὴν φρόνη- 
σι, τὴν ὁποία κατεδείκνυε ὁ Κύριος. 
Καὶ ὀνομάσθηκαν «σκηνές», ἐξ αἰ- 
τίας τοῦ, ὅτι ὑπάρχουν ἄλλες καλ- 
λίτερες ἀπ᾽ αὐτὲς καὶ ἐνδοξότερες 
καταπαύσεις, οἱ ὁποῖες διαδοχικὰ θὰ 
δεχθοῦν στὸ μέλλον τοὺς ἀξίους. 
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ιζ’. Ὁ μὲν πρακτικὸς ἐν σαρ- 
κὶ λέγεται παροικεῖν: ὡς τῆς 
ψυχῆς τὴν πρὸς τὴν σάρκα 
σχέσιν διὰ τῶν ἀρετῶν ἐκτέ- 
μνων, καὶ τῶν ὑλικῶν ἕαυ- 
τοῦ περιελόμενος τὴν ἀπά- 
την. Ὁ δὲ γνωστικὸς καὶ ἐν 
αὐτῇ τῇ ἀρετῇ λέγεται πα- 
ροικεῖν, ὡς ἐν ἐσόπτροις ἐστί 
[γεσίε; ἔτι]α, καὶ ἐν αἰνίγμα- 
ση” θεωρῶν τὴν ἀλήθειαν: 
οὔπω γὰρ αὐτῷ τὰ τῶν ἀγα- 
θῶν ἀνθυπόστατα [τεσίε: αὐ- 
θυπόστατα] εἴδη καθώς εἰσιν 
ἐθεάθησαν, διὰ τῆς πρόσω- 
πον τιρὸς πρόσωπον ἀπολαύ- 
σεως. Ἐν εἰκόνι γὰρ τῶν ἀγα- 
θῶν ὡς πρὸς τὸ μέλλον πᾶς 
ἅγιος διαπορεύεται βοῶν: 
πάροικός εἰμι, καὶ παρεπί- 
ὅημος καθως πάντες οἱ πα- 
τέρες μου. 

ιη΄. Τὸν εὐχόμενον, οὐ δεῖ 
στηναί ποτε τῆς ἐπὶ Θεὸν 
ἀγούσης ὑψηλῆς ἀναβάσε- 
ως. Ὡς γὰρ ἀναβάσεις χρὴ 
ποιεῖσθαι κατὰ τὴν ἐκ δυνά- 
µεως εἰς δύναμιν” ἓν τῇ πρα- 
κτικῆ τῶν ἀρετῶν προκοπή, 
καὶ τὴν ἀπὸ δόξης εἰς δόξαν 
τῶν πνευματικῶν τῆς θεω- 
ρίας γνώσεων ἐπανάβασιν, 
καὶ τὴν ἀπὸ τοῦ ῥητοῦ τῆς 
ἁγίας Γραφῆς ἐπὶ τὸ πνεῦμα 











17. Ὁ μὲν πρακτικὸς λέγεται, ὅτι 
παροικεῖ, [ζῆ σὰν ξένος], μέσα στὸ 
σῶμα: διότι ἀποκόπτει, διὰ μέσου 
τῶν ἀρετῶν, τὴν σχέσι τῆς ψυχῆς 
πρὸς τὸ σῶμα καὶ ἀπομακρύνει, 
ἀπὸ τὸν ἐαυτό του, τὴν ἀπάτη τῶν 
ὑλικῶν. Ὁ δὲ γνωστικὸς λέγεται, 
ὅτι παροικεῖ, [ζῆ σὰν ξένος], καὶ 
μέσα σ᾽ αὐτὴν τὴν ἴδια τὴν ἀρε- 
τή, ἀφοῦ, ἀκόμη, βλέπει τὴν Ἀλή- 
θεια µέσα ἀπὸ κάτοπτρα καὶ αἰ- 
νίγματα: διότι ἀκόμη δὲν θεω- 
ρήθησαν ἀπ᾽ αὐτὸν τὰ αὐθυπό- 
στατα εἴδη τῶν ἀγαθῶν, ὅπως, 
[πρἀγματή, εἶναι, µέσῳ τῆς [ἀμέ- 
σου] ἀπολαύσεως πρόσωπο πρὸς 
πρόσωπο. Διότι κάθε ἅγιος, ἐν 
σχέσει πρὸς τὸ μέλλον, διέρχε- 
ται τὴν ζωή του μέσα στὸ ἀπει- 
κόνισμα τῶν ἀγαθῶν, φωνάζον- 
τας: «εἶμαι ξένος καὶ πρόσκαι- 
ρος, ὅπως ὅλοι οἱ πατέρες µου». 
18. Ὁ προσευχόμενος δὲν πρέπει 
νὰ σταματήσῃ ποτὲ τὴν ὑψηλὴ 
ἀνάβασι, ἡ ὁποία ὁδηγεῖ στὸν 
Θεό. Διότι, ὅπως πρέπει νὰ ἀνε- 
βαίνωμε, κατὰ τὴν πρακτικὴ πρό- 
οδο τῶν ἀρετῶν, μὲ τὴν προοδευ- 
τικὴ ἀνάβασι, ἀπὸ δύναμι σὲ δύ- 
ναμι, καί, [ὅπως πρέπει νὰ ἀνε- 
βαίνωμε, μὲ τὴν προοδευτικὴ 
ἀνάβασι] τῶν πνευματικῶν γνῶ- 
σεων τῆς θεωρίας, ἀπὸ δόξα σὲ 
δόξα καὶ τὴν μετάβασι ἀπὸ τὸν 
λόγο τῆς Ἁγίας Γραφῆς στὸ πνεῦ- 
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μετάβασιν, οὕτω καὶ ἐν τῷ 
εὐχῶν τόπῳ γινομένους χρὴ 
ποιεῖν: ἐπαίρειν τὸν νοῦν 
ἀπὸ τῶν ἀνθρωπίνων καὶ τὸ 
φρόνημα τῆς ψυχῆς ἐπὶ τὰ 
θειότερα, ἵνα δυνηθη ὁ νοῦς 
ἀκολουθῆσαι τῷ διεληλυ- 
θότι τοὺς οὐρανοὺς Ἰησοῦ τῷ 
υἱῷ τοῦ Θεοῦ”, πανταχοῦ 
ὄντι, καὶ πάντα διερχομένῳ 
δι᾽ ἡμᾶς οἰκονομικῶς, ἵνα 
ἡμεις, ἀκολουθοῦντες αὐτῷ, 
πάντα διέλθωμεν τὰ μετ αὐὖ- 
τόν, καὶ γενώμεθα πρὸς αὖ- 
τόν, ἐάν γε νοῶμεν αὐτὸν οὐ 
κατὰ τὴν σμικρότητα τῆς οἱ- 
κονομικῆς συγκαταβάσεως, 
ἀλλὰ κατὰ τὴν μεγαλειότη- 
τα τῆς φυσικῆς ἀοριστίας. 

ΙΘ΄. Καλὸν ἀεὶ σχολάζειν καὶ 
ζητεῖν τὸν Θεὸν ὥς προσε- 
τάγημεν. Κἂν γὰρ κατὰ τὴν 
παροῦσαν ζωὴν ζητοῦντες 
ἐπὶ τὸ πέρας ἐλθεῖν τοῦ βά- 
θους τοῦ Θεοῦ οὐ δυνάμεθα, 
ἀλλ᾽ ἴσως κἂν ἐπ᾽ ὀλίγον τοῦ 
βάθους αὐτοῦ φθάνοντες, 
θεωροῦμεν ἁγίων ἁγιώτερα, 
καὶ πνευματικῶν πνευματι- 
κώτερα. Καὶ δηλοῖ τυπικῶς ὁ 
Ἀρχιερεύς, ἀπὸ τῶν ἁγίων 
τῶν τῆς αὐλῆς ἁγιωτέρων, 
ἐπὶ τἆ ἅγια τῶν ἁγίων τῶν 
τῶν ἁγιωτέρων [νεσίε: ἁγιώ- 























μα [της], κατὰ τὸν ἴδιο τοόπο πρέ- 
πει νὰ κάνωμε καί, ὅταν καταστα- 
θοῦμε στὸν τόπο τῶν προσευχῶν. 
[Πρέπει] νὰ ἀνυψώνωμε τὸν νοῦ 
ἀπὸ τὰ ἀνθρώπινα καὶ τὸ φρόνημα 
τῆς ψυχῆς πρὸς τὰ θεϊκώτερα, γιὰ 
νὰ μπορέσῃ ὁ νοῦς νὰ ἀκολουθήσῃ 
Ἐκεῖνον, τὸν Ἰησοῦ, τὸν Υἱὸ τοῦ Θε- 
Οὔ, ὁ ὁποῖος ἔχει διαπεράσει τοὺς 
οὐρανούς, ἐνῶ εἶναι παντοῦ καὶ δι- 
απερνᾶ γιὰ χάρι µας, κατ᾽ οἰκονο- 
μία, τὰ πάντα, ὥστε ἐμεῖς, ἀκολου- 
θώντας Αὐτόν, νὰ διαπεράσωμε τὰ 
πάντα, ὅσα [εἶναι] μετὰ ἀπ᾽ Αὐτὸν 
καὶ νὰ καταλήξωμε σ᾽ Αὐτόν, ἐὰν 
βέβαια νοοῦμε Αὐτόν, ὄχι σύμφωνα 
μὲ τὴν ταπεινότητα τῆς οἰκονομικῆς 
συγκαταβάσεως [Του], ἀλλὰ σύμφω- 
να μὲ τὴν μεγαλειότητα τῆς φυσικῆς 
ἀοριστίας [Του, δηλαδὴ τῆς ἀπόλυ- 
της ἀδυναμίας ὁρισμοῦ τοῦ θείου]. 

19. Καλὸν [εἶναι] πάντοτε νὰ κατα- 
παύωμε [ἀπὸ ὅλα] καὶ νὰ ἐκζητοῦ- 
µε τὸν Θεό, ὅπως λάβαμε προστα- 
γή. Διότι ἀκόμη, κι ἄν, κατὰ τὴν δι- 
ἄρκεια τῆς παρούσης ζωῆς, ἂν καὶ 
[τὸ] ἐπιζητοῦμε, δὲν μποροῦμε νὰ 
Φθάσωμε στὸ ἔσχατο [σημεῖο] τοῦ 
βάθους τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ ἴσως φθά- 
νοντας, τουλάχιστον, λίγο στὸ βά- 
θος Του, θεωροῦμε τὰ ἁγιώτερα 
τῶν ἁγίων καὶ τὰ πνευματικώτερα 
τῶν πνευματικῶν. Καὶ [τὸ] φανε- 
ρώνει ὁ Ἀρχιερέας συμβολικά, ὁ 
ὁποῖος εἰσέρχεται ἀπὸ τὰ Ἅγια, τὰ 
[ὁποῖα εἶναι] ἁγιώτερα ἀπὸ τὴν Αὐ- 
λή, στὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων, [τὰ ὁποῖα 


234 


10 


15 


20 


25 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 


τερᾶ τῶν ἁγίων]! εἰσιών”, 
κ’. Πᾶς τοῦ Θεοῦ λόγος, οὔτε 
πολύλογος, οὔτε πολυλογία 
ἐστιν’ ἀλλὰ εἷς συνεστώς ἐκ 
διαφόρων θεωρημάτων: ὧν 
ἕκαστον μέρος ἐστὶ τοῦ λό- 
γου. Ὥστε ὁ λέγων ὑπὲρ ἀλη- 
θείας, κἂν οὕτως εἰπεῖν δυ- 
νηθῆ ὡς μηδὲν εἰς τὸ ζητού- 
μενον παραλιπεῖν, ἕνα λόγον 
εἴρηκε τοῦ Θεοῦ. 

κα΄. Ἐν μὲν τῷ Χριστῷ, Θεῷ 
ὄντι καὶ Λόγῳ τοῦ Πατρός, 
ὅλον κατ᾽ οὐσίαν οἶκει τὸ 
πλήρωμα τῆς θεότητος σώ- 
ματικῶς”' ἐν ἡμῖν δὲ κατὰ 
χάριν οἰκεῖ τὸ πλήρωμα τῆς 
θεότητος, ἡνίκα πᾶσαν ἐν 
ἑαυτοῖς ἀθροίσωμεν ἀρετὴν 
καὶ σοφίαν, καὶ μηδενὶ τρό- 
πω, κατὰ τὸ δυνατὸν ἀνθρώ- 
πῷ, λειπομένην τῆς πρὸς τὸ 
ἀρχέτυπον ἀληθοῦς ἐκμι- 
μήσεως. Οὐ γὰρ ἀπεικὸς κα- 
τὰ τὸν θέσει λόγον καὶ ἐν 
ἡμῖν οἰκῆσαι τὸ πλήρωμα τῆς 
θεότητος, τὸ ἐκ διαφόρων 
συνεστηκὸς πνευματικῶν 
θεωρημάτων. 

κβ΄. Ὥς περ ὁ παρ᾽ ἡμῖν λό- 
γος ἐκ τοῦ νοῦ κατὰ φύσιν 
προερχόμενος, Ἄγγελος τῶν 
κρυπτομένων τοῦ νοῦ κινη- 
μάτων ἐστίν: οὕτως ὁ τοῦ Θε- 





εἶναι] ἁγιώτερα τῶν Ἁγίων «'. 

20. Κάθε λόγος τοῦ Θεοῦ, οὔτε [εἷ- 
ναι] τέτοιος, ποὺ νὰ χρειάζεται πολ- 
λὰ λόγια, [γιὰ νὰ εἰπωθῇ], οὔτε εἷ- 
ναι πολυλογία, [πολλοὶ λόγοι]. ἀλλὰ 
[εἶναι] ἕνας λόγος ἀπαρτιζόμενος 
ἀπὸ διάφορα θεωρήματα, καθένα 
ἀπὸ τὰ ὁποῖα εἶναι μέρος τοῦ [ἑνὸς] 
λόγου [τοῦ Θεοῦ]. Ὥστε ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ὁμιλεῖ ὑπὲρ τῆς Ἀληθείας, ἀκό- 
μη κι ἂν µπορέσῃ νὰ μιλήσῃ, κατὰ 
τέτοιον τρόπο, ὥστε τίποτα νὰ μὴν 
παραλείψῃ, ὡς πρὸς τὸ ἐπιζητού- 
μενο, ἔχει πεῖ [μόνον] ἕναν λόγο τοῦ 
Θεοῦ. 

21. Μέσα στὸν Χριστό, βέβαια, ἐπει- 
δὴ εἶναι ὁ Θεὸς καὶ ὁ Λόγος τοῦ Πα- 
τρός, κατοικεῖ σωματικῶς, δλόκληρο 
τὸ πλήρωμα τῆς Θεότητος, κατὰ τὴν 
οὐσία- ἐνῶ σ᾽ ἐμᾶς κατοικεῖ τὸ πλή- 
ρωμα τῆς Θεότητος, κατὰ Χάριν, ὅταν 
συγκεντρώσωμε, ἐντός µας, ὅλη τὴν 
ἀρετὴ καὶ τὴν σοφία καὶ ὅταν [ἡ ἀρε- 
τὴ καὶ ἢ σοφία μας] μὲ κανένα τρό- 
πο δὲν ὑπολείπεται, κατὰ τὸ ἀνθρω- 
πίνως δυνατόν, ἀπὸ τὴν ἀληθινὴ μί- 
μησι, ἐν σχέσι πρὸς τὸ ἀρχέτυπο, ἵδη- 
λαδὴ τὸν Χριστό]. Διότι δὲν εἶναι ἀνάρ- 
µοστο, ὡς πρὸς τὸν [ὄχι φύσει, ὅμως] 
θέσει Λόγο, τὸ πλήρωμα τῆς θεότη- 
τος, νὰ κατοικήσῃ μέσα καὶ σ᾽ ἐμᾶς, 
τὸ ὁποῖο συγκροτεῖται ἀπὸ διάφορα 
πνευματικὰ θεωρήματα. 

22. Ὅπως ἀκριβῶς, ὁ ἐντός µας λό- 
γος, [ἡ λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς], ὁ 
ὁποῖος προέρχεται, φυσικῷ τῷ τρό- 
πῷ, ἀπὸ τὸν νοῦ [μας], εἶναι ὁ Ἄγγε- 
λος [ὁ ἐξαγγέλλων] ἐκείνων τῶν κι- 
νήσεων τοῦ νοός [μας], οἱ ὁποῖες εἷ- 
ναι κρυμμένες: κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
[εἶναι Ἄγγελος τοῦ Πατέρα] ὁ Λό- 
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οὔ λόγος κατ᾽ οὐσίαν ἐγνω- 
κὠς τὸν Πατέρα καθάπερ 
λόγος τὸν γεννήσαντα νοῦν, 
οὐδενὸς τῶν γενητῶν προ- 
σβαλεῖν αὐτῷ χωρὶς αὐτοῦ 
δυναμένου’, ἀποκαλύπτει 
ὃν ἔγνω Πατέρα ὥς κατὰ φύ- 
σιν Λόγος: καθὸ καὶ μεγάλης 
βουλῆς Ἄγγελος λέγεται”. 
κγ΄. Μεγάλη βουλή τοῦ Θε- 
οὗ καὶ Πατρὸς ἐστι, τὸ σε- 
σιγημένον”ε καὶ ἄγνωστον 
τῆς οἰκονομίας μυστήριον: 
ὅπερ πληρώσας διὰ τῆς σαρ- 
κώσεως ὁ Μονογενὴς Υἱὸς 
ἀπεκάλυψεν, Ἄγγελος γενό- 
μενος τῆς μεγάλης τοῦ Θεοῦ 
καὶ Πατρὸς προαιωνίου βου- 
λῆς. Γίνεται δὲ τῆς μεγάλης 
τοῦ Θεοῦ βουλῆς Ἄγγελος 
ὁ γνοὺς τοῦ μυστηρίου τὸν 
λόγον: καὶ τοσοῦτον ἔργῳ τε 
καὶ λόγῳ διὰ πάντων ἀκα- 
ταλήπτως ὑψούμενος, μέ- 
χρις ἂν φθάση τὸν πρὸς αὖὐ- 
τὸν τοσοῦτον κατελθόντα. 

κδ΄. Εἰ δι᾽ ἡμᾶς ὁ τοῦ Θεοῦ 
Λόγος οἰκονομικῶς κατῆλ- 
θεν εἰς τὰ κατώτερα µέρη 
τῆς γῆς: καὶ ἀνῆλθεν ὑπε- 
ράνω πάντων τῶν οὐρανῶν” 
ὁ πάντῃ κατὰ φύσιν ἀκίνη- 
τος’ ἐν ἑαυτῷ κατ᾽ οἰκονο- 
μίαν ὡς ἀνθρώπῳ προενερ- 





γος τοῦ Θεοῦ, ἐπειδὴ γνωρίζει τὸν 
Πατέρα κατὰ τὴν οὐσία, ὅπως ἀκρι- 
βῶς, ὁ λόγος [γνωρίζει] τὸν νοῦ, ὁ 
ὁποῖος [τὸν] γέννησε, [καὶ] ἐπειδὴ 
χωρὶς Αὐτὸν [τὸν Λόγο τοῦ Θεοῦ], 
κανένα ἀπὸ τὰ δημιουργήματα 
δὲν μπορεῖ νὰ φθάσῃ τὸν Πατέρα, 
ἀποκαλύπτει Ἐκεῖνον, τὸν ὁποῖο 
ἐγνώρισε Πατέρα [στὰ δημιουργή- 
ματα], καθότι [εἶναι] κατὰ φύσιν 
Λόγος: σύμφωνα μ᾽ αὐτὸ λέγεται 
καὶ Ἄγγελος μεγάλης βουλῆς, [τῆς 
βουλῆς τοῦ Θεοῦ]. 

23. Μεγάλη βουλὴ τοῦ Θεοῦ καὶ Πα- 
τρὸς εἶναι τὸ ἀποκεκρυμμένο καὶ 
ἄγνωστο τῆς οἰκονομίας μυστήριο: 
τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς ὁ Μονογενὴς Υἱ- 
ὃς ἀπεκάλυψε, ἐκπληρώνοντάς [το], 
διὰ τῆς σαρκώσεώς [Του], γενόμε- 
νος Ἄγγελος [Ἐξαγγέλλων!] τῆς προ- 
αιωνίου μεγάλης βουλῆς τοῦ Θεοῦ 
καὶ Πατέρα. Ἄγγελος τῆς μεγάλης 
βουλῆς τοῦ Θεοῦ γίνεται καὶ ἐκεῖνος 
[ὁ ἄνθρωπος], ὁ ὁποῖος ἐγνώρισε τὸν 
λόγο τοῦ μυστηρίου: καὶ ἐξυψώνε- 
ταιτόσο πολὺ καὶ μὲ ἔργο καὶ μὲ λό- 
γο, μὲ τρόπο ἐντελῶς ἀκατάληπτο, 
μέχοις ὅτου φθάσῃ Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος τόσο πολὺ κατέβηκε σ᾽ αὐτόν. 
24. Ἐφόσον, χάριν οἰκονομίας, [γιὰ 
τὴν σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου], ὁ Λό- 
γος τοῦ Θεοῦ, ὁ κατὰ φύσιν, παντε- 
λῶς, ἀκίνητος, κατέβηκε στὰ κατώ- 
τερα µέρη τῆς γῆς καὶ ἀνέβηκε ὑπε- 
ράνω ὅλων τῶν οὐρανῶν, ἐνεργών- 
τας, κατ᾽ οἰκονομίαν, ἐπ τῶν προτέ- 
ρων, στὸν Ἴδιο τὸν ἑαυτό [Του], ὡς 
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γῶν τὰ ἐσόμενα, σκοπείτω 
χαίρων μυστικῶς ὁ τὴν φι- 
λίαν στέργων τῆς γνώσεως, 
ὁποῖόν ἐστι τὸ κατ᾽ ἐπαγγε- 
λίαν τέλος τῶν ἀγαπώντων 
τὸν Κύριον. 

κε΄’. Εἰ διὰ τοῦτο γέγονεν 
υἱὸς ἀνθρώπου καὶ ἄνθρω- 
πος ὁ τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρὸς 
Θεὸς Λόγος, ἵνα ποιήση Θε- 
ούς, καὶ Θεοῦ υἱοὺς τοὺς ἀν- 
θρώπους, ἐκεῖ γενήσεσθαι 
πιστεύσωμεν, ἔνθα νῦν αὐ- 
τός ἐστιν ὁ Χριστός, ὡς κε- 
φαλὴ τοῦ ὅλου σώματος”, 
καὶ ὑπὲρ ἡμῶν γενόμενος 
πρόδρομος” πρὸς τὸν Πατέ- 
ρα τὸ καθ᾽ ἡμᾶς. Ἐν γὰρ συ- 
ναγωγῆ Θεῶν”υ τῶν σῳζο- 
μένων, ἔσται Θεός: μέσος 
ἱστάμενος καὶ διανέμων τὰς 
ἀξίας τῆς ἐκεῖθεν µακαρι- 
ότητος, τοπικὴν οὐκ ἔχων 
ἀπὸ τῶν ἀξίων διάστασιν. 

κς΄. Ὁ τὰς ἐμπαθεῖς τῆς σαρ- 
κὸς ὀρέξεις ἔτι πληρῶν, ὡς 
εἰδωλολάτρης καὶ εἰδωλο- 
ποιὸς τὴν γῆν οἶκει τῶν Χαλ- 
δαίων᾽ ἐπὰν δὲ μικρὸν τὰ 
πράγματα διακρίνας, αἴσθη- 
σιν λάβῃ τῶν καθηκόντων 
τῆς φύσεως τρόπων, τὴν γῆν 
τῶν Χαλδαίων ἀφείς, ἔρχεται 
εἰς Χαῤῥὰν τῆς Μεσοποτα- 








ἄνθρωπο, ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα πρόκει- 
ται νὰ γίνουν, [τότε] ἂς ἀναλογισθη, 
πλήρης μυστυεῆς χαρᾶς, ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος εἶναι ἀφοσιωμένος στὴν ἀγά- 
πη τῆς γνώσεως [τοῦ Θεοῦ], ποιὰ 
εἶναι ἡ ἐπηγγελμένη τελείωσι ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι ἀγαποῦν τὸν Κύριο. 
25. Ἐφόσον, ὁ Θεὸς Λόγος τοῦ Θε- 
οῦ Πατρὸς ἔχει γίνει γι᾿ αὐτὸ υἱὸς 
τοῦ ἀνθρώπου καὶ ἄνθρωπος, [δη- 
λαδὴ] γιὰ νὰ κάνῃ τοὺς ἀνθρώπους 
θεοὺς καὶ υἱοὺς τοῦ Θεοῦ, ἂς πι- 
στέψωμε, ὅτι θὰ κατασταθοῦμε 
ἐκεῖ, ὅπου τώρα εἶναι αὐτὸς ὁ ἴδι- 
ος ὁ Χριστός, ὡς κεφαλὴ τοῦ ὅλου 
σώματός [μας], ὁ ὁποῖος καὶ ἔγινε, 
γιὰ χάρι µας, πρόδρομός [μας] πρὸς 
τὸν Πατέρα, [φέροντας] τὰ δικά 
μας, [τὴν δική µας ἀνθρώπινη φύ- 
σι]. Διότι ὁ Θεὸς θὰ εἶναι µέσα σὲ 
σύναξι θεῶν, [δηλαδή] ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι θὰ σωθοῦν: εὑρισκόμενος 
στὸ μέσον καὶ διαμοιράζοντας τὰ 
ἀγαθὰ τῆς ἐκεῖ μακαριότητος, χω- 
οἷς νὰ ἔχῃ τοπικὴ διάστασι ἀπὸ 
τοὺς ἀξίους. 

26. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, ἀκόμη, ἐκπλη- 
ρώνει τὶς ἐμπαθεῖς ὀρέξεις τῆς σας- 
κός, ὡς εἰδωλολάτρης καὶ κατα- 
σκευαστὴς εἰδώλων, κατοικεῖ τὴν 
γῆ τῶν Χαλδαίων. Ὁπόταν, ὅμως, 
ἐπειδὴ ἀπέκτησε κάποια λιγοστὴ 
ἐπίγνωσι τῶν πραγμάτων, λάβῃ αἷ- 
σθησι ἐκείνων τῶν τρόπων, οἱ ὁποῖ- 
οι ἁρμόζουν στὴν φύσι, ἀφοῦ ἐγκα- 
ταλείψῃ τὴν γῆ τῶν Χαλδαίων, ἔρ- 
χεται στὴν Χαρρὰν τῆς Μεσοποτα- 
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µίας»], τὴν μεταίχμιον ἀρε- 
τῆς καὶ κακίας λέγω κατά- 
στάσιν, τὴν μήπω τῆς κατ᾽ αἷ- 
σθησιν πλάνης καθαρὰν γε- 
νομένην: τοῦτο γὰρ ἡ Χαῤ- 
ῥάν. Εἰ δὲ καὶ τὴν δι αἰσθή- 
σεως γινομένην σύμμετρον 
τοῦ καλοῦ σύνεσιν ὑπερκύ- 
ψει, πρὸς τὴν γῆν ἐπείξεται 
τὴν ἀγαθήν᾽ τουτέστιν εἰς 
τὴν πάσης κακίας καὶ ἀγνω- 
σίας ἐλευθέραν κατάστασιν: 
ἣν ὁ ἀψευδὴς Θεὸς δείκνυσι 
καὶ ἐπαγγέλλεται δώσειν”; 
ὧς περ ἔπαθλον ἀρετῆς τοῖς 
ἀγαπῶσιν αὐτόν. 

κζ΄. Εἰ ἐσταυρώθη δι᾽ ἡμᾶς 
ἐξ ἀσθενείας ὁ τοῦ Θεοῦ Λό- 
γος καὶ ἠγέρθη ἐκ δυνάμεως 
Θεοῦ”, δηλονότι πνευματι- 
κῶς δι ἡμᾶς ἀεὶ τοῦτο ποιεῖ 
καὶ πάσχει ὡς πάντα γινό- 
μενος, ἵνα σώση τοὺς πάν- 
τας” οὐκοῦν καλῶς ὁ θεῖος 
Ἀπόστολος ἐν τοῖς Κορινθίοις 
ἀσθενοῦσιν, οὐδὲν ἔκρινεν 
εἰδέναι εἰμὴ Χριστὸν Ἰησοῦν 
καὶ τοῦτον ἐσταυρωμένον”. 
Ἐφεσίοις δὲ γράφει, τελείοις 
οὖσι τό, συνήγειρε καὶ συνε- 
κάθισεν ἡμᾶς ὁ Θεὸς ἐν τοῖς 
ἐπουρανίοις ἓν Χριστῷ” κα- 
τὰ τὴν ἀναλογοῦσαν ἑκάστῳ 
δύναμιν τὸν Θεοῦ Λόγον γί- 














μίας, ἐννοῶ [δηλαδὴ] στὴν μεταξὺ 
ἀρετῆς καὶ κακίας κατάστασι, ἢ ὁποία, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι, δὲν κατε- 
στάθη, ἀκόμη, καθαρὴ ἀπὸ τὴν πλά- 
νη: διότι αὐτὸ [ὑποδηλώνει] ἡ Χαρ- 
ράν. Ἐὰν, ὅμως, ὑπερβῇ καὶ τὴν σύμ- 
µετρη, [τὴν μέτρια] ἐπίγνωσι τοῦ κα- 
λοῦ, ἢ ὁποία ἀποκτᾶται, διὰ τῆς αἰ- 
σθήσεως, [τότε] θὰ σπεύση πρὸς τὴν 
ἀγαθὴ γῆ, δηλαδὴ στὴν κατάστασι, 
[ἡ ὁποία εἶναι] ἐλεύθερη ἀπὸ κάθε 
κακία καὶ ἀγνωσία [τοῦ Θεοῦ], τὴν 
ὁποία [κατάσταση ὁ ἀψευδὴς Θεὸς 
φανερώνει καὶ ὑπόσχεται, ὅτι θὰ 
δώσῃ, ὡς ἔπαθλο, γιὰ [τὸν ἀγῶνα] 
τῆς ἀρετῆς σ᾿ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι Τὸν 
ἀγαποῦν. 

27. Ἐὰν ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ σταυρώ- 
θηκε γιὰ χάρι µας, ἐξαιτίας τῆς ἁδυ- 
ναμίας” [τῆς ἀνθρωπίνης φύσεως, 
τὴν ὁποία εἶχε προσλάβει], καὶ ἀνα- 
στήθηκε, ἐξαιτίας τῆς δυνάμεως τοῦ 
Θεοῦ, [εἶναι] προφανές, ὅτι πάντο- 
τε, πνευματικῶς, κάνει αὐτὸ καὶ πα- 
θαίνει, γιὰ χάρι µας, διότι γίνεται τὰ 
πάντα, γιὰ νὰ σώσῃ τοὺς πάντες. 
Ἑπομένως, καλῶς ὁ θεῖος Ἀπόστο- 
λος [Παῦλος] στοὺς Κορινθίους, οἱ 
ὁποῖοι ἦταν, [πνευματικῶς], ἀδύνα- 
τοι, προέκρινε νὰ μὴν γνωρίζουν τί- 
ποτα [ἄλλο], παρὰ μόνο τὸν Ἰησοῦ 
Χριστὸ καὶ Αὐτὸν σταυρωμένο. Ἐνῶ 
στοὺς Ἐφεσίους, οἱ ὁποῖοι ἥταν, [πνευ- 
ματικῶς] τελειωμένοι γράφει: «ὁ Θε- 
ὃς μᾶς συνανέστησε καὶ [μᾶς] ἔβαλε 
νὰ καθίσωμε μαζὶ μὲ τὸν Χριστὸ στὰ 
ἐπουράνια»: λέγοντας [μὲ αὐτά], ὅτι 
ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ γίνεται στὸν καθέ- 
να, βάσει τῆς δυνάμεως, ἡ ὁποία εἷ- 
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νεσθαι φάσκων. Σταυροῦται 
τοίνυν τοῖς πρὸς εὐσέβειαν 
πρακτικῶς εἰσαγομένοις, 
τὰς ἐμπαθεῖς αὐτῶν τῷ θείῳ 
φόβῳ προσηλῶν ἐνεργείας. 
Ἀνίσταται δὲ καὶ ἄνεισιν εἰς 
οὐρανούς, τοῖς ὅλον τὸν πα- 
λαιὸν ἀπεκδυσαμένοις ἄν- 
θρωπον, τὸν φθειρόμενον 
κατὰ τὰς ἐπιθυμίας τῆς ἀπά- 
της”, καὶ ὅλον τὸν νέον ἐν- 
δυσαμένοις, τὸν διὰ Πνεύμα- 
τος κατ᾽ εἰκόνα Θεοῦ κτιζό- 
μενον”5, καὶ πρὸς τὸν Πατέρα 
τῆς ἐν αὐτοῖς χάριτος γενο- 
μένοις, ὑπεράνω πάσης ἀρ- 
χῆς, καὶ ἐξουσίας, καὶ δυνά- 
μεως, καὶ κυριότητος, καὶ 
παντὸς ὀνόματος ὀνομαζο- 
μένου εἴτε ἐν τῷ αἰῶνι τού- 
τῳ, εἴτε ἐν τῷ μέλλοντι. 
Πάντα γὰρ τὰ μετὰ Θεὸν καὶ 
πράγματα, καὶ ὀνόματα, καὶ 
ἀξιώματα, ὑπὸ τὸν ἐν τῷ 
Θεῷ διὰ τῆς χάριτος γενη- 
σόμενον ἔσται. 

κη΄. Ὥς περ πρὸ τῆς ἐμφα- 
νοῦς, καὶ κατὰ σάρκα παρου- 
σίας νοητῶς ὁ τοῦ Θεοῦ Λό- 
γος τοῖς Πατριάρχαις καὶ 
Προφήταις ἐνεδήμει προτυ- 
πῶν τὰ μυστήρια τῆς αὐτοῦ 
παρουσίας: οὕτω καὶ μετὰ 
ταύτην τὴν ἐνδημίαν οὐ μό- 

















ναι ἀνάλογη [πρὸς αὐτόν]. Ἔπο- 
µένως, σταυρώνεται [ὁ Χριστὸς] 
γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι εἰσέρχον- 
ται στὴν εὐσέβεια, διὰ τῆς πρακτι- 
κῆς ἀρετῆς, [τῆς ἀσκήσεως], καρ- 
Φώνοντας, μὲ τὸν θεῖο φόβο, τὶς 
ἐμπαθεῖς τους ἐνέργειες. Ἐνῶ ἀνί- 
σταται καὶ ἀνέρχεται στοὺς οὖρα- 
νοὺς γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἀπεικ- 
δύθηκαν ὁλόκληρο τὸν παλαιὸ ἄν- 
θρωπο, ὁ ὁποῖος φθείρεται ἀπὸ 
τὶς ἐπιθυμίες τῆς ἀπάτης καὶ ἐνε- 
δύθησαν ὁλόκληρο τὸν νέο [ἄν- 
θρωπο], ὁ ὁποῖος δημιουργεῖται, 
διὰ τοῦ [Παναγίου] Πνεύματος, 
κατ᾽ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ καὶ ἔφθα- 
σαν στὸν Πατέρα, διὰ τῆς Χάρι- 
τος ἐντός τους, [ἡ ὁποία] ὑπερέ- 
χει ἀπὸ κάθε ἀρχὴ καὶ ἐξουσία καὶ 
δύναμι καὶ κυριαρχία καὶ [ὑπερέ- 
χει] ἀπὸ κάθε ὄνομα, τὸ ὁποῖο ὀνο- 
μάζεται εἴτε σ᾿ αὐτὸν τὸν αἰῶνα, 
εἴτε στὸν μέλλοντα. Λιότι ὅλα τὰ 
μετὰ ἀπὸ τὸν Θεὸ καὶ πράγματα 
καὶ ὀνόματα καὶ ἀξιώματα θὰ εἷ- 
ναι κάτω ἀπὸ τὴν ἐξουσία ἐκείνου, 
ὁ ὁποῖος, διὰ τῆς Χάριτος, θὰ ἕνω- 
θῇ μὲ τὸν Θεό. 

28. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ Λόγος τοῦ Θε- 
οὗ, πρὶν ἀπὸ τὴν ὁλοφάνερη καὶ 
κατὰ σάρκα παρουσία [Του], ἐνοι- 
κοῦσε νοητῶς στοὺς Πατριάρχες 
καὶ στοὺς Προφῆτες, προτυπώνον- 
τας τὰ μυστήρια τῆς παρουσίας 
Του, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο, καὶ μετὰ 
ἀπὸ αὐτὴ τὴν [ἐσωτερικὴ] ἐνοίκη- 
σι [στοὺς Προφῆτες], εἶναι παρῶν 
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νον ἐν τοῖς ἔτι νηπίοις παρα- 
γίνεται διατρέφων πνευµμα- 
τικῶς, καὶ ἄγων πρὸς ἡλι- 
κίαν τῆς κατὰ Θεὸν τελειό- 
τητος, ἀλλὰ καὶ ἐν τοῖς τε- 
λείοις, προδιαγράφων αὐὖ- 
τοις κρυφίως τῆς μελλούσης 
αὐτοῦ παρουσίας ὡς ἐν εἰ- 
κόνι τοὺς χαρακτῆρας. 

κθ’. Ὡς περ οἱ τοῦ νόμου καὶ 
τῶν Προφητῶν λόγοι, πρό- 
δρομοι τυγχάνοντες τῆς κα- 
τὰ σάρκα τοῦ Λόγου παρου- 
σίας, τὰς ψυχὰς εἰς Χριστὸν 
ἐπαιδαγώγουν", οὕτω καὶ αὐ- 
τὸς ὁ δεδοξασμένος τοῦ Θεοῦ 
Λόγος σαρκωθείς, πρόδρομος 
τῆς πνευματικῆς αὐτοῦ πα- 
ρουσίας γεγένηται’ παιδα- 
γωγῶν τὰς ψυχὰς διὰ τῶν οἱ- 
κείων λόγων πρὸς ὑποδοχὴν 
τῆς ἐμφανοῦς αὐτοῦ θεϊκῆς 
παρουσίας: ἣν ἀεὶ μὲν ποι- 
εἴται μεταβάλλων ἀπὸ τῆς 
σαρκὸς πρὸς τὸ πνεῦμα, διὰ 
τῶν ἀρετῶν τοὺς ἀξίους. ΠΌοι- 
ήσει δὲ καὶ ἐπὶ τέλει τοῦ αἰῶ- 
νος, ἐμφανῶς ἀποκαλύπτων 
τὰ τέως πᾶσιν ἀπόῤῥητα. 
λ΄. Ὅσον ἐγώ εἰμι ἀτελής, καὶ 
ἀνυπότακτος, μὴ ὑπακούων 
τῷ Θεῷ διὰ τῆς ἐργασίας τῶν 
ἐντολῶν, μήτε γινόμενος κα- 
τὰ τὴν γνῶσιν τέλειος ταῖς 








ὄχι μόνο σ᾽ ἐκείνους, [οἱ ὁποῖοι 
εἶναι] ἀκόμη νήπιοι, γιὰ νὰ 
[τοὺς] συντηρῇ πνευματικῶς καὶ 
νὰ [τοὺς] ὁδηγῇ στὴν ἡλικία τῆς 
κατὰ Θεὸν τελειότητος, ἀλλὰ 
[εἶναι παρὼν] καὶ στοὺς τελεί- 
ους, γιὰ νὰ τοὺς προσχεδιάζη, ὅ- 
πως σὲ εἰκόνα, μὲ μυστικὸ τρό- 
πο, τὰ χαρακτηριστικὰ τῆς μελ- 
λοντικῆς Του παρουσίας. 

29. Ὅπως ἀκριβῶς, οἱ λόγοι τοῦ Νό- 
μου καὶ τῶν Προφητῶν, μὲ τὸ νὰ 
βρίσκωνται, ὡς πρόδρομοι τῆς κα- 
τὰ σάρκα παρουσίας τοῦ Λόγου, 
παιδαγωγοῦσαν τὶς ψυχὲς [στὴν 
πίστι] στὸν Χριστό, κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο καὶ αὐτὸς ὁ Ἴδιος ὁ Λόγος 
τοῦ Θεοῦ, μὲ τὴν σἀρκωσί [Του], 
ἔχει γίνει πρόδρομος τῆς πνευμα- 
τικῆς Του παρουσίας, παιδαγω- 
γώντας τὶς ψυχὲς μὲ τοὺς δικοὺς 
Του λόγους, γιὰ τὴν ὑποδοχὴ τῆς 
φανερῆς θεϊκῆς παρουσίας Του: 
τὴν ὁποία κάνει πάντοτε, µετα- 
βάλλοντας, μέσῳ τῶν ἀρετῶν, τοὺς 
ἀξίους ἀπὸ τὴν σάρκα, [τὸ σαρκι- 
κὸ φρόνημα] πρὸς τὸ πνεῦμα. Θὰ 
κάνῃ δὲ [φανερὴ τὴν θεϊκὴ παρου- 
σία Του] καὶ εὐθὺς μετὰ τὸ τέλος 
τοῦ αἰῶνος, ἀποκαλύπτοντας, ἐμ- 
φανῶς, ἐκεῖνα, [τὰ ὁποῖα ἦταν], 
ἕως τότε, ἀπόρρητα σὲ ὅλους. 

30. Ὅσο ἐγὼ εἶμαι ἀτελὴς καὶ ἀνυ- 
πότακτος, διότι δὲν ὑπακούω στὸν 
Θεό, μὲ τὴν ἐργασία τῶν ἐντο- 
λῶν, οὔτε γίνομαι, ὡς πρὸς τὴν 
γνῶσι [τοῦ Θεοῦ], τέλειος στὴν 
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φρεσίν'', ἀτελὴς καὶ ἀνυπό- 
τακτος τὸ κατ᾽ ἐμὲ καὶ ὁ Χρι- 
στὸς νομίζεται δι’ ἐμέ. Μειῶ 
γὰρ αὐτὸν καὶ κολοβῶ, μὴ 
συναυξάνων αὐτῷ κατὰ 
πνεῦμα, ὡς σῶμα Χριστοῦ 
τυγχάνων, καὶ μέλη ἐκ μέ- 
ρους”. 

λα΄. Ἀνατέλλει ὁ ἥλιος καὶ 
δύνει ὁ ἥλιος, φησὶν ἡ Γρα- 
φή”. Οὐκοῦν καὶ ὁ λόγος, πο- 
τὲ μὲν νομίζεται ἄνω, ποτὲ 
δὲ κάτω: κατά τὴν ἀξίαν δη- 
λονότι καὶ τὸν λόγον, ἢ τὸν 
τρόπον τῶν μετερχομένων 
τὴν ἀρετήν, καὶ περὶ τὴν Θεί- 
ἂν γνῶσιν κινουμένων. Μία- 
κάριος δὲ ὁ κρατῶν ἄδυτον 
ἐν ἑαυτῷ, κατὰ τὸν τοῦ Ναυῆ 
Ἰησοῦν"', τὸν τῆς δικαιοσύ- 
νης ἥλιον: ὅλον τὸ μέτρον 
τῆς κατὰ τὴν παροῦσαν ζωὴν 
ἡμέρας, κακίας ἑσπέρᾳ καὶ 
ἀγνωσίας μὴ περιγραφόμε- 
νον' ἵνα δυνηθῇ νομίμως τρο- 
πώσασθαι τοὺς ἐπανιστα- 
μένους αὐτῷ πονηροὺς δαί- 
μονας. 

λβ’. Ὑψούμενος ἐν ἡμῖν ὁ τοῦ 
Θεοῦ Λόγος διὰ πράξεως 
καὶ θεωρίας, πάντας ἕλκει 
πρὸς ἑαυτόν” τούς τε περὶ 
σάρκα, καὶ ψυχήν, καὶ φύ- 
σιν τῶν ὄντων ἡμετέρους λο- 











φρόνησι, θεωρεῖται [στὸ πρόσω- 
πό μου] καὶ ὁ Χριστὸς ἀτελὴς καὶ 
ἀνυπότακτος, ἐξ αἰτίας μου. Διό- 
τι Τὸν μειώνω καὶ [Τὸν] κολοβώνω, 
ἀφοῦ δὲν αὐξάνομαι [καὶ ἐγὼ] µα- 
ζὶ μ᾽ Αὐτὸν κατὰ τὸ πνεῦμα, κα- 
θὼς τυχαίνει πράγματι νὰ εἶμαι 
σῶμα Χριστοῦ καὶ ἐπὶ μέρους 
μέλος. 

31. Ἀνατέλλει ὁ ἥλιος καὶ δύει ὁ ἥλι- 
ος, λέγει ἡ [Ἁγία Γραφή]. Ἑπομέ- 
νως καὶ ὁ Λόγος, ἄλλοτε μὲν Θε- 
ωρεῖται πάνω καὶ ἄλλοτε κάτω: ἀν- 
τίστοιχα, δηλαδή, πρὸς τὴν ἀξία 
καὶ τὸν λόγο ἢ τὸν τρόπο ἐκείνων, 
οἱ ὁποῖοι ἀσκοῦν τὴν ἀρετὴ καὶ κι- 
νοῦνται γύρω ἀπὸ τὴν θεία γνῶ- 
σι. Καὶ [εἶναι] μακάριος ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος, ὅμοια μὲ τὸν Ἰησοῦ τοῦ 
Ναυη, κρατᾶ ἀνέσπερο, μέσα στὸν 
ἑαυτό του, τὸν ἥλιο τῆς δικαιοσύ- 
νης, χωρὶς καθόλου νὰ περιορίζε- 
ται [τὸ Φῶς τοῦ ἡλίου] ἀπὸ τὴν νύ- 
κτα τῆς κακίας καὶ τῆς ἀγνωσίας, 
στὸ διάστημα τῆς ἡμέρας, κατὰ 
[τὴν διάρκεια] τῆς παρούσας ζωῆς, 
ὥστε νὰ μπορέσῃ νομίμως, [διὰ 
τοῦ νόμου τοῦ Θεοῦ], νὰ κατατρο- 
πώσῃ τοὺς πονηροὺς δαίμονες, οἱ 
ὁποῖοι ἐξεγείρονται ἐναντίον του. 

32. Ὅταν ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ ὑψώνε- 
ται µέσα µας, μὲ τὴν πρᾶξι καὶ τὴν 
θεωρία, ἕλκει ὅλους πρὸς τὸν Έαυ- 
τό [Του]: ἁγιάζοντας μὲ τὴν ἀρε- 
τὴ καὶ τὴν γνῶσι καὶ ὑποτάσσον- 
τας κάτω ἀπὸ τὸν δικό Του ζυγὸ 
καὶ τοὺς λογισμοὺς καὶ τοὺς λόγους 
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γισμούς τε καὶ λόγους καὶ 
αὐτὰ τὰ μέλη τοῦ σώματος 
καὶ τὰς αἰσθήσεις, κατ᾽ ἀρε- 
τὴν ἁγιάζων καὶ γνῶσιν ὑπὸ 
τὸν ἑαυτοῦ ζυγὸν ποιούμε- 
νος. Ὁ τοίνυν θεατὴς τῶν θεί- 
ων, ἀναβαινέτω κατὰ σπου- 
δὴν ἀκολουθῶν τῷ Λόγῳ, 
μέχρις οὗ φθάση τὸν τόπον 
οὗ ἐστίν. Ἐκεῖ γὰρ ἕλκει, κα- 
θώς φησιν ὁ Ἐκκλησιαστής: 
καὶ εἰς τόπον αὐτοῦ ἕλκειάδ' 
δηλονότι τοὺς ἀκολουθοῦν- 
τας αὐτῷ ὥς μεγάλῳ Ἀρ- 
χιερεῖ καὶ εἰσάγοντι εἰς τὰ 
Ἅγια τῶν Ἁγίων, ἔνθα τὸ 
καθ᾽ ἡμῶν [|τεείε: ἡμᾶς]” αὐ- 
τὸς ὑπὲρ ἡμῶν πρόδρομος 
εἰσῆλθεν” 

λγ'.Ὁ τὴν κατ᾽ εὐσέβειαν µε- 
τιῶν φιλοσοφίαν καὶ πρὸς 
τὰς ἀοράτους παρατασσό- 
μενος δυνάμεις, εὐχέσθω τήν 
τε φυσικὴν διάκρισιν αὐτῷ 
παραμεῖναι, φῶς ἔχουσαν 
σύμμετρον, καὶ τὴν φωτι- 
στικὴν τοῦ πνεύματος χά- 
ριν. Ἡ μὲν γὰρ παιδαγωγεῖ 
τὴν σάρκα πρὸς ἀρετὴν διὰ 
πράξεως, ἡ δὲ φωταγωγεί 
τὸν νοῦν τὴν τῆς σοφίας προ- 
κρίναι πάντων συμβίωσιν' 
καθ᾽ ἣν τῶν τε τῆς κακίας 
ὀχυρωμάτων, καὶ παντὸς 

















μας, τοὺς σχετικοὺς καὶ μὲ τὸ σῶ- 
μα καὶ μὲ τὴν ψυχὴ καὶ μὲ τὴν φύ- 
σι τῶν ὄντων [καὶ ἐπίσης] καὶ αὐ- 
τὰ τὰ ἴδια τὰ μέλη τοῦ σώματός 
[μας] καὶ τὶς αἰσθήσεις [μας]. Ἐκεῖ- 
νος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος θεωρεῖ 
τὰ θεῖα, ἂς ἀνεβαίνη μὲ προθυ- 
μία, ἀκολουθώντας πίσω ἀπὸ τὸν 
Λόγο, ἕως ὅτου νὰ προσεγγίση 
τὸν τόπο, ὅπου εἶναι [ὁ Λόγος]. Δι- 
ότι ἐκεῖ [ὁ Λόγος, τὸν] ἑλκύει, κα- 
θὼς λέγει ὁ Ἐκκλησιαστής: «καὶ 
ἑλκύει στὸν τόπο Του»: δηλαδή, 
[ἑλκύει] ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι Τὸν 
ἀκολουθοῦν, ὡς Μεγάλο Ἄρχις- 
ρέα, καὶ ὡς ἐκεῖνον ποὺ [τοὺς] εἰ- 
σάγει στὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων, ἐκεῖ 
ὅπου αὐτὸς ὁ Ἴδιος [ὁ Λόγος τοῦ 
Θεοῦ] εἰσῆλθε, μὲ τὴν δική μας 
φύσι, ὡς πρόδρομος γιὰ ἐμᾶς. 

33, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μετέρχεται 
τὴν σχετικὴ μὲ τὴν εὐσέβεια Φφι- 
λοσοφία καὶ παρατάσσεται ἐνᾶν- 
τίον τῶν ἀοράτων δυνάμεων, ἂς 
προσεύχεται νὰ τοῦ μείνῃ οταθε- 
ρὴ καὶ ἡ φυσικὴ διάκρισι, ἡ ὁποία 
ἔχει σύμμετρο [μέτριο] φῶς καὶ ἡ 
φωτιστικὴ Χάρι τοῦ [Παναγίου] 
Πνεύματος. Διότι ἡ μὲν [φυσικὴ 
διάκρισι] παιδαγωγεῖ μὲ τὴν πρᾶ- 
ἕν, [μὲ τὴν ἄσκησι], τὸ σῶμα στὴν 
ἀρετή, ἐνῶ ἡ [φωτιστικὴ Χάρι τοῦ 
Παναγίου Πνεύματος] φωτίζει τὸν 
νοῦ νὰ προτιμᾷ, ἔναντι ὅλων, τὴν 
συμβίωσι μὲ τὴν Σοφία [τοῦ Θε- 
οὔ]: μὲ τὴν ὁποία καταλύει τὰ ὀχυ- 
ρώματα καὶ τῆς κακίας καὶ κάθε 
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ὑψώματος ἐπαιρομένου κα- 
τὰ τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ 
ποιεῖται τὴν καθαίρεσιν“, 
Καὶ δηλοῖ δι᾽ εὐχῆς αἰτῶν, 
ὁ τοῦ Ναυῆ Ἰησοῦς, στῆναι 
τὸν ἥλιον κατά Γαβαώ”' του- 
τέστιν ἄδυτον αὐτῷ τὸ φῶς 
τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ κατὰ 
τὸ ὄρος τῆς κατὰ νοῦν θεώ- 
ρίας φυλαχθῆναι: καὶ τὴν 
σελήνην κατὰ Φάραγγα' του- 
τέστι τὴν φυσικὴν διάκρι- 
σιν ἐπὶ τῆς σαρκικῆς ἀσθε- 
νείας κειμένην, ἀπὸ τῆς ἀρε- 
τῆς ἀναλλοίωτον. 

λδ΄. Ἡ Γαβαώ ἐστιν, ὁ ὑψηλὸς 
νοῦς. Ἡ δὲ Φάραγξ ἐστίν, ἡ 
τῷ θανάτῳ ταπεινωθεῖσα 
σάρξ. Ὁ μὲν ἥλιός ἐστιν, ὁ 
φωτίζων τὸν νοῦν λόγος, καὶ 
χορηγῶν αὐτῷ θεωρημάτων 
δύναμιν, καὶ πάσης αὐτὸν 
ἀγνοίας ἀπαλλάσσων: ἡ δὲ 
σελήνη, ὁ κατὰ φύσιν νόμος 
ἐστίν, ὁ πείθων τὴν σάρκα νο- 
μίμως ὑποταγῆναι τῷ πνεύ- 
ματι, πρὸς τὸ δέξασθαι τῶν 
ἐντολῶν τὸν ζυγόν. Φύσεως 
σύμβολον ἡ σελήνη διὰ τὸ 
τρεπτόν: ἀλλ᾽ ἐν τοῖς ἁγί- 
οις ἄτρεπτος διαμένει, διὰ 
τὴν ἀναλλοίωτον ἕξιν τῆς 
ἀρετῆς. 

λε΄. Οὐκ ἔξω τῶν ζητούντων 

















ἐπάρσεως, ποὺ ὑψώνεται ἐναν- 
τίον τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ. Καὶ 
[τὸ] καταδεικνύει ὁ Ἰησοῦς τοῦ 
Ναυή, ὅταν ζητᾷ μὲ τὴν προσευ- 
χὴ νὰ σταθῇ ὁ ἥλιος στὴν Γαβα- 
ὦν: δηλαδή, νὰ διαφυλαχθῇ σ᾽ αὐ- 
τὸν ἀνέσπερο τὸ φῶς τῆς γνώσε- 
ως τοῦ Θεοῦ στὸ ὄρος τῆς νοερᾶς 
θεωρίας: καὶ τὴν σελήνη [νὰ στα- 
θῇ] στὸ φαράγγι [Αἰλών]: δηλα- 
δή, [νὰ διαφυλαχθη] ἢ φυσικὴ διά- 
κρισι ἀναλλοίωτη, [ἀμετακίνητη] 
ἀπὸ τὴν ἀρετή, ὅταν ἐποπτεύῃ 
πάνω στὴν σωματικὴ ἀδυναμία. 
34. Ἡ Γαβαὼν εἶναι ὁ ὑψηλὸς 
νοῦς. Καὶ τὸ Φαράγγι [Αἰλὼν] εἷ- 
ναι ἢ σάρκα, ἡ ὁποία ταπεινώ- 
θηκε μὲ τὸν θάνατο. Ὁ μὲν ἥλι- 
ος εἶναι ὁ Λόγος, ὁ ὁποῖος φωτίζει 
τὸν νοῦ καὶ χορηγεῖ σ᾿ αὐτὸν τὴν 
δύναμι τῶν [πνευματικῶν] θεω- 
ρημάτων καὶ τὸν ἀπαλλάσσει ἀπὸ 
κάθε ἄγνοια: ἡ δὲ σελήνη εἶναι ὁ 
φυσικὸς νόμος, ὁ ὁποῖος νομίμως, 
[σύμφωνα μὲ τὸν νόμο τοῦ Θεοῦ], 
πείθει τὴν σάρκα νὰ ὑποταχθῇ στὸ 
πνεῦμα, ὥστε νὰ ἀποδεχθῇ τὸ ζυ- 
γὸ τῶν ἐντολῶν [τοῦ Θεοῦ]. Ἡ σε- 
λήνη [εἶναι] σύμβολο τῆς φύσεως, 
ἐξ αἰτίας τοῦ μετατρεπτοῦ [της 
χαρακτῆρος]: ἀλλὰ στοὺς ἁγίους 
παραμένει ἀμετάτρεπτη, ἐξ αἰτίας 
τῆς ἀναλλοίωτης πνευματικῆς 
[τους] καταστάσεως στὴν ἀρετή. 
35. Δὲν πρέπει νὰ ἀναζητῆται ὁ 
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χρὴ ζητεῖσθαι τὸν Κύριον, 
ἀλλ᾽ ἐν ἑαυτοῖς διὰ τῆς ἐν 
ἔργοις πίστεως αὐτὸν χρὴ 
ζητεῖν τοὺς ζητοῦντας. Ἐγ- 
γύς σου γάρ, φησί, τὸ ῥῆμά 
ἐστιν ἐν τῷ στόματί σου καὶ 
ἐν τῇ καρδίᾳ σου” τουτέστι 
τὸ ρῆμα τῆς πίστεως, ὡς αὐ- 
τοῦ ὄντος τοῦ Χριστοῦ καὶ 
ῥήματος τοῦ ζητουμένου. 

λς΄. Μήτε τὸ ὕψος τῆς θεῖ- 
κῆς ἀπειρίας ἐννοήσαντες, 
ἀπελπίσωμεν τὴν τοῦ Θεοῦ 
φιλανθρωπίαν ὡς οὐ φθά- 
νουσαν διὰ τὸ ὕψος μέχρις 
ἡμών: μήτε τὸ ἄπειρον βά- 
θος τῆς ἡμῶν διὰ τῆν ἁμαρ- 
τίαν πτώσεως ἐνθυμηθέν- 
τες, ἀνάστασιν γίνεσθαι τῆς 
ἐν ἡμῖν νεκρωθείσης ἀρετῆς 
ἀπιστήσωμεν. Ἀμφότερα γὰρ 
δυνατὰ τῷ Θεῷ' καὶ τὸ κα- 
τελθεῖν καὶ φωτίσαι τὸν νοῦν 
ἡμῶν διὰ γνώσεως: καὶ τὸ 
ἀναστῆσαι πάλιν τὴν ἀρε- 
τὴν ἐν ἡμῖν, καὶ ξαντῷ συ- 
νυψώσαι διὰ τῶν ἔργων τῆς 
δικαιοσύνης. Μὴ εἴπης γάρ, 
φησίν, ἐν τῇ καρδίᾳ σου, τίς 
ἀναβήσεται εἰς τὸν οὐρανόν; 
τουτέστι Χριστὸν καταγα- 
γεῖν- ἢ τίς καταβήσεται εἰς 
τὴν ἄβυσσον; τουτέστι Χρι- 
στὸν ἐκ νεκρῶν ἀναγαγεῖν”. 








Κύριος ἔξω ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οι [Τὸν] ἀναζητοῦν, ἀλλὰ ἐκεῖνοι, 
οἱ ὁποῖοι Τὸν ἀναζητοῦν, πρέπει 
νὰ [Τὸν] ἀναζητοῦν, διὰ τῆς ἐμπρά- 
κτου πίστεως, ἐντός τους. Διότι λέ- 
γει [ἡ Ἁγία Γραφή]: «κοντά σου εἷ- 
ναι ὁ λόγος, μέσα στὸ στόμα σου 
καὶ μέσα στὴν καρδία σου»: δηλα- 
δὴ ὁ λόγος τῆς πίστεως, διότι αὖ- 
τὸς ὁ Ἴδιος ὁ Χριστὸς εἶναι καὶ ὁ ἐπι- 
ζητούμενος λόγος, [δηλαδὴ ἡ ὅλη 
ἐπιζητούμενη οὐσία τῆς πίστεως]. 
36. Οὔτε νὰ ἀπελπιστοῦμε, ἐὰν θὰ 
σκεφθοῦμε τὸ ὕψος τῆς θεϊκῆς ἀπει- 
ρότητος, διότι, δῆθεν, δὲν φθάνει 
ἡ φιλανθρωπία τοῦ Θεοῦ μέχρις 
ἐμᾶς, ἐξ αἰτίας τοῦ ὕψους [τῆς θεῖ- 
κῆς ἀπειρότητος]- οὔτε νὰ ἀπιστή- 
σωμε, ἐὰν θὰ συλλογισθοῦμε τὸ 
ἄπειρο βάθος τῆς πτώσεώς μας, 
λόγῳ τῆς ἁμαρτίας [καὶ ποῦμε], ὅτι, 
δῆθεν, δὲν εἶναι ἐφικτὴ ἡ ἀνάστα- 
σι τῆς ἀρετῆς, ἡ ὁποία νεκρώθηκε 
μέσα µας. Διότι καὶ τὰ δύο [εἶναι] 
δυνατὰ στὸ Θεό: καὶ τὸ νὰ κατέβῃ 
καὶ νὰ φωτίση τὸν νοῦ [μας] μὲ τὴν 
γνῶσι [Του]: καὶ τὸ νὰ ἀναστήσῃ 
πάλι µέσα µας τὴν ἀρετὴ καὶ νὰ 
[μᾶς] ἀνυψώση μαζὶ μὲ τὸν Ἑαυτό 
Του, μέσῳ τῶν ἔργων τῆς δικαιο- 
σύνης. Διότι λέγει [ἡ Ἁγία Γρα- 
φή]: νὰ μὴν πῇς μέσα στὴν καρδία 
σου, ποιὸς θὰ ἀνεβῇ στὸν οὐρα- 
νό; δηλαδή, γιὰ νὰ κατεβάσῃ τὸν 
Χριστό: ἢ ποιὸς θὰ κατεβῇ στὴν 
ἄβυσσο; δηλαδή, γιὰ νὰ ἀναστή- 
ση τὸν Χριστὸ ἀπὸ τοὺς νεκρούς. 
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Τυχὸν δὲ κατ ἄλλην ἐκδο- 
χήν, ἄβυσσός ἐστι πάντα τὰ 
μετὰ Θεὸν ἓν οἷς ὅλος ὅλοις 
κατὰ πρόνοιαν ὁ τοῦ Θεοῦ 
γίνεται λόγος, ὡς ζωὴ νε- 
κροῖς ἐπιφοιτῶσα τοῖς οὖσι. 
Νεκρὰ γὰρ πάντα τὰ ζῶντα 
μεθέξει ζωῆς. Οὐρανὸν δέ, 
τὴν φυσικὴν τοῦ Θεοῦ νόει 
κρυφιότητα, καθ᾽ ἣν πᾶσίν 
ἐστιν ἀκατάληπτος. Εἰ δέ τις 
ἐκλάβοι πάλιν οὐρανὸν μὲν 
εἶναι τὸν τῆς θεολογίας λό- 
γον, ἄβυσσον δὲ τὸ τῆς οἰκο- 
νομίας μυστήριον, οὐκ ἀπει- 
κότως ἐρεῖ κατὰ τὸν ἐμὸν 
λόγον. Ἀμφότερα γὰρ δυσε- 
πίβατα τοῖς ἀποδεικτικῶς 
ζητεῖν ἐπιχειροῦσι’ μᾶλλον 
δὲ παντελῶς ἄβατα δίχα πί- 
στεως ἐρευνώμενα. 

λζ'. Ἐν μὲν τῷ πρακτικῷ τοῖς 
τῶν ἀρετῶν τρόποις παχυ- 
νόμενος ὁ Λόγος, γίνεται 
σάρξ”: ἐν δὲ τῷ θεωρητικῷ 
τοῖς πνευματικοῖς νοήμασι 
λεπτυνόμενος, γίνεται ὅπερ 
ἣν ἐν ἀρχῃ Θεὸς Λόγος πρὸς 
τὸν Πατέρα”. 

λη΄. Ποιεῖ σάρκα τὸν λόγον, ὁ 
παραδείγμασι καὶ ῥήμασι πα- 
χυτέροις, διὰ τὴν ἀνάλογον 
τῶν ἀκουόντων δύναμιν, ἠθι- 
κὴν τοῦ λόγου τὴν διδασκα- 























Ἴσως, ὅμως, σύµφωνα μὲ ἄλλη ἐκ- 
δοχή, ἄβυσσος εἶναι ὅλα ἐκεῖνα, [τὰ 
ὁποῖα ὑπάρχουν] μετὰ ἀπὸ τὸν Θεό, 
[τὰ δημιουργήματα], μέσα στὰ ὁποῖα 
καθίσταται ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, ἕνε- 
κα [θείας] προνοίας, ὅλος σὲ ὅλα, 
ὡς Ζωή, ἢ ὁποία κατέρχεται σὲ ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα εἶναι νεκρά. Διότι ὅλα 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ζοῦν, [μόνον] ἕνε- 
κα τῆς μετοχῆς [τους] στὴν Ζωή, 
[κατ᾽ οὐσίαν εἶναι] νεκρά. Ἐννόη- 
σε δέ, ὡς οὐρανό, τὴν φυσικὴ κρυ- 
φιότητα τοῦ Θεοῦ, βάσει τῆς ὁποί- 
ας εἶναι ἀκατάληπτος σὲ ὅλα [τὰ 
ὄντα]. Ἐὰν δὲ πάλι ἤθελε κάποιος 
νὰ ἐννοήση, ὅτι ὁ οὐρανὸς εἶναι ὁ 
λόγος τῆς θεολογίας καὶ ἡ ἄβυσσος 
τὸ μυστήριο τῆς οἰκονομίας, δὲν 
θὰ μιλήση ἄτοπα ἐν σχέσει πρὸς 
τὸν δικό µου λόγο. Διότι καὶ τὰ δύο 
[ὁ οὐρανὸς καὶ ἡ ἄβυσσος εἶναι] δυ- 
σπρόσιτα γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἐπι- 
χειροῦν νὰ [τὰ] ἐρευνήσουν μὲ ἀπο- 
δείξεις: [εἶναι] δὲ μᾶλλον παντελῶς 
ἀπρόσιτα, ὅταν ἐρευνῶνται χωρὶς 
πίστι. 

37. Στὸν μὲν πρακτικό, ὁ Λόγος σαρ- 
κώνεται, καθὼς παχύνεται μὲ τοὺς 
τρόπους τῶν ἀρετῶν, [τὴν ἄσκησι 
τῶν ἀρετῶν]: στὸν δὲ θεωρητικό, [ὁ 
Λόγος], καθὼς λεπτύνεται, μὲ τὰ 
πνευματικὰ νοήματα, γίνεται ἐκεῖ- 
νο ἀκριβῶς, τὸ ὁποῖο ἦταν ἐν ἀρχῇ, 
Θεὸς Λόγος πρὸς τὸν Πατέρα. 

38. Κάνει τὸν Λόγο σάρκα ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος, μὲ παχύτερα παραδεί- 
γματα καὶ λόγια, κάνει ἠθικὴ τὴν 
διδασκαλία τοῦ Λόγου, ἀνάλογα 
μὲ τὴν [πνευματικὴ] δύναμι τῶν 
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λίαν ποιούμενος: καὶ πάλιν 
ποιεῖ πνεῦμα τὸν λόγον, ὁ 
τοῖς ὑψηλοῖς θεωρήμασι τὴν 
μυστικὴν ἐκθέμενος θεολο- 
γίαν. 

λθ’.Ὁ μὲν ἐκ τῶν θέσεων κα- 
ταφατικῶς θεολογῶν, σάρ- 
κα ποιεῖ τὸν λόγον: οὐκ ἔχων 
ἄλλοθεν ἢ ἐκ τῶν ὁρωμένων 
καὶ ψηλαφωμένων τὸν Θε- 
ὂν γινώσκειν ὡς αἴτιον. Ὁ δὲ 
ἀποφατικῶς ἐκ τῶν ἀφαι- 
ρέσεων θεολογῶν, πνεῦμα 
ποιεῖ τὸν λόγον: ὡς ἐν ἀρχῇ 
Θεὸν ὄντα: ἐξ οὐδενὸς τὸ πα- 
ράπαν τῶν γνωσθῆναι δυ- 
ναμένων, καλῶς γινώσκων 
τὸν ὑπεράγνωστον. 

μ΄. Ὁ μαθὼν ὀρύσσειν, κατά 
τοὺς Πατριάρχας, διὰ πρά- 
ἕεως καὶ θεωρίας τὰ ἐν αὐ- 
τῷ τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς γνώ- 
σεως φρέατα”, τὸν Χριστὸν 
ἔνδον εὑρήσει, τὴν πηγὴν 
τῆς ζωῆς: ἀφ᾽ ἧς πίνειν ἡμᾶς 
ἡ σοφία παρακελεύεται, λέ- 
γουσα’ πίνε ὕδατα ἀπὸ σῶν 
ἀγγείων καὶ ἀπὸ σῶν φρε- 
άτων πηγῆς”: ὅπερ ποιοῦν- 
τες, εὑρήσομεν ἔνδον ἡμῶν 
ὄντας τοὺς αὐτῆς θησαυρούς. 
μα΄. Οἱ κτηνωδώς πρὸς μόνην 
τὴν αἴσθησιν ζῶντες, ἔπισφα- 
λῶς ἑαυτοῖς σάρκα ποιοῦσι 








ἀκροατῶν: καὶ ἀντιθέτως, κάνει τὸν 
Λόγο πνεῦμα, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐκ- 
θέτει συνήθως τὴν μυστικὴ θεολο- 
γία μὲ ὑψηλὰ θεωρήματα. 

30, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος θεολογεῖ κα- 
ταφατικά, [συμπεραίνοντας] ἀπὸ 
τὶς προσθέσεις [τῶν ἰδιωμάτων τοῦ 
Θεοῦ] κάνει τὸν Λόγο σάρκα: ἀφοῦ 
δὲν μπορεῖ ἀπὸ ἀλλοῦ νὰ γνωρίζη 
τὸν Θεό ὡς Αἴτιο, παρὰ μόνο ἀπὸ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα φαίνονται καὶ ψη- 
λαφῶνται. Ἐκεῖνος ὅμως, ὁ ὁποῖος 
θεολογεῖ ἀποφατικά, στὴ βάσι τῶν 
ἀφαιρέσεων, κἀνει τὸν Λόγο πνεῦ- 
μα, [δηλαδὴ] Θεό, ὅπως ἐν ἀρχῇ εἷ- 
ναι καθῶς μὲ βάσι ἀπολύτως κα- 
νένα ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα μποροῦν 
νὰ γνωρισθοῦν, γνωρίζει καλῶς τὸν 
Ὑπεράγνωστο [τὸν πάνω καὶ πέρα 
ἀπὸ κάθε εἴδους γνῶσι]. 

40. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔμαθε νὰ ἐκ- 
σκάπτῃ, ὅπως οἱ Πατριάρχες, διὰ 
τῆς πράξεως καὶ τῆς θεωρίας, τὰ 
πηγάδια τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς γνώ- 
σεως, [τὰ ὁποῖα εὑρίσκονται] µέ- 
σα του, θὰ ἀνακαλύφψη ἐντός του 
τὸν Χριστό, τὴν Πηγὴ τῆς Ζωῆς: ἀπὸ 
τὴν ὁποία ἡ Σοφία μᾶς προστάζει 
νὰ πίνωμε, λέγοντας: «πίνε ὕδα- 
τα ἀπὸ τὰ δοχεῖα σου καὶ ἀπὸ τὴν 
πηγὴ τῶν δικῶν σου πηγαδιῶν»: 
τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς, ἐὰν κάνωμε, θὰ 
ἀνακαλύψωμε µέσα µας νὰ ὑπάρ- 
χουν οἱ θησαυροὶ αὐτῆς [τῆς 1Τη- 
γῆς]. 

41. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ζοῦν κτηνώ- 
δῶς, μὲ σκοπὸ μόνο [τὴν ἱκανοποί- 
ησι! τῆς αἰσθήσεως, κάνουν σάρκα 
τὸν Λόγο, μὲ κίνδυνο γιὰ τοὺς ἑαυ- 
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τὸν λόγον’ εἰς ὑπηρεσίαν μὲν 
παθῶν τοῖς τοῦ Θεοῦ κατα- 
χρώμενοι κτίσµασι’ τὸν δὲ 
τῆς σοφίας τῆς πᾶσιν ἐμφαι- 
νομένης οὐ κατανοοῦντες λό- 
γον, πρὸς τὸ γνῶναι καὶ δο- 
ξάσαι τὸν Θεὸν ἐκ τῶν αὐτοῦ 
ποιημάτων: καὶ συνιέναι πό- 
θεν, καὶ τί, καὶ ἐπὶ τίνι, καὶ 
ποῦ φέρεσθαι διὰ τῶν ὁρω- 
μένων γεγόναμεν, ἀλλ᾽ ἐν 
σκότει τὸν αἰῶνα τοῦτον δι- 
απορευόµενοι, μόνην τὴν πε- 
ρὶ Θεὸν ἀμφοῖν ταῖν χειροῖν 
Ιτεε1ε: τοῖν χεροῖν] ψηλαφώ- 
σιν ἀγνωσίαν. 

μβ΄. Οἱ μόνῳ τῷ ρητῷ τῆς 
ἁγίας Γραφῆς παρακαθήμε- 
νοι, καὶ τῇ σωματικη τοῦ νό- 
μου λατρείᾳ δεσμοῦντες τῆς 
ψυχῆς τὸ ἀξίωμα, φεκτῶς 
ποιοῦσιν ἑαυτοῖς σάρκα τὸν 
λόγον, ἀλόγων ζῴων θυσίαις 
εὐαρεστεῖσθαι νομίζοντες 
τὸν Θεόν: οἷς πολὺ τὸ σῶμα 
πεφρόντισται τοῖς ἐκτὸς κα- 
θαρσίοις. Της δὲ ψυχῆς πα- 
ρημέληται τὸ κάλλος, ταῖς 
τῶν παθῶν κηλισι στιζόμε- 
νον, ὑπὲρ ἧς ἡ πᾶσα τῶν ὁρω- 
μένων προβέβληται δύναμις 
καὶ πᾶς λόγος θεῖος, καὶ νό- 
μος ἐκδέδοται. 

μγ΄. Εἰς πτῶσιν καὶ ἀνάστα- 














τούς τους. Ἀφενὸς μὲ τὸ νὰ κατα- 
χρῶνται τὰ δημιουργήματα τοῦ 
Θεοῦ, γιὰ τὴν θεραπεία τῶν πα- 
θῶν [τους]: ἀφετέρου μὲ τὸ νὰ μὴν 
κατανοοῦν τὸν Λόγο τῆς Σοφίας, 
ὁ ὁποῖος ἀποκαλύπτεται μέσα σὲ 
ὅλα [τὰ δημιουργήματα], ὥστε, 
[μ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο], νὰ γνωρί- 
σουν καὶ νὰ δοξάσουν τὸν Θεὸ ἀπὸ 
τὰ ἔργα Του: καὶ νὰ ἐννοήσουν ἀπὸ 
ποῦ καὶ τί [εἴδους] καὶ γιὰ ποιὸ 
σκοπὸ ἔχομε δημιουργηθῆ καὶ 
ποῦ ὁδηγούμεθα, μέσῳ τῶν ὅρα- 


τῶν, ἀλλὰ φηλαφοῦν καὶ μὲ τὰ 


δύο [τους] χέρια μόνο τὴν ἀγνω- 
σία, ὡς πρὸς τὸν Θεό, μὲ τὸ νὰ δι- 
έρχωνται τὴν ζωή τους, κατὰ τὸν 
αἰῶνα αὐτό, µέσα στὸ σκοτάδι. 
432. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι στέκονται 
μόνο στὸ γράμμα τῆς Ἁγίας Γρα- 
φῆς καὶ δεσμεύουν τὸ ἀξίωμα τῆς 
ψυχῆς στὴν σωματικὴ λατρεία τοῦ 
νόμου, κάνουν τὸν Λόγο σάρκα, 
ἀξιοκατάκριτα, ὅσον ἀφορᾶ τοὺς 
ἑαυτούς τους, καθὼς νομίζουν, ὅτι 
ὁ Θεὸς εὐαρεστεῖται μὲ τὶς θυσίες 
τῶν ἀλόγων ζώων: σ᾽ αὐτοὺς ἔχει 
γίνει τὸ σῶμα ἀντικείμενο μεγά- 
λης φροντίδος, μὲ τοὺς ἐξωτερυςοὺς 
καθαρμούς. Ἐνῶ ἔχει παραμεληθῆ 
τὸ κάλλος τῆς ψυχῆς, καθῶς στι- 
γματίζεται ἀπὸ τὶς κηλῖδες τῶν 
παθῶν, χάριν τῆς ὁποίας [τῆς ψυ- 
χῆς] ἔχει προσφερθῆ ὅλη ἡ δύνα- 
μι τῶν ὁρατῶν καὶ ἔχει παραδοθῆ 
κάθε θεῖος λόγος καὶ νόμος. 

43. Τὸ Ἅγιο Εὐαγγέλιο λέγει, ὅτι 
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σιν πολλῶν ἐν τῷ Ἰσραὴλ. 
κεῖσθαι τὸν Κύριον, λέγει τὸ 
ἅγιον Εὐαγγέλιον”, Οὐκοῦν 
σκοπήσωμεν, μήπως εἰς πτῶ- 
σιν μὲν τῶν τε πρὸς μόνην 
τὴν αἴσθησιν τὴν ὁρωμένην 
θεωρούντων κτίσιν, καὶ τῶν 
μόνῳ τῷ ῥητῷ στοιχούντων 
της ἁγίας Γραφῆς, ὡς μὴ 
δυναμένων πρὸς τὸ καινὸν 
πνεῦμα διαβῆναι τῆς χάρι- 
τος διὰ τὴν ἄνοιαν: ἀνάστα- 
σιν δέ, ὡς [τεσίε; τῶν] πνευ- 
ματικῶς τά τε κτίσματα τοῦ 
Θεοῦ, καὶ τὰ ῥήματα θεω- 
ρούντων τε, καὶ ἀκουόντων, 
καὶ τοῖς καθήκουσι τρόποις 
μόνης τῆς κατὰ ψυχὴν Θείας 
εἰκόνος ἐπιμελουμένων. 
μδ΄. Τὸ κεῖσθαι τὸν Κύριον 
εἰς πτῶσιν πολλῶν καὶ ἀνά- 
στασιν ἐν τῷ Ἰσραήλ, ἔπαι- 
νετῶς μόνον νοούμενον, εἰς 
πτῶσιν μὲν νοεῖται, τῶν ἐν 
ἑκάστῳ τῶν πιστευόντων 
παθῶν τε καὶ πονηρῶν λο- 
γισμῶν: ἀνάστασιν δέ, τῶν 
ἀρετῶν, καὶ παντὸς θεοφι- 
λοῦς λογισμοῦ. 

με΄. Ὁ μόνον τῶν ἐν γενέσει 
καὶ Φθορᾷ Δημιουργὸν νο- 
μίζων τὸν Κύριον, εἰς κηπου- 
ρὸν αὐτὸν παραγνωρίζει, κα- 
τὰ τὴν Μαγδαληνὴν Μαρί- 





























ὁ Κύριος τίθεται, ὡς κριτήριο, γιὰ 
τὴν πτῶσι καὶ τὴν ἀνάστασι πολ- 
λῶν μέσα στὸν Ἰσραήλ, [στὸ λαὸ 
τοῦ Θεοῦ]. Ἑπομένως, ἂς ἐξετάσω- 
µε ἀφενός, μήπως [ὁ Κύριος τίθε- 
ται ὡς κριτήριο] γιὰ τὴν πτῶσι ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι θεωροῦν τὴν ὁρατὴ 
δημιουργία μόνο μὲ τὴν αἴσθησί 
[τους] καὶ ἐπίσης ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι ἀκολουθοῦν μόνο τὸ γράμμα τῆς 
Ἁγίας Γραφῆς, διότι, ἕνεκα τῆς ἀνο- 
ησίας [τους], δὲν μποροῦν νὰ περά- 
σουν στὸ καινούργιο πνεῦμα τῆς 
Χάριτος: ἀφετέρου [ἂς ἐξετάσωμε], 
μήπως [ὁ Κύριος τίθεται ὡς κριτή- 
ριο γιὰ] τὴν ἀνάστασι ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι καὶ βλέπουν καὶ ἀκούουν, 
πνευματικῶς, καὶ τὰ δημιουργήματα 
καὶ τοὺς λόγους τοῦ Θεοῦ καὶ ἐπι- 
μελοῦνται μόνο τὴν θεία εἰκόνα 
στὴν ψυχὴ μὲ τοὺς τρόπους, ποὺ 
[τῆς] ἁρμόζουν. 

44. Τὸ ὅτι τίθεται ὁ Κύριος, ὡς κρι- 
τήριο γιὰ τὴν πτῶσι καὶ τὴν ἀνά- 
στασι πολλῶν μέσα στὸν Ἰσραήλ, 
[στὸν λαὸ τοῦ Θεοῦ], ἐὰν ἐννοηθῇ 
μόνο μὲ θετικὴ ὀπτική, ὁπωσδή- 
ποτε θὰ ἐννοηθῇ γιὰ τὴν πτῶσι 
τῶν παθῶν καὶ ἐπιπλέον τῶν πο- 
νηρῶν λογισμῶν μέσα στὸν καθέ- 
να ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι πιστεύ- 
ουν: καὶ γιὰ τὴν ἀνάστασι [ἐντός 
τους] τῶν ἀρετῶν καὶ κάθε θεοφι- 
λοῦς λογισμοῦ. 

45. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος θεωρεῖ τὸν 
Κύριο Δημιουργὸ μόνο τῶν ὑπὸ γέν- 
νησι καὶ φθορὰ [δημιουργημάτων!], 
Τὸν ἀναγνωρίζει ἐσφαλμένα, ὡς 
κηπουρό, ὅπως ἡ Μαρία ἡ Μαγδα- 
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αν. Διό, πρὸς ὠφέλειαν φεύ- 
γει τοῦ τοιούτου τὴν ἁφὴν 
ὁ Δεσπότης: μήπω παρ᾽ αὖ- 
τῷ δυνηθεὶς ἀναβῆναι πρὸς 
τὸν Πατέρα, λέγων μή μου 
ἅπτου”. Γινώσκει γὰρ βλά- 
πτεσθαι, τὸν μετὰ τοιαύτης 
αὐτῷ προσερχόμενον ταπει- 
νοτέρας προλήψεως. 

μς΄. Οἱ διὰ τὸν φόβον τῶν 
Ἰουδαίων κατὰ τὴν Γαλιλαί- 
ἂν ἐν τῷ ὑπερῴῳ κλείσαν- 
τες τὰς θύρας, καὶ καθήµε- 
νου», τουτέστιν οἱ διὰ τὸν 
φόβον τῶν πνευμάτων τῆς 
πονηρίας κατὰ τὴν χώραν 
τῶν Ἀποκαλύψεων ἐν τῷ 
ὕψει τῶν θείων θεωρημάτων 
ἀσφαλῶς βεβηκότες, θυρῶν 
δίκην μύσαντες τὰς αἰσθή- 
σεις, παραγενόμενον ἀγνώ- 
στως δέχονται τὸν Θεὸν Θε- 
Οὔ Λόγον, ἄνευ τῆς κατ᾽ αἴ- 
σθησιν ἐνεργείας αὐτοῖς ἐπι- 
φαινόμενον: ἀπάθειάν τε διὰ 
τῆς εἰρήνης, καὶ μερισμὸν 
Πνεύματος Ἁγίου διά τῆς ἐμ- 
πνεύσεως δωρούμενον, καὶ 
τὴν κατὰ πνευμάτων πονη- 
ρῶν ἐξουσίαν παρέχοντα”, 
καὶ δεικνύοντα τῶν αὐτοῦ 
μυστηρίων τὰ σύμβολα. 
μζ΄. Τοῖς μὲν κατὰ σάρκα τὸν 
περὶ τοῦ Θεοῦ Λόγον ἐρευ- 

















ληνή. Γι᾿ αὐτό, ὁ Κύριος, χάριν 
ὠφελείας, ἀποφεύγει τὸ ἄγγιγμα 
ἐκείνου, [ὁ ὁποῖος δὲν Τὸν ἀνα- 
γνωρίζει ὀρθῶς], λέγοντας μὴν 
μὲ ἀγγίζης, ἀφοῦ, κατὰ τὴν κρί- 
σι ἐκείνου, [ὁ Κύριος] δὲν μπόρε- 
σε ἀκόμη νὰ ἀνεβῇ πρὸς τὸν Τ]α- 
τέρα. Διότι [ὁ Κύριος] γνωρίζει, 
ὅτι βλάπτεται αὐτός, ὁ ὁποῖος Τὸν 
πλησιάζει μὲ αὐτὴ τὴν ταπεινότε- 
ρη ἀντίληψι. 

46. Ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι, ἀπὸ τὸν 
φόβο τῶν Ἰουδαίων, στὴν Γαλι- 
λαία, ἀφοῦ κἆθισαν στὸ ὑπερῶο 
[καὶ] ἔκλεισαν τὶς θύρες, δηλα- 
δὴ ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι, ἕνεκα τοῦ 
φόβου τῶν πνευμάτων τῆς πονη- 
ρίας, ἀφοῦ ἀνέβηκαν μὲ ἀσφά- 
λεια στὸ ὕψος τῶν θείων θεωρη- 
μάτων, στὴν χώρα τῶν ἀποκα- 
λύψεων, [καὶ] ἔκλεισαν, ὅπως τὶς 
θύρες, τὶς αἰσθήσεις, [αὐτοὶ] δέ- 
χονται Θεὸ τὸν Λόγο τοῦ Θεοῦ, 
ὁ ὁποῖος παρίσταται μὲ ἄγνωστο 
τρόπο [καὶ] ἐμφανίζεται σ᾽ αὐ- 
τούς, χωρὶς τὴν ἐνέργεια τῆς αἰ- 
σθήσεως καὶ χαρίζει, διὰ τῆς εἰ- 
ρήνης, ἀπάθεια καὶ διὰ τῆς ἐμόυ- 
σήσεως τὴν διανομὴ Ἁγίου Πνεύ- 
ματος καὶ παρέχει ἐξουσία, ἔναν- 
τίον τῶν πονηρῶν πνευμάτων, 
καὶ φανερώνει τὰ σύμβολα τῶν 
μυστηρίων Του [σ᾽ ἐκείνους, ποὺ 
ἔκλεισαν τὶς θύρες τῶν αἰσθή- 
σεων]. 

47. Γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἀναζη- 
τοῦν, σαρκικά, τὸν περὶ τοῦ Θεοῦ 
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νῶσιν, ὁ Κύριος οὐκ ἀναβαί- 
νει πρὸς τὸν Πατέρα: τοῖς δὲ 
κατὰ Πνεῦμα διὰ τῶν ὑψη- 
λῶν θεωρημάτων ἐκζητοῦ- 
σιν αὐτόν, ἀναβαίνει πρὸς 
τὸν Πατέρα. Μή τοίνυν δι- 
απαντὸς κρατῶμεν κάτω, 
τὸν ὑπὲρ ἡμῶν κάτω διὰ 
φιλανθρωπίαν γενόμενον, 
ἀλλ᾽ ἄνω σὺν αὐτῷ πρὸς τὸν 
Πατέρα γενώμεθα, τὴν γῆν 
ἀφέντες καὶ τὰ περὶ γῆν, ἵνα 
μὴ καὶ ἡμῖν εἴπῃ τὸ ῥηθὲν 
τοῖς Ἰουδαίοις ἀδιορθώτοις 
μείνασιν- ὑπάγω ὅπου ὑμεῖς 
οὐ δύνασθε ἐλθεῖν". Χωρὶς 
γὰρ τοῦ Λόγου πρὸς τὸν Πα- 
τέρα τοῦ Λόγου γενέσθαι, 
ἀμήχανον. 

μη΄. Ἡ γῆ τῶν Χαλδαίων 
ἐστίν, ὁ ἐμπαθὴς βίος: ἐν ᾧ 
τῶν ἁμαρτημάτων δημιουρ- 
γεῖται, καὶ προσκυνεῖται τὰ 
εἴδωλα. Ἡ δὲ μέση τῶν πο- 
ταμῶν ἐστίν, ὁ ἐπαμφοτερί- 
ζων τοῖς ἐναντίοις τρόποις 
[τεοίε: τρόπος] ὃ. Ἡ δὲ γη τῆς 
ἐπαγγελίας ἐστίν, ἡ παντὸς 
ἀγαθοῦ πεπληρωμένη κα- 
τάστασις. Πῶς οὖν ὁ ταύτης 
κατὰ τὸν παλαιὸν Ἰσραὴλ 
ἀμελῶν τῆς ἕξεως, πρὸς δου- 
λείαν πάλιν κατασύρεται 
παθῶν, τῆς δοθείσης ἐλευ- 











λόγο, ὁ Κύριος δὲν ἔχει ἀνέβει, [ἀκό- 
μη], πρὸς τὸν Πατέρα: γιὰ ἐκείνους, 
ὅμως, οἱ ὁποῖοι ζητοῦν νὰ βροῦν 
αὐτόν, [τὸν περὶ Θεοῦ λόγο], μέσῳ 
τῶν ὑψηλῶν θεωρημάτων, ἔχει ἀνέ- 
βει πρὸς τὸν Πατέρα. Ἑπομένως, ἂς 
μὴν κρατοῦμε πάντοτε κάτω Ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος, γιὰ χάρι µας, κατέ- 
βηκε [στὴν γη], ἕνεκα φιλανθρω- 
πίας, ἀλλά, ἀφοῦ ἀφήσωμε τὴν γῆ 
καὶ τὰ γύρω ἀπὸ τὴν γῆ, νὰ ἀνεβοῦ- 
με, μαζὶ μ᾽ Ἐκεῖνον, ἐπάνω πρὸς τὸν 
Πατέρα, γιὰ νὰ μὴν πῇ καὶ σ᾽ ἐμᾶς 
ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ἐλέχθη στοὺς Ίου- 
δαίους, ἐπειδὴ ἔμειναν ἀδιόρθωτοι: 
«πηγαίνω ἐκεῖ, ὅπου ἐσεῖς δὲν µπο- 
ρεῖτε νὰ ἔρθετε». Διότι, χωρὶς τὸν Λό- 
γο, [εἶναι] ἀδύνατον νὰ φθάση [κα- 
νεὶς] πρὸς τὸν Πατέρα τοῦ Λόγου. 
48. Ἡ γῆ τῶν Χαλδαίων εἶναι ὁ ἐμ- 
παθὴς τρόπος ζωῆς: στὸν ὁποῖο δη- 
μιουργοῦνται καὶ προσκυνοῦν- 
ται τὰ εἴδωλα τῶν ἁμαρτημάτων. 
Ἐνῶ ἡ μέση τῶν ποταμῶν, [ἡ Με- 
σοποταμία], εἶναι ἡ ἐπαμφοτερί- 
ζουσα στάσι ἐν σχέσει πρὸς τὰ ἀν- 
τίθετα, [ὅπου ἢ μετοχή µας ταλαν- 
τεύεται ἀνάμεσα στὸ καλὸ καὶ στὸ 





κακό]. Ἡ δὲ γῆ τῆς ἐπαγγελίας εἷ- 
ναι ἢ κατάστασι, ἡ πεπληρωμέ- 
νη ἀπὸ κάθε ἀγαθό. Πῶς, λοιπόν, 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος παραμελεῖ αὐ- 
τὴ τὴν πνευματικὴ κατάστασι 
[τοῦ καλοῦ], ὅπως [τότε] ὁ παλαι- 
ὃς Ἰσραήλ, παρασύρεται πάλι πρὸς 
τὴν δουλεία τῶν παθῶν, στερού- 
μενος τῆς ἐλευθερίας, ἡ ὁποία τοῦ 
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θερίας στερούμενος; 

μθ΄’. Σημειωτέον ὡς οὐδεὶς 
τῶν Ἁγίων ἑκουσίως φαίνε- 
ται κατελθὼν εἰς τὴν Βαβυ- 
λωνίαν. Οὐ γὰρ θέμις, οὔ- 
τε συνέσεως ἐστι λογικῆς, 
τῶν ἀγαθῶν ἀνθαιρεῖσθαι 
τὰ χείρονα τοὺς τὸν Θεὸν 
ἀγαπῶντας. Εἰ δέ τινες αὐ- 
τῶν κατὰ βίαν ἐκεῖ τῷ λαῷ 
συναπήχθησαν"', νοοῦμεν 
διὰ τούτων τοὺς μὴ προη- 
γουμένως, ἀλλὰ κατὰ περί- 
στασιν, σωτηρίας ἕνεκεν τῶν 
χρηζόντων χειραγωγίας, 
ἀφέντας τὸν ὑψηλότερον 
της γνώσεως λόγον, καὶ τὴν 
περὶ παθών μετερχομένους 
διδασκαλίαν, καθ᾽ ἣν καὶ ὁ 
μέγας Ἀπόστολος ἐν σαρκὶ 
λυσιτελέστερον ἔκρινεν εἷ- 
ναι’ τουτέστι τῇ ἠθικῆ δι- 
δασκαλίᾳ διὰ τοὺς μαθητάς, 
ὅλον ἔχων τὸν πόθον ἀνα- 
λῦσαι τῆς ἠθικῆς διδασκα- 
λίας, καὶ σὺν Θεῷ γενέσθαι” 
διὰ τῆς κατὰ νοῦν ὑπερκο- 
σμίου καὶ ἁπλῆς θεωρίας. 

ν΄. Ὡς περ πνιγόµενον τῷ 
πονηρῷ πνεύματι τὸν Σα- 
οὐλ, ψάλλων μετὰ τῆς κιν- 
νύρας ἀνέπαυεν ὁ μακάριος 
Δαβίδ”, οὕτω καὶ πᾶς λόγος 
πνευματικός, γνωστικοῖς 

















δόθηκε [μὲ τὴν Χάρι]; 

49. Πρέπει νὰ σηµειωθή, ὅτι κα- 
νεὶς ἀπὸ τοὺς Ἁγίους δὲν φαίνεται 
νὰ κατέβηκε, ἑκουσίως, στὴν Βα- 
βυλῶνα. Διότι δὲν [εἶναι] σωστό, οὔ- 
τε [ἀποτέλεσμα] λογυσῆς νοήσεως 
νὰ προτιμοῦν, ἔναντι τῶν ἀγαθῶν, 
τὰ χειρότερα ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἀγα- 
ποῦν τὸν Θεό. Ἐάν, ὅμως, κάποιοι 
ἀπ᾽ αὐτοὺς συνελήφθησαν ἐκεῖ, 
μαζὶ μὲ τὸν λαό, διὰ τῆς βίας, ἀντι- 
λαμβανόμεθα ἀπ᾽ αὐτούς, [ὅτι πρό- 
κεῖται γιὰ] ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἄφη- 
σαν τὸν ὑψηλότερο λόγο τῆς γνώ- 
σεως, ὄχι ἀπὸ πρίν, [ἀπὸ τὴν προ- 
ηγούμενη θέλησί τους], ἀλλὰ λό- 
γῳ περιστάσεως, [κατ᾽ ἀπαίτησιν 
τῶν γεγονότων], χάριν τῆς σωτη- 
ρίας ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι ἔχουν ἀνάγ- 
κη ἀπὸ καθοδήγτσι, καὶ [τώρα] µε- 
τέρχονται τὴν διδασκαλία, ποὺ 
ἀφορᾶ τὰ πάθη. Σχετικὰ μὲ αὖ- 
τὴν καὶ ὁ Μέγας Ἀπόστολος [Παῦ- 
λος] προέκρινε ἐπωφελέστερο νὰ 
μένῃ στὴν σάρκα, δηλαδή, στὴν 
ἠθικὴ διδασκαλία, γιὰ χάρι τῶν 
μαθητῶν, ἐνῶ εἶχε ὅλο τὸν πόθο 
νὰ ἀποχωρήσῃ ἀπὸ τὴν ἠθικὴ δι- 
δασκαλία καὶ νὰ εἶναι μαζὶ μὲ τὸν 
Θεό, διὰ τῆς νοερᾶς ὑπερκοσμίου 
καὶ ἁπλῆς θεωρίας. 

Β0. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ μακάριος Δα- 
υΐδ, φάλλοντας μὲ τὴν κιθάρα [του], 
ἀνέπαυε τὸν Σαούλ, ὅταν βασανι- 
ζόταν ἀπὸ τὸ πονηρὸ πνεῦμα, κα- 
τὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ κάθε πνευ- 
ματικὸς λόγος, ὁ ὁποῖος γίνεται 
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ἡδυνόμενος θεωρήμασιν, 
ἀναπαύει τὸν ἐπιληπτευό- 
μενον νοῦν, τῆς πνιγούσης 
αὐτὸν πονηρᾶς ἐλευθερῶν 
συνειδήσεως. 

να΄. Πυῤῥάκης μετὰ κάλλους 
ὀφθαλμῶν ἐστι, κατὰ τὸν 
μακάριον Δαβίδ'', ὁ τῷ φαι- 
δρῷ τοῦ κατὰ Θεὸν βίου τὸν 
τῆς γνώσεως λόγον ἔχων συ- 
νεπιλάμποντα: καθ᾽ οὓς ἡ 
πρᾶξις τε, καὶ ἡ θεωρία συ- 
νεστήκασιν. Ἡ μέν, ἀρετῶν 
λαμπρυνομένη τρόποις: ἡ 
δέ, θείοις Φφωτιζομένη νοή- 
μασιν. 

νβ΄. Ἡ μετὰ τοῦ Σαοὺλ βα- 
σιλεία, τῆς σωματικῆς τοῦ 
νόμου λατρείας ἐστὶν εἰκών, 
ἣν ὁ Κύριος κατήργησεν ὡς 
μηδὲν τελειώσασαν: οὐδὲν 
γάρ, φησίν, ἐτελείωσεν ὁ νό- 
μος”. Ἡ δὲ τοῦ μεγὰλου Δα- 
βὶδ βασιλεία, τῆς εὐαγγελι- 
κῆς ἐστι λατρείας προδιατύ- 
πωσις' περιέχει γὰρ τὰ ἐγ- 
κάρδια τοῦ Θεοῦ θελήματα 
τελείως. 

νγ΄. Ὁ Σαούλ, ὁ φυσικός ἐστι 
νόμος ὁ κατ᾽ ἀρχάς κυριεύ- 
ειν τῆς φύσεως παρὰ τοῦ Κυ- 
ρίου λαχῶν: ὅς, ἐπειδὴ πα- 
ρέβη τὴν ἐντολὴν διὰ παρα- 
κοῆς, φεισάμενος τοῦ Ἀγὰγ 




















γλυκὺς ἀπὸ τὰ θεωρήματα τῆς [Θεί- 
ας] γνώσεως, ἀναπαύει τὸν νοῦ, δι- 
ότι [τὸν] ἐλευθερώνει, ἀπὸ τὴν πο- 
νηρή, [τὴν δαιμονόπληκτη] συνεί- 
δησι, ἡ ὁποία τὸν βασανίζει ὅταν 
διαταράσσεται ἀπὸ τοὺς δαίμονες. 
51. Λαμπερὰ ξανθὸς καὶ μὲ ὡραιό- 
τητα ὀφθαλμῶν εἶναι, σύμφωνα 
μὲ τὸν μακάριο Δαυΐδ, ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος μαζὶ μὲ τὴν λαμπρότητα 
τοῦ κατὰ Θεὸν βίου [του] ἔχει, γιὰ 
νὰ [τὸν] Φωτίζη, [καὶ] τὸν λόγο 
τῆς [θείας] γνώσεως. Ἀντίστοιχα 
πρὸς αὐτούς, [τὸν κατὰ Θεὸν βίο 
καὶ τὸν λόγο] συντελοῦνται καὶ 
ἡ πρᾶξι καὶ ἡ θεωρία. Ἡ μὲν [πρᾶ- 
ἕι συντελεῖται], ἀφοῦ λαμπρύνε- 
ται ἀπὸ τοὺς τρόπους τῶν ἀρετῶν: 
ἡ δὲ [θεωρία συντελεῖται], ἀφοῦ 
φωτίζεται ἀπὸ τὰ θεῖα νοήματα. 
52. Ἡ βασιλεία μὲ τὸν Σαοὺλ εἷ- 
ναι εἰκόνα τῆς σωματικῆς λα- 
τρείας τοῦ Νόμου, τὴν ὁποία ὁ 
Κύριος κατήργησε, διότι πράγ- 
ματι τίποτα δὲν κατέστησε τέ- 
λειο: διότι, λέγει [ὁ Ἀπόστολος]: 
«τίποτα δὲν κατέστησε τέλειο ὁ 
Νόμος». Ἡ δὲ βασιλεία τοῦ με- 
γάλου Δαυϊὸ εἶναι προεικόνισι 
τῆς εὐαγγελικῆς λατρείας, διότι 
περιέχει τέλεια τὰ ἐγκάρδια Θε- 
λήματα τοῦ Θεοῦ. 

58, Ὁ Σαοὺλ εἶναι ὁ φυσικὸς νό- 
μος, ὁ ὁποῖος ὁρίστηκε, κατ᾽ ἀρ- 
χάς, ἀπὸ τὸν Θεό, γιὰ νὰ ἐξου- 
σιάζῃ τὴ φύσι. Αὐτός, ἐπειδὴ πα- 
ρέβη, διὰ τῆς παρακοῆς [του], 
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βασιλέως Ἀμαλήκ”, τουτέ- 
στι τοῦ σώματος, καὶ πρὸς 
τὰ πάθη κατώλισθεν, ἐξω- 
θεῖται τῆς βασιλείας, ἵνα πα- 
ραλάβη τὸν Ἰσραὴλ ὁ Δαβίδ' 
τουτέστι τοῦ πνεύματος ὁ 
νόμος, ὁ γεννῶν τὴν εἰρή- 
νην τὴν οἰκοδομοῦσαν περι- 
φανῶς τῷ Θεῷ τὸν τῆς Θε- 
ωρίας ναόν”, 

νδ΄. Σαοὺλ |τεείε: Σαμουὴλ] 
ὑπακοὴ Θεοῦ ἑρμηνεύεται. 
Οὐκοῦν ἕως ἂν ὁ καθ’ ὑπα- 
κοὴν λόγος ἐν ἡμιν ἱερα- 
τεύῃ, κἂν φείσηται τοῦ Ἀγὰγ 
ὁ Σαούλ, τουτέστι τοῦ χοῖ- 
κοῦ φρονήματος, ἀλλ᾽ οὖν 
ἀποκτενεῖ τοῦτον ζηλώσας 
ὁ ἱερεὺς λόγος55, καὶ πλήττει 
καταισχύνων τὸν φιλαμαρ- 
τήμονα νοῦν, ὡς παραβάτην 
τῶν θείων δικαιωμάτων. 
νε΄. Ἐπὰν ὁ νοῦς ὑψηλοφρο- 
νήσας τὸν κατὰ τῶν παθῶν 
αὐτὸν χρίσαντα τῆς διδασκα- 
λίας λόγον, διὰ τῆς προση- 
κούσης ἐρεύνης ἐπερωτᾶᾷν 
τὸν περὶ ποιητέων καὶ οὐ ποι- 
ητέων παύσαιτο, τοῖς πάθεσι 
πάντως ἐξ ἀγνοίας ἁλίσκε- 
ται’ δι’ ὧν, κατὰ μέρος τοῦ 
Θεοῦ χωριζόμενος, ἐν ταῖς 
ἀκουσίοις περιστάσεσι προ- 
χώρει, τοῖς δαίμοσι τὴν κοι- 














τὴν ἐντολὴ [τοῦ Θεοῦ καί], διότι λυ- 
πήθηκε τὸν Ἀγάγ, τὸν βασιλέα τῶν 
Ἀμαληκιτῶν, δηλαδὴ τὸ σῶμα καὶ 
γλίστρησε στὰ πάθη, ἐκδιώκεται ἀ- 
πὸ τὴν βασιλεία, γιὰ νὰ ἀναλάβῃ 
τὸν Ἰσραήλ, [τὸν λαὸ τοῦ Θεοῦ], ὁ 
Δαυΐδ, δηλαδὴ ὁ νόμος τοῦ πνεύμα- 
τος, ποὺ γεννᾶ τὴν εἰρήνη, ἡ ὁποία 
οἰκοδομεῖ στὸν Θεό, λαμπρότατα, 
τὸν ναὸ τῆς θεωρίας θ΄. 

54. «Σαμουὴλ» ἑρμηνεύεται ὑπακοὴ 
στὸν Θεό. Ἑπομένως, ἕως ὅτου ὁ λό- 
γος τῆς ὑπακοῆς λειτουργῇ, ὡς ἱς- 
ρεὺς µέσα μας, ἀκόμη κι ἂν ὁ Σαούλ 
ἐπιμεληθῆ τὸν Ἀγάγ, δηλαδὴ τὸ 
σαρκικὸ φρόνημα, ἀλλ᾽ ὅμως, ὁ ἷς- 
ρεὺς λόγος, [ὅπως ὁ ἱερεὺς Προφή- 
της Σαμουήλ], ὁπωσδήποτε, θὰ σκο- 
τώσῃ μὲ ζέση ψυχῆς, αὐτὸν [τὸν βα- 
σιλέα Ἀγάγ, δηλαδὴ τὸ σαρκικὸ 
φρόνημα] καὶ ἀφοῦ καταντροπιάσῃ 
[τὸν Σαούλ], τὸν νοῦ ἐκεῖνον, ποὺ ἀ- 
γαπᾶ τὴν ἁμαρτία, ὁπωσδήποτε θὰ 
[τὸν] πατάξῃ, ὡς παραβάτη τῶν θεί- 
ων δικαιωμάτων. 

55. Ἐὰν τυχὸν ὁ νοῦς, [ὅπως ὁ Σα- 
οὐλ], ἀφοῦ καταφρονήσῃ ἀπὸ ὑπε- 
ρηφάνια τὸν λόγο τῆς διδασκαλίας, 
ὁ ὁποῖος ἔχρισε αὐτόν, [τὸν νοῦ Βα- 
σιλέα], ἔναντι τῶν παθῶν, [ὅπως ὁ 
Σαμουὴλ τὸν Σαοὺλ καὶ ἤθελε στα- 
ματήσῃ νὰ συμβουλεύεται, μὲ τὴν 
ἀνάλογη ἀναζήτησι, σχετυςὰ μ᾿ ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα πρέπει νὰ κάνη καὶ ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα δὲν πρέπει νὰ κάνῃ, [τότε ὁ 
νοῦς] κυριεύεται, ὁπωσδήποτε, ἀπὸ τὰ 
πάθη, ἐξ αἰτίας τῆς ἀγνοίας, διὰ τῶν 
ὁποίων, ἀφοῦ βαθμηδὸν χωρίζεται ἀπὸ 
τὸν Θεό, εἰσάγεται προοδευτικὰ στὶς 
ἀκούσιες δοκιμασίες, μεταβάλλον- 
τας, μὲ τὴν σύμπραξι τῶν δαιμόνων, 
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λίαν θεοποιῶν, ἐκεῖθεν εὖ- 
ρέσθαι θέλων τῶν πιεζόν- 
των παράκλησιν. Καὶ πειθέ- 
τω σε Σαοὺλ ἐν πᾶσι σύμ- 
βουλον μὴ λαμβάνων τὸν 
Σαμουήλ, ἐξ ἀνάγκης πρὸς 
εἰδωλολατρίαν καταστρε- 
φόμενος: καὶ τὴν ἐγγαστρί- 
μυθον ὡς δή τινα Θεὸν ἐπε- 
ρωτᾷν ἀνεχόμενος”. 

νς΄. Ὁ τὸν ἄρτον εὐχόμενος 
λαβεῖν τὸν ἐπιούσιον”, οὐ 
πάντως ὅλον δέχεται, καθώς 
αὐτὸς ὁ ἄρτος ἐστιν, ἀλλὰ 
καθώς αὐτὸς ὁ δεχόμενος 
δύναται. Πᾶσι μὲν γὰρ ἑαυ- 
τὸν δίδωσι τοῖς αἰτοῦσιν ὁ 
τῆς ζωῆς ἄρτος”, ὡς φιλάν- 
θρωπος: οὐ κατὰ τὸ αὐτὸ δὲ 
πᾶσιν, ἀλλὰ τοῖς μὲν μεγάλα 
δικαιοσύνης ἔργα πεποιη- 
κόσι, πλειόνως: τοῖς δὲ τού- 
των ἥττοσιν, ἡττόνως: ἑκά- 
στῳ καθῶς ἡ κατὰ νοῦν ἀξία 
δέξασθαι δύναται. 

νζ΄. Ὁ Κύριος ποτὲ μὲν ἀπο- 
δημεῖ, ποτὲ δὲ ἐνδημεῖ κατὰ 
τὴν πρόσωπον πρὸς πρόσω- 
πον θεωρίαν, ἔνδημεϊ: κατὰ 
τὴν ἐν ἐσόπτρῳ, καὶ ἐν αἰ- 
νίγμασι”; θεωρίαν, ἀποδη- 
μεῖ. 

νη΄. Τῷ μὲν πρακτικῷ, ἔνδη- 
μεῖ διὰ τῶν ἀρετῶν ὁ Κύ- 








τὴν κοιλία σὲ θεό, ἐπιθυμώντας νὰ 
εὕρῃ ἀπὸ ἐκεῖ τὴν παρηγορία, ἔναν- 
τι ὅσων τὸν θλίβουν. Καὶ ἂς σὲ πεί- 
ση [περὶ τούτου] ὁ Σαούλ, ὁ ὁποῖ- 
ος, ἐπειδὴ δὲν ἔλαβε, ὡς σύμβουλό 
[του] σὲ ὅλα τὸν Σαμουήλ, καθυ- 
ποτάχτηκε ἀναγκαστικὰ στὴν εἰ- 
δωλολατρία, καὶ καταδεχόταν νὰ 
συμβουλεύεται τὴν ἐγγαστρίμυθο 
[ἐκείνη γυναῖκα], σὰν κάποιο Θεό. 
56. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προσεύχεται 
νὰ λάβῃ τὸν ἐπιούσιο Ἄρτο, δὲν Τὸν 
παίρνει, ὁλωσδιόλου, ὁλόκληρο, 
ὅπως εἶναι αὐτὸς ὁ Άρτος, ἀλλά, 
καθόσον δύναται [νὰ Τὸν προσλά- 
βρη] ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος [Τὸν] δέχεται. 
Διότι ὁ Ἄρτος τῆς Ζωῆς, ὡς φιλάν- 
θρωπος, προσφέρει τὸν Ἑαυτό Του 
σὲ ὅλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι [Τὸν] 
ἐπιζητοῦν- ὄχι ὅμως μὲ τὸ ἴδιο [μέ- 
τρο] σὲ ὅλους. Ἀλλὰ σ᾽ ἐκείνους μέν, 
οἱ ὁποῖοι ἔχουν ἐπιτελέσει μεγάλα 
ἔργα δικαιοσύνης, [προσφέρει] πιε- 
ρισσότερο: ἐνῶ στοὺς ἀσθενεστέ- 
ρους ἐκείνων [τῶν πρώτων, προ- 
σφέρει] λιγώτερο: [προσφέροντας] 
στὸν καθένα, καθὼς ἡ ἱκανότητα 
τοῦ νοός [του] δύναται νὰ δεχθῇ. 
57. Ὁ Κύριος ἄλλοτε μὲν φεύγει 
μακριά, ἄλλοτε δὲ βρίσκεται ἐν- 
τός [μας]. Κατὰ τὴν Θεωρία πρό- 
σωπο πρὸς πρόσωπο, βρίσκεται 
ἐντός [μας]: κατὰ τὴν θεωρία μέ- 
σα ἀπὸ κάτοπτρο καὶ αἰνίγματα, 
φεύγει μακριά. 

58. Στὸν μὲν πρακτικό, ὁ Κύριος, 
διὰ τῶν ἀρετῶν, βρίσκεται ἐντός 
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ριος: τοῦ δὲ μηδένα λόγον 
ποιουμένου τῆς ἀρετῆς, ἀπο- 
δημεῖ. Καὶ πάλιν, τῷ μὲν Θε- 
ὠρητικῷ, διὰ γνώσεως τῶν 
ὄντων ἀληθοῦς ἐνδημεῖ τοῦ 
δὲ ταύτης κατά τι παρασφα- 
λέντος, ἀποδημεῖ. 

νθ΄. Ἀποδημεῖ σαρκός”, ὁ 
πρὸς τὴν γνωστικὴν ἕξιν με- 
ταβὰς ἀπὸ τῆς πρακτικῆς: 
ἁρπαζόμενος ὡς ἐν νεφέ- 
λαις τοῖς ὑψηλοτέροις νο- 
ήμασιν, εἰς τὸν διαφανῆ τῆς 
μυστικῆς θεωρίας ἀέρα᾽ 
καθ᾽ ὃν σὺν Κυρίῳ εἶναι δυ- 
νήσεται πάντοτε”. Ἐκδημεῖ 
δὲ ἀπὸ τοῦ Κυρίου”, ὁ μήπω 
δίχα τῶν κατ᾽ αἴσθησιν ἐνερ- 
γειῶν καθαρῷ νοῖ θεωρῆσαι 
κατὰ τὸ ἐφικτὸν τὰ νοήμα- 
τα μὴ δυνάμενος: καὶ τὸν πε- 
ρὶ τοῦ Κυρίου λόγον ἁπλοῦν 
χωρὶς αἰνιγμάτων μὴ χωρῶν. 
ξ'.Ὁ τοῦ Θεοῦ Λόγος οὐ μόνον 
καθ᾽ ὅτι σεσάρκωται λέγεται 
σάρξ’, ἀλλὰ καὶ καθ᾿ ὅτι Θε- 
ος Λόγος ἁπλῶς νοούμενος 
ἐν ἀρχῇ πρὸς τὸν Θεὸν καὶ 
Πατέρα”, καὶ σαφεῖς καὶ γυ- 
μνοὺς τοὺς τῆς ἀληθείας πε- 
ρὶ τῶν ὅλων ἔχων τύπους, 
οὐ περιέχει παραβολὰς καὶ 
αἰνίγματα, οὐδὲ ἱστορίας ὃς- 
ομένας ἀλληγορίας. Ἐπὰν 











[του]. ἀπὸ ἐκεῖνον, ὅμως, ὁ ὁποῖ- 
ος, καθόλου, δὲν ὑπολογίζει τὴν 
ἀρετή, φεύγει μακριά. Καὶ πάλι, 
στὸν μὲν θεωρητικὸ [ὁ Κύριος], 
διὰ τῆς ἀληθινῆς γνώσεως τῶν 
ὄντων, βρίσκεται ἐντός [του]- ἐ- 
νῶ ἀπὸ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος σὲ κάτι 
πλανήθηκε, ὡς πρὸς αὐτὴν [τὴν 
ἀληθινὴ γνῶσι], φεύγει μακριά. 
59. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μετέβη ἀπὸ 
τὴν πρακτικὴ στὴν γνωστικὴ πνευ- 
ματικὴ κατάστασι, ἀπομακρύ- 
νεται ἀπὸ τὴν σάρκα: καθὼς μὲ 
τὰ ὑψηλότερα νοήματα ἁρπάζε- 
ται, σὰν μὲ σύννεφα, στὸν διαφα- 
νη ἀέρα τῆς μυστικῆς θεωρίας, 
στὸν ὁποῖο θὰ µπορέση νὰ βρί- 
σκεται, πάντοτε, μαζὶ μὲ τὸν Κύ- 
ριο. Ἀπομακρύνεται, ὅμως, ἀπὸ 
τὸν Κύριο, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν 
μπορεῖ ἀκόμη, χωρὶς τὶς ἐνέργει- 
ες τῆς αἰσθήσεως, νὰ θεωρήσῃ 
τὰ νοήματα μὲ καθαρὸ νοῦ, ὅσο 
[αὐτὸ] εἶναι ἐφικτό: καὶ ὁ ὁποῖ- 
ος δὲν δέχεται τόν, σχετικὸ μὲ τὸν 
Κύριο, λόγο ἁπλό, χωρὶς ἀλληγο- 
ρίες. 

60. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ δὲν λέγεται 
σάρκα μόνο, διότι ἔχει σαρκωθῆ 
ἀλλὰ καὶ διότι, ὅταν νοῆται, ἁπλῶς, 
ὡς Θεὸς Λόγος, [ὁ ὁποῖος εἶναι] ἐν 
ἀρχῇ πρὸς τόν Πατέρα καὶ ἔχει σα- 
φεῖς καὶ γυμνοὺς τοὺς χαρακτῆρες 
τῆς ἀληθείας ἐν σχέσει πρὸς τὰ 
πάντα, [τότε] δὲν περιέχει παραβο- 
λὲς καὶ αἰνίγματα, οὔτε ἱστορίες, ποὺ 
χρειάζονται ἀλληγορίες. Ὁπόταν, 
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δὲ ἀνθρώποις ἐπιδημήση, μὴ 
δυναμένοις γυμνῷ τῷ νοῖ 
γυμνοῖς προσβαλεῖν τοῖς νο- 
ητοῖς, ἀπὸ τῶν αὐτοῖς συνή- 
θων διαλεγόμενος, διὰ τῆς 
τῶν ἱστοριῶν, καὶ αἰνιγμά- 
των, καὶ παραβολῶν, καὶ τῶν 
σκοτεινῶν λόγων ποικιλίας 
συντιθέμενος, γίνεται σάρξ. 
Κατὰ γὰρ τὴν πρώτην προ- 
βολήν [νεείε: προσβολήν], οὐ 
γυμνῷ προσβάλλει λόγῳ ὁ 
ἡμέτερος νοῦς, ἀλλὰ λόγῳ 
σεσαρκωμένῳ, δηλαδὴ τῇ 
ποικιλίᾳ τῶν λέξεων: λόγῳ 
μὲν ὄντι τῇ Φύσει, σαρκὶ δὲ 
τῇ ὄψει: ὥστε τοὺς πολλοὺς 
σάρκα καὶ οὐ λόγον ὁρᾷν δο- 
κεῖν, κἂν εἰ κατ᾽ ἀλήθειάν 
ἐστι λόγος. Οὐ γὰρ ὅπερ δο- 
κεῖ τοῖς πολλοῖς τοῦτο τῆς 
Γραφῆς ἐστιν ὁ νοῦς, ἀλλ. ἕτε- 
ρος παρὰ τὸ δοκοῦν. Ὁ γὰρ 
λόγος δι᾽ ἑκάστου τῶν ἀνα- 
γεγραμμένων ῥημάτων γί- 
νεται σάρξ. 

ξα΄. Ἡ ἀπαρχὴ τῆς πρὸς εὐ- 
σέβειαν μαθητείας τῶν ἀν- 
θρώπων οὐ [άεἰεπάιη] πρὸς 
σάρκα: γίνεσθαι πέφυκε. 
Γράμμµατι γάρ, ἀλλ᾽ οὐ πνεύ- 
ματι κατὰ τὴν πρώτην ἡμῶν 
εἰς θεοσέβειαν προσβολὴν 
ὁμιλοῦμεν. Κατὰ μέρος δὲ 
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ὅμως, ἔρθῃ ἀνάμεσα σὲ ἀνθρώ- 
πους, οἱ ὁποῖοι δὲν δύνανται νὰ 
προσεγγίσουν, μὲ γυμνὸ τὸν νοῦ 
[τους], γυμνὰ τὰ νοητά, [τότε ὁ Λό- 
γος] γίνεται σάρκα, ἀφοῦ διαλέγε- 
ται μέσῳ, [ὅσων εἶναι] συνήθη σ᾿ αὐὖ- 
τούς, συγκροτούμενος ἀπὸ τὴν 
ποικιλία τῶν ἱστοριῶν καὶ αἰνιγμά- 
των καὶ παραβολῶν καὶ τῶν δυσ- 
νοήτων λόγων. Διότι ὁ νοῦς µας, 
κατὰ τὴν ἀρχικὴ προσέγγισι [τοῦ 
λόγου], δὲν προσεγγίζει σὲ γυμνὸ 
λόγο, ἀλλὰ σὲ σαρκωμένο λόγο, 
δηλαδὴ στὴν ποικιλία τῶν λέξεων, 
ὁ ὁποῖος εἶναι μὲν λόγος, ὡς πρὸς 
τὴν φύσι, ἀλλὰ σάρκα, ὡς πρὸς τὴν 
ὄψι ὥστε νὰ νομίζουν οἱ [πιὸ] πολ- 
λοί, ὅτι βλέπουν σάρκα καὶ ὄχι λό- 
γο, ἀκόμη κι ἄν, πράγματι, εἶναι 
λόγος. Διότι, ἐκεῖνο ἀκριβῶς, τὸ 
ὁποῖο φαίνεται στοὺς πολλούς, 
δὲν εἶναι αὐτό τὸ νόημα τῆς [Ἁγί- 
ας] Γραφῆς, ἀλλὰ ἄλλο διαφορε- 
τικὸ ἀπὸ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο φαίνεται. 
Διότι ὁ λόγος, μέσῳ καθεμιᾶς ἀπὸ 
τὶς γραμμένες φράσεις, [μέσῳ, δη- 
λαδή, τοῦ στενὰ διατυπωθέντος 
γράμματος τῆς Ἁγίας Τραφῆς], 
γίνεται σάρκα, [δηλαδή, ἀφήνει 
κρυμμένο τὸ βαθύτερο νόημά του]. 
61. Ἡ ἀπαρχὴ τῆς μαθητείας τῶν 
ἀνθρώπων στὴν εὐσέβεια εἶναι 
φυσικὸ νὰ γίνεται μὲ τὴ σάρκα. 
Διότι, κατὰ τὴν ἀρχική µας προ- 
σέγγισι στὴν θεοσέβεια, μιλοῦ- 
με βάσει τοῦ γράμματος, ἀλλὰ 
ὄχι τοῦ πνεύματος. Βαθμηδὸν δέ, 


σό 


10 


15 


20 


25 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 


προβαίνοντες τῷ πνεύματι, 
καὶ τὸ παχὺ τῶν ῥημάτων 
τοῖς λεπτοτέροις θεωρήμα- 
σιν ἀποξέοντες, ἐν καθαρῷ 
καθαρῶς τῷ Χριστῷ γινό- 
μεθα κατὰ τὸ δυνατὸν ἀν- 
θρώποις: εἰς τὸ δύνασθαι λέ- 
γειν, κατὰ τὸν μέγαν Ἀπό- 
στολον' εἰ καὶ ἐγνώκαμεν 
κατὰ σάρκα Χριστόν, ἀλλὰ 
νῦν οὐκ ἔτι γινώσκομεν” διὰ 
τὴν ἁπλῆν δηλονότι πρὸς 
τὸν λόγον, χωρὶς τῶν ἐπ᾽ αὖὐ- 
τῷ καλυμμάτων, τοῦ νοὸς 
προσβολήν: ἀπὸ τοῦ σάρκα 
τὸν λόγον γινώσκειν, εἰς τὴν 
ὥς Μονογενοῦς παρὰ Πα- 
τρὸς αὐτοῦ δόξαν’ προκό- 
ψαντες. 

ἕβ΄. Ὁ τὴν ἐν Χριστῷ ζήσας 
ζωήν, τήν τε τοῦ νόμου, καὶ 
τῆς Φύσεως ὑπερέβη δικαι- 
οσύνην: ὅπερ ὁ θεῖος ἐνδει- 
κνύμενος Ἀπόστολος φησίν: 
ἐν γὰρ Χριστῷ Ἰησοῦ οὔτε 
περιτομή ἐστιν, οὔτε ἀκρο- 
βυστία”'. Διὰ μὲν τῆς περι- 
τομῆς, τὴν νομικὴν δικαιο- 
σύνην δηλώσας: διὰ δὲ τῆς 
ἀκροβυστίας, τὴν φυσικὴν 
ἰσονομίαν αἰνιξάμενος. 
ἕγ΄. Οἱ μὲν δι ὕδατος ἆνα- 
γεννῶνται, καὶ Πνεύματος"'' 
οἱ δὲ ἐν Πνεύματι ἁγίῳ, καὶ 














προχωρώντας στὸ πνεῦμα καὶ 
λειαίνοντας, μὲ λεπτότερα Θε- 
ωρήματα, τὴν παχύτητα τῶν [κα- 
θαυτὸ] φράσεων, καταλήγομε, 
καθαρά, μέσα στὸν καθαρὸ Χρι- 
στὀ, ὅσο [εἶναι] δυνατὸν σὲ ἀν- 
θρώπους: γιὰ νὰ μποροῦμε νὰ 
λέμε, ὅπως ὁ Μέγας Ἀπόστολος 
[Παῦλος]: «ἂν καὶ ἔχομε γνωρί- 
σει, ὡς πρὸς τὴν σάρκα, τὸν Χρι- 
στό, ὅμως τώρα δὲν [Τὸν] γνωρί- 
ζομε πλέον [ἔτσι]»- δηλαδή, [Τὸν 
γνωρίζομε πλέον] µέσα ἀπὸ τὴν 
ἁπλῆ προσέγγισι τοῦ νοός [μας] 
πρὸς τὸν λόγο, χωρὶς τὰ καλύμμα- 
τα [ποὺ εὑρίσκονται] πάνω σ᾽ αὖ- 
τὸν [καὶ Τὸν καλύπτουν], ἐπει- 
δὴ προοδεύσαμε ἀπὸ τὸ νὰ γνω- 
ρίζωμε τὸν λόγο, ὡς σάρκα, στὸ 
[νὰ γνωρίζωμε] τὴν δόξα Αὐτοῦ 
ὡς Μονογενοῦς [Υἱοῦ] παρὰ Τα- 
τρός. 

62. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔζησε τὴν 
ἐν Χριστῷ ζωή, ὑπερέβη τὴν δι- 
καιοσύνη καὶ τοῦ νόμου καὶ τῆς 
φύσεως: τὸ ὁποῖο ὑποδηλώνον- 
πας ὁ θεῖος Ἀπόστολος [Παῦλος] 
λέγει: «στὸν Ἰησοῦ Χριστό, βέ- 
βαια, δὲν ἰσχύει οὔτε περιτομή, 
οὔτε ἀκροβυστία»: δηλώνοντας, 
διὰ μὲν τῆς περιτομῆς, τὴν δι- 
καιοσύνη τοῦ Νόμου: διὰ δὲ τῆς 
ἀκροβυστίας, ὑπονοώντας τὴν 
ἰσονομία τῆς φύσεως [ἔναντι τοῦ 
Νόμου]. 

683. Οἱ μὲν ἀναγεννῶνται μὲ νερὸ 
καὶ πνεῦμα: οἱ δὲ δέχονται τὸ βάπτι- 
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πυρὶ τὸ βάπτισμα δέχονται’. 
Τὰ τέσσαρα δὲ ταῦτα, τὸ 
ὕδωρ τέ φημι, καὶ τὸ πνεῦμα, 
καὶ τὸ πῦρ, καὶ τὸ Πνεῦμα 
τὸ Ἅγιον, τὸ ἓν καὶ τὸ αὐτὸ 
Πνεῦμα νοῶ τοῦ Θεοῦ. Τοῖς 
μὲν γὰρ ὕδωρ ἐστὶ τὸ Πνεῦ- 
μα τὸ Ἅγιον, ὡς ῥυπτικὸν 
τῶν ἐκτὸς περὶ τὸ σῶμα μο- 
λυσμῶν. Τοῖς δέ, Πνεῦμα, ὡς 
ἐνεργητικὸν τῶν κατ᾽ ἀρε- 
τὴν ἀγαθῶν. Τοῖς δέ, πῦρ, ὡς 
καθαρτικὸν τῶν ἐντὸς κατὰ 
τὸ βάθος περὶ ψυχὴν κηλί- 
δων. Τοῖς δέ, κατὰ τὸν μέγαν 
Δανιήλ, Πνεῦμα Ἅγιον, ὥς 
σοφίας καὶ γνώσεως χορη- 
γόν”᾽, Ἐκ γὰρ τῆς διαφόρου 
περὶ τὸ ὑποκείμενον ἕνερ- 
γείας, διαφόρους λαμβάνει 
τὸ ἓν καὶ τὸ αὐτὸ Πνεῦμα 
τὰς προσηγορίας. 

ἕδ΄. Ὁ νόμος τὸ σάββατον δέ- 
δωκεν, ἵνα, φησίν, ἀναπαύ- 
σηται τὸ ὑποζύγιόν σου, καὶ 
ὁ παῖς σου”. Ἀμφότερα δὲ 
ταῦτα δι’ αἰνιγμάτων τὸ σῶ- 
μα δηλοῦσι. Τοῦ γὰρ πρακτι- 
κοῦ νοὸς ὑποζύγιόν ἐστι τὸ 
σῶμα: ἀχθοφορεῖν βίᾳ τοῖς 
τρόποις τῶν ἀρετῶν κατὰ 
τὴν πρᾶξιν ἀναγκαζόμενον. 
Τοῦ δὲ θεωρητικοῦ παῖς, ὡς 
ἤδη λογισθὲν τοῖς θεωρήμα- 














σμα μὲ Ἅγιο Πνεῦμα καὶ φωτιά. 
Καὶ τὰ τέσσερα αὐτά, καὶ τὸ νερό, 
λέγω, καὶ τὸ πνεῦμα καὶ ἡ φωτιὰ 
καὶ τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο, ἐννοῶ, [ὅτι 
εἶναι] τὸ ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ [Πανάγιο] 
Πνεῦμα τοῦ Θεοῦ. Διότι γιὰ τοὺς 
μέν, τὸ νερὸ εἶναι τὸ Πνεῦμα τὸ 
Ἅγιο, διότι [εἶναι] καθαρτικὀὸ τῶν 
ἐξωτερυςῶν σωματικῶν μολυσμῶν. 
Γιὰ τοὺς δέ, [τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο] 
εἶναι πνεῦμα, διότι [εἶναι] ἐνεργη- 
τικὸ τῶν ἀγαθῶν, τῶν σχετικῶν μὲ 
τὴν ἀρετή. Σὲ ἄλλους [εἶναι] φω- 
τιά, διότι [εἶναι] καθαρτικὸ τῶν ἔσω- 
τερικῶν κηλίδων, [ποὺ εὑρίσκον- 
ται] στὸ βάθος, γύρω ἀπὸ τὴν ψυ- 
χή- Καὶ σὲ ἄλλους, σύμφωνα μὲ τὸν 
μέγα Δανιήλ, [εἶναι] Πνεῦμα Ἅγιο, 
διότι [εἶναι] χορηγὸς σοφίας καὶ 
γνώσεως. Διότι τὸ ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ 
[Πανάγιο] Πνεῦμα παίρνει διαφο- 
ρετικὲς ὀνομασίες, ἐξ αἰτίας τῆς 
διαφορετικῆς ἐνεργείας [Του], ὅσον 
ἀφορᾶ τὸ κάθε ὑποκείμενο [πρό- 
σωπο]. 

64. Ὁ Νόμος λέγει, ἔχει δώσει τὸ 
Σάββατο νὰ ἀναπαυθῆ τὸ ὑποζύ- 
γιό σου καὶ ὁ δοῦλος σου. Καὶ τὰ δύο 
δὲ αὐτὰ ὑποδηλώνουν, ἀλληγορικά, 
τὸ σῶμα. Διότι, γιὰ τὸν πρακτικὸ 
νοῦ, ὑποζύγιο εἶναι τὸ σῶμα, ἐπει- 
δὴ ἐξαναγκάζεται, διὰ τῆς βίας, νὰ 
σηκώνῃ τὸ βάρος τῶν τρόπων [τῆς 
ἀσκήσεως] τῶν πρακτικῶν ἀρετῶν. 
Ἐνῶ γιὰ τὸν θεωρητικὸ [νοῦ, τὸ σῶ- 
μα εἶναι] δοῦλος, ἐπειδή, τώρα πλέ- 
ον, κατέστη λογικὸ μὲ τὰ θεωρήμα- 
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σι καὶ λογικῶς ταῖς γνωστι- 
καὶς ἐπιταγαῖς τοῦ νοὸς ὑπη- 
ρετούμενον: ἀμφοτέροις δὲ 
σάββατόν ἐστι, τῶν αὐτοῖς 
ἐνεργουμένων κατὰ τε πρᾶ- 
ξιν καὶ θεωρίαν καλῶν τὸ 
πέρας, τὴν πρόσφορον ἑκά- 
στῳ παρέχον ἀνάπαυσιν. 

ξε΄. Ὁ τὴν ἀρετὴν μετὰ τῆς 
πρεπούσης γνώσεως ἐξα- 
νύων, ὑποζύγιον ἔχει τὸ σῶ- 
μα’ λόγῳ ἐλαύνων πρὸς τὴν 
τῶν καθηκόντων ἐνέργειαν. 
Παϊδα δέ, τὸν ἐπ᾽ ἀρετῆ κατὰ 
τὴν πρᾶξιν τρόπον: ἤγουν αὐ- 
τὸν τὸν καθ’ ὃν ἡ ἀρετὴ πέφυ- 
κε γίνεσθαι τρόπον, ὥς περ 
ἐν ἀργυρίῳ τοῖς διακριτικοῖς 
ὠνηθέντα λογισμοῖς. Σάββα- 
τον δέ, ἡ κατ᾽ ἀρετὴν ἀπαθὴς 
καὶ εἰρηναία τῆς τε ψυχῆς 
καὶ τοῦ σώματος κατάστα- 
σις, ἤγουν ἀναλλοίωτος ἕξις. 
ἕς΄. Ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος, τοῖς 
μὲν ἔτι περὶ τὰ σωματικὰ 
τῆς ἀρετῆς εἴδη τὸ πλέον 
ἔχουσι τῆς φροντίδος, ἄχυ- 
ρον γίνεται, καὶ χόρτος δια- 
τρέφων αὐτῶν τὸ παθητι- 
κὸν μέρος τῆς ψυχῆς πρὸς 
τὴν τῶν ἀρετῶν ὑπηρεσίαν. 
Τοῖς ἀνηγμένοις δὲ τῇ θεω- 
ρίᾳ τῆς ἀληθοῦς τῶν θείων 
κατανοήσεως, ἔστιν ἄρτος, 

















τα καί, διὰ τῆς λογικῆς, ὑποτάσσεται 
στὶς γνωστικές, [δηλαδὴ στὶς ἀναφορι- 
κὲς πρὸς τὴν θεία γνῶσι] διαταγὲς τοῦ 
νοός, Καὶ γιὰ τὰ δύο δέ, [δηλαδὴ γιὰ τὰ 
σώματα τοῦ πρακτικοῦ καὶ τοῦ θεωρη- 
τυκοῦ νοὸς] Σάββατο εἶναι τὸ τέλος [ἡ 
ὁλοκλήρωσι] τῶν καλῶν, τὰ ὁποῖα 
ἐνεργοῦνται ἀπὸ αὐτά, καὶ ὅσον ἀφο- 
ρἆ τὴν πρᾶξι καὶ ὅσον ἀφορᾶ τὴν θεω- 
ρία, τὸ ὁποῖο [Σάββατο] παρέχει, γιὰ 
τὸ καθένα, τὴν κατάλληλη ἀνάπαυσι. 
65. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιτελεῖ τὴν ἀρε- 
τὴ μὲ τὴν πρέπουσα γνῶσι, ἔχει τὸ 
σῶμα, ὡς ὑποζύγιο, τὸ ὁποῖο ὠθεῖ, μὲ 
τὸν λόγο, [τὴν λογική], στὴν ἐνέργεια 
τῶν καθηκόντων, [στὸ νὰ πράττῃ τὰ 
πρέποντα]. Ἐνῶ, ὡς δοῦλο, [ἔχει] τὸν 
τρόπο τῆς ἔμπρακτης ἀρετῆς: δηλα- 
δὴ αὐτὸν τὸν τρόπο, μὲ τὸν ὁποῖο ἡ 
ἀρετὴ ἐκ φύσεως δημιουργεῖται, τὸν 
ὁποῖο ἀγόρασε, μὲ τοὺς διακριτικοὺς 
λογισμούς, ὅπως μὲ χρήματα [ἀγο- 
ράζει κάποιος τὸν δοῦλο του]. Σάβ- 
βατο δὲ [εἶναι] ἡ ἀπαθὴς καὶ εἰρηνι- 
κὴ κατάστασι καὶ τῆς ψυχῆς καὶ τοῦ 
σώματος, ἕνεκα τῆς ἀρετῆς, δηλαδὴ 
ἢ ἀναλλοίωτη, ὡς πρὸς τὴν ἀρετή, 
πνευματικὴ κατάστασι. 

66. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, γιὰ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι ἔχουν τὴν φροντίδα, περισσό- 
τερο, γύρω ἀπὸ τὶς σωματικὲς μορφὲς 
τῆς ἀρετῆς, γίνεται ἄχυρο καὶ χορ- 
τάρι, γιὰ νὰ διατρέφη, [σὰν ὑποζύ- 
γιο], τὸ παθητικὸ µέρος τῆς ψυχῆς 
τους γιὰ τὴν ἐργασία τῶν ἀρετῶν. 
Γιὰ ἐκείνους, ὅμως, οἱ ὁποῖοι ἔχουν 
ἀναχθῆ στὴν θεωρία τῆς ἀληθινῆς 
κατανοήσεως τῶν θείων [πραγμά- 
των, ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ] εἶναι ἄρτος, 
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διατρέφων αὐτῶν τῆς ψυχῆς 
τὸ νοερὸν πρὸς θεοειδῆ τελει- 
ότητα. Διὸ τοὺς Πατριάρχας 
εὑρίσκωμεν ἐπισιτιζομένους 
ἐν τῆ ὁδῶ, καὶ ἑαυτοῖς ἄρτους, 
καὶ τοῖς ὄνοις αὐτῶν χορτά- 
σµατα”.. Καὶ ὁ ἐν τοῖς Κριταῖς 
δὲ Λευῖτης τῷ ἐν Γαβαῷ ξε- 
ναγήσαντι αὐτὸν πρεσβύτη 
φησίν: εἰσὶ καὶ ἡμῖν ἄρτοι, καὶ 
τοῖς ὄνοις ἡμῶν ἄχυρα, καὶ 
οὐκ ἔστιν ὑστέρημα τοῖς παι- 
σί σου παντός τινοςῦ'. 

ξζ΄. Ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος, καὶ 
δρόσος λέγεται καὶ ἔστι", 
καὶ ὕδωρ, καὶ πηγή", καὶ πο- 
ταμός", ὡς γέγραπται, κα- 
τὰ τὴν ὑποκειμένην δηλο- 
νότι τῶν δεχομένων δύνα- 
μιν, ταῦτα καὶ ὤν, καὶ γινό- 
μενος. Τοῖς μὲν γάρ ἐστι δρό- 
σος, ὡς τῆς ἔξωθεν ἐπικει- 
μένης αὑτοῖς περὶ τὸ σῶμα 
τῶν παθῶν πυρώσεώς τε 
καὶ ἐνεργείας σβεστικός. 
Τοῖς δὲ τὸ βάθος τῆς κακίας 
τῷ ἰῷ φρυσσομένοις, ἐστὶν 
ὕδωρ, οὐ μόνον ὡς δι᾽ ἀντι- 
παθείας τοῦ ἀντικειμένου 
Φθαρτικός, ἀλλὰ καὶ ὡς µε- 
ταδοτικὸς ζωτικῆς πρὸς τὸ 
εὖ εἶναι δυνάμεως. Πηγὴ δὲ 
τοῖς ἀενάως ἔχουσιν ἀνα- 
βλύζουσαν τὴν ἕξιν τῆς Θε- 











γιὰ νὰ διατρέφῃ τὸ νοερὸ [μέρος] 
τῆς ψυχῆς τους μὲ σκοπὸ τὴν Θε- 
οειδῆ τελειότητα. Γι’ αὐτὸ συναν- 
τοῦμε τοὺς Πατριάρχες νὰ προµη- 
θεύωνται στὸ δρόµο καὶ γιὰ τοὺς 
ἑαυτούς τους ἄρτους καὶ γιὰ τοὺς 
ὄνους τους τροφές. Καὶ ὁ Λευΐτης 
[στὸ βιβλίο] τῶν Κριτῶν λέγει στὸν 
γέροντα, ὁ ὁποῖος τὸν φιλοξένη- 
σε στὴν Γαβαών: «ὑπάρχουν καὶ 
γιὰ ἐμᾶς ἄρτοι καὶ γιὰ τοὺς ὄνους 
μας ἄχυρα καὶ ἀπὸ τίποτα δὲν 
ὑπάρχει ἔλλειψι γιὰ τοὺς δούλους 
σου». 

67. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ ὀνομάζεται 
καὶ εἶναι δροσιὰ καὶ νερὸ καὶ πη- 
γὴ καὶ ποταμός, ὅπως ἔχει γραφῆ, 
καθώς, βεβαίως, [ὁ Λόγος τοῦ Θε- 
οὔ] καὶ εἶναι καὶ γίνεται αὐτά, ἀνά- 
λογα πρὸς τὴν ἐνυπάρχουσα δύ- 
ναμι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι [Τὸν] δέ- 
χονται. Διότι γιὰ τοὺς μέν, [ὁ Λό- 
γος τοῦ Θεοῦ] εἶναι δροσιά, καθότι 
[εἶναι] κατασβεστικὸς τῆς φλογώ- 
σεως καὶ ἐνεργείας τῶν παθῶν, 
ἡ ὁποία τοὺς ἔρχεται στὸ σῶμα 
ἀπ᾽ ἔξω. Τιὰ ἐκείνους δέ, οἱ ὁποῖοι 
ξεροψήνονται στὸ βάθος [τους] 
ἀπὸ τὸ δηλητήριο τῆς κακίας, [ὁ Λό- 
γος τοῦ Θεοῦ] εἶναι νερό, ὄχι μό- 
νο, διότι ἐξαφανίζειτὸ ἀντικείμενο 
[τῆς κακίας Ἱ, διὰ τῆς ἀντιπαθείας 
[πρὸς αὐτήν], ἀλλὰ καὶ διότι µετα- 
δίδει ζωτικὴ δύναμι γιὰ τὸ εὖ εἷ- 
ναι. Ἑ᾽ ἐκείνους δέ, οἱ ὁποῖοι δια- 
τηροῦν, συνεχῶς, ἀναβλύζουσα 
τὴν πνευματικὴ κατάστασι τῆς θε- 
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ωρίας, ὡς σοφίας χορηγός. 
Ποταμὸς δέ, τοῖς τὴν εὐσε- 
βῆ, καὶ ὀρθήν, καὶ σωτήριον 
ποταμηδὸν προχέουσι διδα- 
σκαλίαν, ὡς ἀνθρώπους, καὶ 
κτήνη, καὶ θηρία, καὶ φυτὰ 
δαψιλῶς ποτίζων, ἵνα καὶ 
ἄνθρωποι θεωθῶσιν, τοῖς 
τῶν λεγομένων ὑψωθέντες 
νοήμασι. Καὶ οἱ κτηνωθέν- 
τες τοῖς πάθεσι διὰ τῆς ἀκρι- 
βοῦς τῶν κατ᾽ ἀρετὴν τρό- 
πων ἀποδείξεως, ἀνθρωπι- 
σθέντες, τὴν φυσικὴν ἐπα- 
ναλάβωσι λογιότητα. Καὶ οἱ 
θηριωθέντες ταῖς πονηραῖς 
ἕξεσι καὶ κακοπραγίαις, διὰ 
τῆς προσηνοῦς τε, καὶ εὖα- 
φοῦς παραινέσεως τιθασευ- 
θέντες, πρὸς τὴν τῆς φύσε- 
ως ἐπανέλθωσιν ἡμερότητα. 
Καὶ οἱ φυτῶν δίκην ἀναισθη- 
τοῦντες τῶν ἀγαθῶν διὰ τῆς 
εἰς βάθος τοῦ λόγου διαβά- 
σεως ἁπαλυνθέντες, λάβω- 
σιν αἴσθησιν πρὸς καρπογο- 
νίαν καὶ δύναμιν τὴν αὐτοὺς 
διατρέφουσαν τοῦ λόγου 
ποιότητα. 

ξη΄. Ὁδός ἐστιν ὁ τοῦ Θεοῦ 
Λόγος”, τοῖς καλῶς κατὰ 
τὴν πρακτικήν, καὶ εὐτόνως 
τὸ τῆς ἀρετῆς τρέχουσι στά- 
διον καὶ μήτε δεξιὰ διὰ κε- 














ωρίας, ἐπειδὴ [εἶναι] ὁ χορηγὸς τῆς 
Σοφίας, [καθίσταται] πηγή. Σ᾿ ἐκεί- 
νους δέ, οἱ ὁποῖοι ξεχύνουν, σὰν πο- 
ταμός, τὴν εὐσεβῆ καὶ ὀρθὴ καὶ σω- 
τήριο διδασκαλία [εἶναι ὁ Λόγος τοῦ 
Θεοῦ] ποταμός, ἐπειδὴ ποτίζει ἄφθο- 
να ἀνθρώπους καὶ κτήνη καὶ θηρία 
καὶ φυτά, ὥστε καὶ οἱ ἄνθρωποι νὰ 
θεωθοῦν, καθώς συνήθως μὲ τὰ νο- 
ήματα, ὅσων λέγονται, ἐξυψώνον- 
ται. Καί, [κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, μὲ 
τὸν Λόγο τοῦ Θεοῦ] ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι 
ἀποκτηνώθηκαν μὲ τὰ πάθη, ἀφοῦ 
κατασταθοῦν ἄνθρωποι, μὲ τὴν 
ἀκριβῆ κατάδειξι τῶν τρόπων τῆς 
ἀρετῆς, νὰ ἐπανακτήσουν τὴν φυσι- 
κὴ λογικότητα. Καὶ ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖ- 
οι ἔγιναν ὅμοιοι μὲ τὰ θηρία, διὰ τῶν 
πονηρῶν συνηθειῶν καὶ τῶν κακῶν 
πράξεων, ἀφοῦ τιθασευθοῦν μὲ τὴν 
προσηνῆ καὶ μαλακὴ παραίνεσι, 
νὰ ἐπανέλθουν στὴν ἡμερότητα 
τῆς φύσεως. Καὶ ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι, 
ὅπως τὰ Φυτά, ἔχουν γίνει ἀναί- 
σθητοι, ἔναντι τῶν ἀγαθῶν, ἀφοῦ 
ἁπαλυνθοῦν ἀπὸ τήν, [ἐντός τους], 
βαθειὰ διέλευσι τοῦ Λόγου, νὰ 
ἀποκτήσουν τὴν ποιότητα τοῦ Λό- 
γου, ἡ ὁποία τοὺς τροφοδοτεῖ μὲ 
συναίσθησι καὶ δύναμι γιὰ τὴν καρ- 
ποφορία [τῶν ἀγαθῶν]. 

68. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ εἶναι ὁδὸς 
γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι κατὰ τὴν 
πρακτική, [τὴν ἀσκητικὴ πρᾶξι], 
διατρέχουν σωστὰ καὶ ρωμαλέα 
τὸ στάδιο τῆς ἀρετῆς καὶ δὲν πα- 
ρεκκλίνουν, οὔτε δεξιὰ μὲ τὴν κε- 
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νοδοξίας, μήτε ἀριστερὰ διὰ 
τῆς πρὸς τὰ πάθη ῥοπῆς ἐκ- 
κλίνουσιν, εὐθύνων κατὰ 
Θεὸν τὰ διαβήματα: ὅπερ εἰς 
τέλος μὴ φυλάξας Ἀσὰ ὁ βα- 
σιλεὺς Ἰούδα, λέγεται περὶ 
τὸ γῆρας αὐτοῦ πεπονηκέ- 
ναι τοὺς πόδας”, ὡς περὶ τὸν 
δρόμον τοῦ κατὰ Θεὸν βίου 
ἀσθενήσας. 

ξθ΄. Θύρα λέγεται ὁ τοῦ Θε- 
οὗ Λογος”, τοὺς καλῶς πᾶ- 
σαν διηνυκότας τὴν ὁδὸν 
τῶν ἀρετῶν, κατὰ τὸν ἄμεμ- 
πτον δρόμον τῆς πράξεως, 
πρὸς γνῶσιν εἰσάγων, καὶ ὡς 
φῶς δεικνὺς τοὺς πολυφῴα- 
εἰς τῆς σοφίας θησαυρούς. 
Ὁ αὐτὸς γὰρ καὶ ὁδός ἐστι, 
καὶ θύρα, καὶ κλείς, καὶ βα- 
σιλεία- ὁδὸς μέν, ὡς ὁδηγός: 
κλεὶς δέ, ὡς ἀνοίγων τοῖς 
ἀξίοις τῶν θείων καὶ ἀνοι- 
γόμενος: θύρα δέ, ὡς εἰσα- 
γωγεύς' βασιλεία δέ, ὡς κλη- 
ρονομούμενος, καὶ κατὰ µέ- 
θεξιν ἐν πᾶσι γινόμενος. 

ο΄. Φῶς ὁ Κύριος λέγεται, 
καὶ ζωή, καὶ ἀνάστασις, καὶ 
ἀλήθεια”. Φῶς μὲν καὶ ὡς 
λαμπρότης ψυχῶν, καὶ ὡς 
ἀγνοίας σκότους διώκτης, 
καὶ ὡς φωτίζων τὸν νοῦν 
πρὸς κατανόησιν τῶν ἀποῤ- 




















νοδοξία, οὔτε ἀριστερὰ μὲ τὴν ϱο- 
πὴ πρὸς τὰ πάθη, μὲ τὸ νὰ εὖθυ- 
γραμμίζη [ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ] τὰ 
διαβήματά [τους], σύμφωνα μὲ [τὸ 
θέλημα] τοῦ Θεοῦ: τὸ ὁποῖο ἀκρι- 
βῶς, ἐπειδὴ δὲν διεφύλαξε μέχρι 
τέλους ὁ Ἀσά, ὁ βασιλέας [τῆς φυ- 
λῆς] τοῦ Ἰούδα, λέγεται, ὅτι, στὰ 
γεράματά του, εἶχαν πονέσει τὰ πό- 
δια [του], διότι ἐπέδειξε ἀδυναμία 
στὸν δρόµο τῆς κατὰ Θεὸν πολι- 
τείαςΥ. 

69. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ ὀνομάζε- 
ται θύρα, διότι εἰσάγει στὴν γνῶ- 
σι [τοῦ Θεοῦ] ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
ἔχουν διανύσει, ὀρθῶς, ὁλόκληρη 
τὴν ὁδὸ τῶν ἀρετῶν, κατὰ τὸ ἄμεμ- 
πτο στάδιο τῆς πρακτικῆς ἀρετῆς, 
καὶ ὡς φῶς ἀποκαλύπτει τοὺς ὁλό- 
λαμπρους θησαυροὺς τῆς Σοφίας. 
Διότι ὁ Ἴδιος εἶναι καὶ ὅδὸς καὶ θύ- 
ρα καὶ κλειδὶ καὶ βασιλεία. Ὁδὸς 
[εἶναι] μέν, ὡς ὁδηγός. Κλειδὶ δὲ 
[εἶναι], διότι ἀνοίγει στοὺς ἀξίους 
τὰ θεῖα [μυστήρια] καὶ ἀνοίγεται 
[καὶ ὁ Ἴδιος]. Θύρα δὲ [εἶναι], διό- 
τι αὐτὸς [εἶναι], ὁ ὁποῖος εἰσάγει. 
Καὶ βασιλεία [εἶναι], διότι [εἶναι] 
αὐτός, ὁ ὁποῖος κληρονομεῖται καὶ 
γίνεται μεθεκτὸς ἀπὸ ὅλους. 

70. Ὁ Κύριος ὀνομάζεται φῶς καὶ 
ζωὴ καὶ ἀνάστασι καὶ ἀλήθεια. 
Φῶς μὲν [ὀνομάζεται], καὶ ἐπειδὴ 
[εἶναι] λαμπρότητα τῶν ψυχῶν καὶ 
ἐπειδὴ [εἶναι] διώκτης τοῦ σκότους 
τῆς ἀγνοίας καὶ ἐπειδὴ φωτίζει τὸν 
νοῦ γιὰ τὴν κατανόησι τῶν ἄπορ- 
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ῥήτων, καὶ δεικνὺς τὰ μόνοις 
θεατὰ τοῖς καθαροῖς µυστή- 
ρια. Ζωὴ δέ, ὡς τὴν πρέπου- 
σαν ψυχαῖς ἀγαπώσαις τὸν 
Κύριον ἐν τοῖς Θείοις παρε- 
χόμενος κίνησιν. Ἀνάστασις 
δέ, ὡς τῆς νεκρᾶς τῶν ὑλι- 
κῶν προσπαθείας τὸν νοῦν 
ἀνιστῶν, φθορᾶς παντοίας 
καθαρόν, καὶ νεκρότητος. 
Ἀλήθεια δέ, ὡς ἕξιν τῶν ἀγα- 
θῶν τοῖς ἀξίοις δωρούμενος 
ἄτρεπτον. 

οα΄. Ὁ μὲν τοῦ Θεοῦ καὶ Πα- 
τρὸς Θεὸς Λόγος, ἑκάστη μυ- 
στικῶς ἐνυπάρχει τῶν οἰκεί- 
ων ἐντολῶν. Ὁ δὲ Θεὸς καὶ 
Πατήρ, ὅλος ἐστὶν ἀχώρι- 
στος: ἐν ὅλῳ τῶ οἰκείῳ Λό- 
γῳ φυσικῶς. Ὁ τοίνυν δεχό- 
μενος θείαν ἐντολὴν καὶ ποι- 
ὤν αὐτήν, τὸν ἐν αὐτῇ τοῦ 
Θεοῦ δέχεται Λόγον: ὁ δὲ 
τὸν Λόγον διὰ τῶν ἐντολῶν 
δεξάμενος, δι᾽ αὐτοῦ τὸ ἐν 
αὐτῷ φυσικῶς συνεδέξατο 
Πνεῦμα. Ἀμὴν γάρ, φησί, 
λέγω ὑμῖν, ὁ λαμβάνων ὅν- 
τινα πέμψω ἐμὲ λαμβάνει. 
ὁ δὲ ἐμὲ λαμβάνων, λαμβάνει 
τὸν πέμψαντά με”, Ὁ γοῦν 
ἐντολὴν δεξάμενος καὶ ποιή- 
σας αὐτήν, λαβῶν ἔχει µυστι- 
κῶς τὴν Ἁγίαν Τριάδα. 

















ρήτων καὶ ἐπειδὴ ἀποκαλύπτει τὰ 
μυστήρια τά, µόνο ἀπὸ τοὺς καθα- 
ρούς, ὁρατά. Ζωὴ δὲ [ὀνομάζεται ὁ 
Κύριος], ἐπειδὴ παρέχει τὴν κίνησι 
πρὸς τὰ θεῖα [πράγματα], ἡ ὁποία 
ἁρμόζει στὶς ψυχές, ποὺ ἀγαποῦν 
τὸν Κύριο. Ἐξάλλου, [ὀνομάζεται ὁ 
Κύριος] ἀνάστασι, διότι ἀνιστᾶ τὸν 
νοῦ ἀπὸ τὴν νεκρὴ προσκόλλησι 
στὰ ὑλικά, [ἀνορθώνοντάς τον] κα- 
θαρὸ ἀπὸ κάθε φθορὰ καὶ νεκρό- 
τητα. Ἐνῶ ἀλήθεια [ὀνομάζεται ὁ 
Κύριος], διότι δωρίζει στοὺς ἀξίους 
ἀμετάτρεπτη πνευματικὴ κατάστα- 
σι, ὅσον ἀφορᾶ τὰ ἀγαθά. 

71. Ὁ μὲν Θεὸς Λόγος τοῦ Θεοῦ καὶ 
Ι]ατρὸς ὑπάρχει, μυστικῶς, μέσα 
σὲ καθεμία ἀπὸ τὶς ἐντολές Του. 
Ὁ δὲ Θεὸς καὶ Πατὴρ εἶναι, φυσι- 
κῶς, ἀχώριστος ὁλόκληρος, μέσα 
σὲ ὁλόκληρο τὸν Λόγο Του. Ἐπο- 
μένως, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δέχεται 
κάποια θεία ἐντολὴ καὶ τὴν ἐκτε- 
λεῖ, δέχεται τὸν Λόγο τοῦ Θεοῦ, [ὁ 
ὁποῖος εἶναι] µέσα σ᾽ αὐτήν. Ἐκεῖ- 
νος δέ, ὁ ὁποῖος, μέσῳ τῶν ἐντο- 
λῶν, δέχθηκε τὸν Λόγο, δέχθηκε μα- 
ζὶ καὶ τό, δι᾽ Αὐτοῦ καὶ µέσα σ᾽ Αὖ- 
τόν, φυσικῶς, [Πανάγιο] Πνεῦμα. 
Διότι λέγει [ὁ Κύριος]: «ἀληθινὰ 
σᾶς λέγω, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δέχε- 
ται Ἐκεῖνον, τὸν ὁποῖο θὰ ἀποστεί- 
λω, δέχεται ἐμένα. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖ- 
ος δέχεται ἐμένα, δέχεται Ἐκεῖνον, 
ὁ ὁποῖος μὲ ἀπέστειλε». Ἑπομένως, 
ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος ἀποδέχθηκε ἐν- 
τολὴ καὶ τὴν ἐπετέλεσε; δέχθηκε 
καὶ ἔχει μυστικῶς τὴν Ἁγία Τρι- 
δα. 
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οβ΄. Δοξάζει τὸν Θεὸν ἐν ἑαυ- 
τῷ, οὐχ ὁ λόγοις μόνον γε- 
ραίρων τὸν Θεόν, ἀλλ᾽ ὁ διὰ 
τὸν Θεὸν ὑπὲρ ἀρετῆς τὰ 
τῶν πόνων ὑπομένων παθή- 
ματα: καὶ ἀντιδοξάζεται 
παρὰ Θεοῦ τὴν ἐν τῷ Θεῷ 
δόξαν, οἷον ἀρετῆς ἔπαθλον 
κατὰ μέθεξιν τὴν τῆς ἁπα- 
θείας κομιζόμενος χάριν. 
Πᾶς γὰρ ὁ δοξάζων τὸν Θε- 
ὀν ἐν ἑαυτῷ διὰ τῶν κατὰ 
τὴν πρακτικὴν ὑπὲρ ἀρε- 
τῆς παθημάτων, καὶ αὐτὸς 
ἐν τῷ Θεῷ δοξάζεται διὰ 
τῆς κατὰ τὴν θεωρίαν ἁπα- 
θοῦς τῶν θείων ἐλλάμψε- 
ων [πεεῖε: ἐλλάμψεως]. Φησὶ 
γὰρ ὁ Κύριος ἐπὶ τὸ πάθος 
ἐρχόμενος: νῦν ἐδοξάσθη ὁ 
Υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου, καὶ ὁ 
Θεὸς ἐδοξάσθη ἐν αὐτῷ: καὶ 
ὁ Θεὸς δοξάσει αὐτὸν ἐν αὐ- 
τῷ, καὶ εὐθὺς δοξάσει αὐ- 
τόν”, Ὡς ἐντεῦθεν εἶναι δῆ- 
λον, ὅτι τοῖς ὑπὲρ ἀρετῆς 
παθήμασιν, ἐπακολουθοῦ- 
σι τά θεῖα χαρίσματα. 

ογ΄. Ἕως ἐν τῷ ῥητῷ τῆς ἁγί- 
ἂς Γραφῆς ποικίλως διὰ τῶν 
αἰνιγμάτων σεσωματωμέ- 
νον ὁρῶμεν τὸν τοῦ Θεοῦ 
Λόγον, οὕπω τὸν ἀσώματον, 
καὶ ἁπλοῦν, καὶ ἑνιαῖον καὶ 








72. Δοξάζει τὸν Θεὸ μὲ τὸν ἴδιο τὸν 
ἑαυτό του, ὄχι μόνον ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἐγκωμιάζει τὸν Θεὸ μὲ λό- 
γους, ἀλλὰ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος γιὰ 
τὸν Θεὸ ὑπομένει τὶς κακοπάθει- 
ες ἀπὸ τοὺς κόπους, γιὰ χάρι τῆς 
ἀρετῆς. Καὶ ἀντιδοξάζεται ἀπὸ 
τὸν Θεὸ μὲ τὴν δόξα τοῦ Θεοῦ, 
λαμβάνοντας, σὰν κἀποιο ἔπα- 
θλο γιὰ τὴν ἀρετή, τὴν Χάρι τῆς 
ἀπαθείας, κατὰ [θεία] μέθεξι. Δι- 
ότι ὁ καθένας, ὁ ὁποῖος δοξάζει 
τὸν Θεὸ μὲ τὸν ἑαυτό του, μέσῳ 
τῶν κακοπαθειῶν τῆς ἀσκητι- 
κῆς πράξεως, γιὰ χάρι τῆς ἀρε- 
τῆς, δοξάζεται καὶ αὐτὸς ὁ ἴδιος 
ἐν τῷ Θεῷ, μέσῳ τῆς ἀπαθοῦς 
ἐλλάμψεως τῶν θείων, κατὰ τὴν 
θεωρία. Διότι λέγει ὁ Κύριος, ἐρ- 
χόμενος πρὸς τὸ Πάθος: «τώρα 
δοξάσθηκε ὁ Υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου 
καὶ ὁ Θεὸς ἐδοξάσθη σ᾽ αὐτόν: 
καὶ ὁ Θεὸς θὰ δοξάσῃ αὐτὸν μὲ 
τὸν Ἴδιο τὸν Ἑαυτό Του καὶ εὐθέ- 
ως θὰ Τὸν δοξάσῃ». Ἑπομένως 
ἀπ᾽ αὐτὸ εἶναι φανερό, ὅτι τὰ 
θεῖα χαρίσματα ἕπονται τῶν κα- 
κοπαθειῶν, γιὰ χάρι τῆς ἀρετῆς. 
75. Ἕως ὅτου στὸ γράμμα τῆς Ἁγί- 
ας Γραφῆς βλέπωμε ἐνσώματο 
τὸν Λόγο τοῦ Θεοῦ, κατὰ ποικί- 
λους τρόπους, μέσῳ τῶν αἰνιγμά- 
των, [ἀλληγορυτῶν φράσεων], δὲν 
ἔχομε ἀκόμα δεῖ, νοητῶς, τὸν 
ἀσώματο καὶ ἁπλὸ καὶ ἑνιαῖο καὶ 


26.4. 


10 


15 


20 


29 


90 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 


µόνον ὡς ἓν ἀσωμάτω, καὶ 
ἁπλῷ, καὶ ἑνιαίῳ, καὶ μόνῳ 
Υἱῷ νοητῶς τεθεάμεθα Πα- 
τέρα, κατὰ τό, ὁ ἑωρακώς 
ἐμέ, ἑώρακε τὸν Πατέρα: 
κἀγὼ ἐν τῷ Πατρὶ καὶ ὁ Πα- 
τὴρ ἐν ἐμοῦ. Πολλῆς οὖν 
χρεία τῆς ἐπιστήμης, ὥστε 
διαδύντας πρότερον τὰ πε- 
ρὶ τὸν λόγον τῶν ῥημάτων 
καλύμματα, οὕτω γυμνῷ τῷ 
νοῖ καθαρὸν αὐτὸν ἐφ᾽ ἑαυ- 
τὸν ἑστῶτα θεάσασθαι τὸν 
Λόγον, τὸν ἐν αὐτῷ σαφῶς, 
ὥς ἐφικτὸν ἀνθρώποις, [Πα- 
τέρα δεικνύντα. Διόπερ 
ἀνάγκη τὸν εὐσεβῶς τὸν Θε- 
ὂν ἐπιζητοῦντα, μηδενὶ κρα- 
τεῖσθαι ῥητῶ, ἵνα μὴ ἀντὶ 
Θεοῦ τὰ περὶ Θεὸν λάθη 
λαβών: τουτέστιν, ἀντὶ τοῦ 
λόγου τὰ ῥητὰ στέργων ἐπι- 
σφαλῶς τῆς Γραφῆς, τοῦ λό- 
γου διαφυγόντος τὸν νοῦν 
τὸν ἐκ τῶν περιβλημάτων 
κρατεῖν δοκοῦντα τὸν ἀσώ- 
ματον λόγον, κατά γε τὴν Αἰ- 
γυπτίαν τήν, οὐ τοῦ Ἰωσήφ, 
ἀλλὰ τῶν αὐτοῦ ἐπιλαβο- 
µένην ἱματίων"7' καὶ τοὺς πια- 
λαιοὺς ἀνθρώπους, οἳ μόνῃ 
τῇ εὐπρεπείᾳ τῶν ὁρωμέ- 
γων ἐναπομείναντες, ἔλα- 
θον τῇ κτίσει λατρεύοντες 











μόνο Πατέρα, ὅπως [εἶναι] µέσα 
στὸν ἀσώματο καὶ ἁπλὸ καὶ ἑνι- 
αἴο καὶ μόνο Υἱό, σύμφωνα μὲ τό: 
«ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει δεῖ ἐμένα, 
ἔχει δεῖ τὸν Πατέρα» καὶ «ἐγὼ εἷ- 
μαι µέσα στὸν Πατέρα καὶ ὁ Πατέ- 
ρας [εἶναι] µέσα σ᾽ ἐμένα». [Ἐχομεῖ, 
ἑπομένως, πολλὴ ἀνάγκη ἀπὸ τὴν 
ἐμπειρυςσὴ πνευματικὴ γνῶσι, ὥστε, 
ἀφοῦ, προηγουμένως, διαπεράσω- 
με τὰ καλύμματα τῶν λέξεων, τὰ 
σχετικὰ μὲ τὸν Λόγο, κατ᾽ αὐτὸν 
τὸν τρόπο, μὲ γυμνὸ νοῦ, νὰ δοῦ- 
µε αὐτὸν τὸν ἴδιο τὸν Λόγο, καθα- 
ρό, ὅπως εἶναι καθ᾽ Ἑαυτόν, νὰ 
[μᾶς] δείχνη, σαφῶς, ὅσο [εἶναι] 
ἐφικτὸ σὲ ἀνθρώπους, τὸν ἐντός 
Του Πατέρα. Γιὰ τοῦτο, [εἶναι ἀνάγ- 
κη] ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, εὐσεβῶς, ἐπι- 
ζητεῖ τὸν Θεό, νὰ μὴν δεσμεύεται 
ἀπὸ καμιὰ φράσι [τῆς Ἁγίας Γρα- 
φῆς], ὥστε νὰ μὴν λάβη, χωρὶς νὰ 
τὸ ἀντιληφθῇ, ἀντὶ τὸν Θεό, τὰ γύ- 
ρω ἀπὸ τὸν Θεό: δηλαδή, ἀντὶ γιὰ 
τὸν Λόγο, νὰ ἀρκῆται, ἐπικίνδυνα, 
στὶς φράσεις τῆς [Ἁγίας] Γραφῆς, 
ἐνῶ ὁ Λόγος νὰ διαφεύγῃ ἀπὸ 
τὸν νοῦ, ὁ ὁποῖος [νοῦς] νομίζει, ὅτι 
κρατᾶ τὸν ἀσώματο Λόγο ἀπὸ τὰ 
περιβλήματά [του]. ὅπως ἀκριβῶς ἡ 
Αἰγυπτία, ἡ ὁποία δὲν κράτησε [τὸν 
ἴδιο] τὸν Ἰωσήφ, ἀλλὰ τὰ ἐνδύμα- 
τά του καὶ ὅπως οἱ παλαιοὶ ἄν- 
θρωποι, οἱ ὁποῖοι, ἐπειδὴ ἀπέμει- 
ναν μόνο στὴν ἐξωτερικὴ ὀμορ- 
φιὰ τῶν ὁρατῶν, λάτρευαν, χωρὶς 
νὰ τὸ ἀντιληφθοῦν, ἀντὶ γιὰ τὸν 
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παρὰ τὸν κτίσαντα”. 

οδ΄. Ὁ τῆς ἁγίας Γραφῆς 
λόγος, κατὰ μὲν τοῖς ὑψη- 
λοτέροις νοήμασι, τὴν τῶν 
ἐπ᾽ αὐτῷ σωματικῶς διαπε- 
πλασμένων ῥητῶν ἐκδυσά- 
μενος σύνθεσιν, ὥς ἐν φω- 
νῇ αὔρας λεπτῆς ὑπάρχων 
δείκνυται τῷ διορατικω- 
τέρῳ νοὶ τῷ διὰ τὴν ἄκραν 
ἀπόλειψιν τῶν κατὰ φύσιν 
ἐνεργειῶν, αἴσθησιν μόνον 
δυνηθέντι λαβεῖν τῆς τὸν λό- 
γον ποσώς μηνυούσης ἁπλό- 
τητος, κατὰ τὸν μέγαν Ἠλί- 
αν τὸν ἐν τῷ σπηλαίῳ Χώ- 
ρὴβ ταύτης ἀξιωθέντα τῆς 
ὄψεως”. Χωρὴβ δὲ ἑρμηνεύ- 
εται νέωµμα: ὅπερ ἐστιν ἡ 
ἐν τῷ καινῷ πνεύματι τῆς 
χάριτος ἕξις τῶν ἀρετῶν. 
Τὸ δὲ σπήλαιον, ἡ τῆς σο- 
φίας ἐστι κατὰ νοῦν κρυφι- 
ότης, ἐν ἡ ὁ γενόμενος τῆς 
ὑπὲρ αἴσθησιν μυστικῶς αἱ- 
σθήσεται γνώσεως, ἐν ἡ λέ- 
γεται τυγχάνειν ὁ Θεός. Πᾶς 
οὖν κατὰ τὸν μέγαν Ἠλίαν 
ζητῶν ἀληθῶς τὸν Θεόν, οὐ 
μόνον ἐν Χωρὴβ γενήσεται, 
τουτέστιν ὡς πρακτικὸς ἐν 
τη ἕξει τῶν ἀρετῶν, ἀλλὰ 
καὶ ἐν τῷ σπηλαίῳ τῷ ἐν 
τῷ Χωρήβ!0υ: τουτέστιν ὡς 











Δημιουργὸ τὴν δημιουργία. 

74. Ὁ λόγος τῆς Ἁγίας Γραφῆς, 
ὅταν ἀπεκδυθῇ, ὡς πρὸς μὲν τὰ 
ὑψηλότερα νοήματα, τὴν σύνθε- 
σι τῶν φράσεων, οἱ ὁποιες ἔχουν 
διαπλασθῆ, σωματικῶς, πάνω 
σ᾽ αὐτόν, ἐπειδὴ εἶναι, ὡς ἦχος λε- 
πτῆς αὔρας, ἀποκαλύπτεται στὸν 
διορατικό νοῦ, ὁ ὁποῖος μπόρεσε 
μόνο, ἕνεκα τῆς ἀπολύτου ἐγκα- 
ταλείψεως τῶν κατὰ φύσι ἐνεργει- 
ὤν [του], νὰ συλλάβῃ τὴν αἴσθη- 
σι μόνο τῆς ἁπλότητος, ἡ ὁποία 
ἀποκαλύπτει, κατὰ κάποιο τρόπο, 
τὸν Λόγο, ὅπως ὁ μέγας Ἠλίας, ὁ 
ὁποῖος ἀξιώθηκε στὸ σπήλαιο Χω- 
ρἡβ αὐτῆς τῆς ἐμφανίσεως. Χω- 
ρὴβ δὲ ἑρμηνεύεται «νέος ἀγρός»: 
τὸ ὁποῖο εἶναι ἀκριβῶς ἡ πνευμα- 
τηςὴ κατάστασι τῶν ἀρετῶν μέσα 
στὸ καινούργιο πνεῦμα τῆς Χάρι- 
τος. Τὸ δὲ σπήλαιο εἶναι ἡ κρυφιό- 
τητα τῆς Σοφίας στὸν νοῦ, στὴν 
ὁποία ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔφθασε θὰ 
αἰσθανθῆ, μυστικῶς, τὴν γνῶσι, 
ποὺ ὑπερβαίνει τὴν αἴσθησι, στὴν 
ὁποία λέγεται, ὅτι βρίσκεται ὁ Θε- 
ός. Ἑπομένως, ὁ καθένας, ὁ ὁποῖ- 
ος, ὅπως ὁ μέγας Ἠλίας, ἀναζητεῖ, 
ἀληθινά, τὸν Θεό, ὄχι μόνο θὰ 
φθάσῃ στὸ Χωρήβ, δηλαδὴ ὡς 
πρακτικός, [θὰ φθάση] στὴν κα- 
τάστασι τῶν ἀρετῶν, ἀλλὰ καὶ [θὰ 
φθάση] καὶ στὸ σπήλαιο, [τὸ ὁποῖο 
εἶναι] µέσα στὸ Χωρήβ: δηλαδή, ὡς 
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θεωρητικὸς ἐν τῇ κρυφιό- 
τητι τῆς σοφίας, τῇ ἐν μόνη 
τυγχανούσῃ τῇ ἕξει τῶν ἀρε- 
τῶν. 

οε΄. Ὅταν ὁ νοῦς τὰς ἐπικει- 
μένας αὐτῷ πολλὰς περὶ 
τῶν ὄντων ἐκτινάξηται δό- 
ξας, τότε σαφὴς αὐτῷ τῆς 
ἀληθείας ὁ λόγος ἀναφαί- 
νεται, διδοὺς αὐτῷ τῆς ὄν- 
τως γνώσεως τὰς ὑποθήκας, 
καὶ τὰς πρῴην ἐπ᾽ αὐτῷ προ- 
λήψεις, ὡσεὶ λεπίδας τῶν 
ὀπτικῶν δυνάμεων ἀπωθού- 
μενος, κατὰ τὸν θεσπέσιον 
καὶ μέγαν Ἀπόστολον Παῦ- 
λονθ!, Λεπίδες γάρ εἰσιν ὡς 
ἀληθῶς ἐπικείμεναι τῷ διο- 
ρατικῷ τῆς ψυχῆς καὶ ἀπείρ- 
γουσαι τὴν πρὸς τὸν ἀκραιφ- 
νη τῆς ἀληθείας λόγον διά- 
βασιν: αἵ τε πρὸς τὸ ῥητὸν 
μόνον τῆς Γραφῆς ὑπολή- 
ψεις, καὶ τῶν ὁρωμένων αἱ 
κατ᾽ αἴσθησιν προσπαθεῖς 
θεωρίαι. 

ος’. Ὁ μὲν θεῖος Ἀπόστο- 
λος Παῦλος τὴν τοῦ λόγου 
γνῶσιν ἐκ μέρους ἔφη γινώ- 
σκεινΐύ», Ὁ) δὲ μέγας Εὐαγ- 
γελιστὴς Ἰωάννης, τεθεᾶ- 
σθαι λέγει τὴν αὐτοῦ δό- 
ξαν' ἐθεασάμεθα γάρ, φη- 
σί, τὴν δόξαν αὐτοῦ ὡς μο- 














θεωρητικὸς [θὰ φθάσῃ] μέσα 
στὴν κρυφιότητα τῆς Σοφίας, ἡ 
ὁποία βρίσκεται µόνο µέσα στὴν 
πνευματικὴ κατάστασι τῶν ἀρε- 
τῶν. 

75. Ὅταν ὁ νοῦς ἀπορρίψη τὶς 
πολλὲς ἀπόψεις, οἱ ὁποῖες βρί- 
σκονται σ᾽ αὐτόν, σχετικὰ μὲ τὰ 
ὄντα, τότε ἀποκαλύπτεται σ᾽ αὐ- 
τόν, ὁλοκάθαρος, ὁ Λόγος τῆς 
Ἀληθείας, δίδοντάς του τὶς ὑπο- 
δείξεις τῆς ὄντως γνώσεως καὶ 
ἀποτινάσσοντας ἀπὸ ἐπάνωτου 
τὶς προηγούμενες ἀντιλήψεις, σὰν 
[νὰ ἀποτινάσση] λέπια ἀπὸ τὶς 
δυνάμεις τῆς ὁράσεως, [δηλαδὴ 
τὰ μάτια], ὅπως [συνέβη] στὸν Θε- 
σπέσιο καὶ µέγα Ἀπόστολο Παῦ- 
λο. Διότι εἶναι, πράγματι, λέπια, 
τὰ ὁποῖα τοποθετοῦνται ἐπάνω 
στὸ διορατικὸ [αἰσθητήριο] τῆς ψυ- 
χῆς καὶ ἐμποδίζουν τὴν διάβασι 
πρὸς τὸν ἀκραιφνῆ, [τὸν γνήσιο] 
Λόγο τῆς Ἀληθείας. Αὐτὰ [τὰ λέ- 
πια εἶναι] καὶ οἱ ἀντιλήψεις, μό- 
νο βάσει τοῦ γράμματος τῆς [Ἁγί- 
ας] Γραφῆς καὶ οἱ ἐμπαθεῖς, ὡς 
πρὸς τὴν αἴσθησι, θεωρίες τῶν 
ὁρατῶν [πραγμάτων]. 

76. Ὁ μὲν θεῖος Ἀπόστολος Τ]αῦ- 
λος εἶπε, ὅτι γνωρίζει, μερικῶς, τὴν 
γνῶσι τοῦ Λόγου. Ὁ δὲ μέγας Εὐ- 
αγγελιστὴς Ἰωάννης λέγει, ὅτι ἔχει 
δεῖ τὴν δόξα Αὐτοῦ: διότι λέγει: 
«εἴδαμε τὴν δόξα Αὐτοῦ, ὡς Μο- 
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νογενοῦς παρὰ Πατρὸς πλἠ- 
ρης χάριτος καὶ ἀληθείας!0, 
Καὶ μήποτε ὁ μὲν Ἅγιος Παῦ- 
λος, τὴν ὡς Θεοῦ λόγου γνῶ- 
σιν ἐκ μέρους ἔφη γινώσκειν: 
ἐκ γὰρ τῶν ἐνεργειῶν πο- 
σῶς μόνον γινώσκεται. Ἡ 
γὰρ ἐπὶ αὐτῷ κατ᾽ οὐσίαν τε 
καὶ ὑπόστασιν γνῶσις, ὁμοί- 
ως πᾶσιν Ἀγγέλοις τε καὶ 
ἀνθρώποις καθέστηκεν ἄβα- 
τος κατ᾽ οὐδενὶ γινωσκομέ- 
νη. Ὁ δὲ Ἅγιος Ἰωάννης τέ- 
λειον ὡς ἐν ἀνθρώποις τὸν 
τῆς ἐνανθρωπήσεως τοῦ Λό- 
γου μυηθεὶς λόγον, τὴν ὡς 
σάρκα λόγον [τεεῖε: λόγου] τ 
δόξαν ἔφη θεάσασθαι: του- 
τέστι τὸν λόγον: ἤγουν τὸν 
σκοπόν, καθ᾽ ὃν ὁ Θεὸς γέγο- 
νεν ἄνθρωπος, πλήρης χάρι- 
τος, ἐθεάσατο, καὶ ἀληθείας. 
Οὐ γὰρ καθὸ κατ οὐσίαν Θε- 
ός, καὶ τῷ Θεῷ Πατρὶ ὁμο- 
οὔσιος ὁ Μονογενήὴς κεχα- 
ρίτωται: ἀλλὰ καθὸ φύσει 
κατ᾽ οἰκονομίαν γέγονεν ἄν- 
θρωπος, καὶ ἡμῖν ὁμοούσιος 
δι᾽ ἡμᾶς κεχαρίτωται τοὺς 
χρήζοντας χάριτος: καὶ ἐκ 
τοῦ πληρώματος αὐτοῦ δια- 
παντὸς κατὰ πᾶσαν ἡμῶν 
προκοπὴν τὴν ἀναλογοῦσαν 
δεχομένους χάριν. Ὥστε ὁ τὸν 














νογενοῦς παρὰ Πατρὸς πλήρη 
Χάριτος καὶ Ἀληθείας». Καὶ ἴσως, 
ὁ μὲν μέγας Παῦλος εἶπε, ὅτι 
γνωρίζει τὴν γνῶσι γιὰ τὸν Θεὸ 
Λόγο, μερικῶς, διότι ἀπὸ τὶς ἐνέρ- 
γειες μόνον σχετικὰ γνωρίζε- 
ται. Διότι ἢ γνῶσι γι᾿ Αὐτόν, ὡς 
πρὸς καὶ τὴν οὐσία καὶ τὴν ὑπό- 
στασι, κατέστη ἀπρόσιτη, ὅμοια 
γιὰ ὅλους καὶ τοὺς Ἀγγέλους 
καὶ τοὺς ἀνθρώπους, ἀφοῦ ἀπὸ 
κανέναν δὲν γνωρίζεται. Ὁ δὲ 
Ἅγιος Ἰωάννης, ἀφοῦ μυήθηκε 
τέλεια, ὅσο [εἶναι] δυνατὸν στοὺς 
ἀνθρώπους, στὸ λόγο περὶ τῆς 
ἐνανθρωπήσεως τοῦ Λόγου, εἷ- 
πε, ὅτι εἶδε τὴν δόξα [τοῦ Θε- 
οὔ], ὡς σάρκα τοῦ Λόγου [δη- 
λαδὴ τὴν ἐνανθρώπησι]: μ᾽ ἄλ- 
λα λόγια εἶδε τὸν σκοπό, γιὰ 
τὸν ὁποῖο ὁ Θεὸς ἔγινε ἄνθρω- 
πος πλήρης Χάριτος καὶ Ἀλη- 
θείας. Διότι ὁ Μονογενὴς δὲν 
ἔχει λάβει Χάρι, καθόσον [εἷ- 
ναι] Θεὸς ὡς πρὸς τὴν οὐσία καὶ 
ὁμοούσιος μὲ τὸν Θεὸ Πατέρα: 
ἀλλὰ καθόσον ἔγινε, ὡς πρὸς 
τὴν φύσι ἄνθρωπος, κατ᾽ οἰκο- 
νομίαν καὶ ὁμοούσιος μ᾽ ἐμᾶς, 
χαριτώθηκε γιὰ χάρι µας, οἱ ὁποῖ- 
οι ἔχουμε ἀνάγκη ἀπὸ τὴν Χά- 
ρι καὶ δεχόµαστε πάντοτε ἀπὸ 
τὸ πλήρωμα Αὐτοῦ τὴν Χάρι, ἡ 
ὁποία ἀναλογεῖ πρὸς ὅλη τὴν 
προκοπή µας. Ὥστε ἐκεῖνος, ὁ 
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λόγον τέλειον ἐν ἑαυτῷ φυ- 
λάξας ἀβέβηλον, τοῦ δι ἡμᾶς 
σαρκωθέντος Θεοῦ Λόγου 
τὴν πλήρης χάριτος καὶ ἀλη- 
θείας κομίσεται δόξαν, τοῦ 
δι᾽ ἡμᾶς ἑαυτὸν καθ’ ἡμᾶς 
δοξάσαντός τε, καὶ ἁγιά- 
σαντος, κατὰ τὴν αὐτοῦ πα- 
ρουσίαν. Ὅταν γάρ, φησίν, 
ἐκεῖνος Φανερωθῆ, ὅμοιοι 
αὐτῷ ἐσόμεθατθ. 

οζ΄. Ἕως ἡ ψυχὴ τὴν ἀπὸ δυ- 
νάμεως εἰς δύναμιν, καὶ 
τὴν ἀπὸ δόξης εἰς δόξαν!0ς 
ποιεῖται μετάβασιν, τουτέ- 
στι τὴν ἀπὸ ἀρετῆς εἰς ἀρε- 
τὴν μείζονα προκοπήν, καὶ 
τὴν ἀπὸ γνώσεως εἰς γνῶ- 
σιν εἰς γνῶσιν ὑψηλοτέραν 
ἀνάβασιν, οὐκ ἐπαύσατο πα- 
ροικοῦσα κατὰ τὸ εἰρημέ- 
νον' πολλὰ παρῴκησεν ἡ ψυ- 
χή μουΐ' πολὺ γάρ ἐστι τὸ 
διάστημα, καὶ τὸ πλῆθος τῶν 
ὀφειλουσῶν παρ᾽ αὐτῆς δια- 
βασθηναι [τεςίε: διαβαθῆναι] 
γνώσεων, μέχρι οὗ διελεύ- 
σεται ἐν τόπω σκηνῆς θαυ- 
μαστῆς, ἕως τοῦ οἴκου τοῦ 
Θεοῦ, ἐν φωνῆ ἀγαλλιάσε- 
ως ἤχου ἑορτάζοντος”ά' ἀεὶ 
φωναῖς φωνήν, νοεραῖς νος- 
ρὰν προστιθεῖσα τῇ προκο- 
πῇ τῶν θείων θεωρημάτων, 





ὁποῖος διαφύλαξε ἐντός του τε- 
λείως ἀπαραβίαστο τὸν λόγο, θὰ 
ἀπολαύσῃ τὴν πλήρη ἀπὸ Χάρι 
καὶ Ἀλήθεια δόξα τοῦ Θεοῦ Λό- 
γου, ὁ ὁποῖος σαρκώθηκε γιὰ 
ἐμᾶς, ἐκείνου, ὁ ὁποῖος γιὰ χά- 
οι µας καὶ κατὰ [τὴν φύσι] µας 
καὶ ἐδόξασε καὶ ἁγίασε τὸν ἑαυ- 
τό [Του], κατὰ τὴν διάρκεια τῆς 
[ἐπὶ γῆς] παρουσίας Του. Διότι 
λέγει [ἢ Ἁγία Γραφή], ὅταν ἐκεῖ- 
νος φανερωθῇ, θὰ γίνωμε ὅμοι- 
οι μ᾿ Αὐτόν. 

77. Ἕως ὅτου ἡ ψυχὴ κατορθώνῃ 
τὴν μετάβασι ἀπὸ δόξα σὲ δόξα 
καὶ ἀπὸ δύναμι σὲ δύναμι, δη- 
λαδὴ τὴν μεγαλύτερη πρόοδο 
ἀπὸ ἀρετὴ σὲ ἀρετὴ καὶ τὴν ὑψη- 
λότερη ἀνάβασι ἀπὸ [θεία] γνῶ- 
σι σὲ [θεία] γνῶσι, δὲν ἔπαυσε [ἡ 
ψυχὴ] νὰ παροικῇ, [νὰ εἶναι ξε- 
νιτεμένη], σύμφωνα μὲ ἐκεῖνο, 
ποὺ ἔχει λεχθῆ: «πολὺ καιρὸ ἡ 
ψυχή µου ἔμεινε ξενιτεμένη σὰν 
πάροικος σὲ ξένη γῆ». Διότι εἶναι 
μεγάλο τὸ διάστημα καὶ τὸ πλη- 
θος τῶν γνώσεων, οἱ ὁποῖες ὀφεί- 
λουν νὰ διασκελισθοῦν ἀπ᾽ αὖ- 
τὴν [τὴν ψυχή], μέχοις ὅτου φθά- 
σῃ σὲ τόπο σκηνῆς θαυμαστῆς, 
ἕως τὸν οἶκο τοῦ Θεοῦ, μὲ φωνὴ 
γεμάτη ἀγαλλίασι, σὲ ἦχο ἕορτα- 
στικό, προσθέτοντας πάντοτε 
στὴν πρόοδο τῶν θείων θεωριῶν 
νοερὰ φωνὴ στὶς νοερὲς φωνές, 
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μετὰ τῆς κατὰ νοῦν ἐπὶ τοῖς 
θεωρηθεῖσιν ἀγαλλιάσεως, 
ἤγουν χαρᾶς, καὶ τῆς ἀνα- 
λογούσης εὐχαριστίας. 
Τοιαύτας γὰρ ἑορτὰς ἕορ- 
τάζουσι πάντες οἱ τὸ πνεῦ- 
μα τῆς χάριτος εἰληφότες ἐν 
ταῖς καρδίαις αὐτῶν, κρά- 
ζοντες Ἀββᾶ ὁ Πατήρ’, 
οη΄. Ὁ τῆς θαυμαστῆς σκη- 
νῆς τόπος, ἡ ἀπαθής ἐστι καὶ 
ἀπήμων ἕξις τῶν ἀρετῶν, 
καθ ἣν ὁ τοῦ Θεοῦ γινόμε- 
νος λόγος, διαφόροις ἀρε- 
τῶν κάλλεσι κατακοσμεῖ, 
καθάπερ σκηνήν, τὴν φυ- 
χήν. Ὁ δὲ οἶκος τοῦ Θεοῦ, ἡ 
ἐκ πολλῶν καὶ διαφόρων 
συγκειμένη θεωρημάτων 
γνῶσίς ἐστι, καθ ἣν ἐνδη- 
μῶν τῇ ψυχῆ ὁ Θεός, τοῦ τῆς 
σοφίας κρατῆρος ἐμπίπλη- 
σιν' ἢ δὲ φωνὴ τῆς ἀγαλλιά- 
σεώς ἐστι τὸ ἐπὶ τῷ πλού- 
τῳ τῶν ἀρετῶν τῇ ψυχη 
σκίρτημα. Ἡ δὲ ἐξομολογή- 
σεως, ἡ ἐπὶ τῇ δόξη τῆς κα- 
τὰ τὴν σοφίαν εὐωχίας ἐστὶν 
εὐχαριστία. Ὁ δὲ ἦχος, ἡ ἐξ 
ἀμφοῖν ἀγαλλιάσεως, φη- 
μί, καὶ ἐξομολογήσεως κα- 
τὰ σύγκρασιν γινομένη διη- 
νεκὴς μυστικὴ δοξολογία. 
00’. Ὁ γενναίως καταπαλαί- 








μαζὶ μὲ τὴν ἀγαλλίασι τοῦ νοός, 
δηλαδὴ τὴν χαρὰ καὶ τὴν ἀνάλο- 
γη εὐχαριστία, ἕνεκα ἐκείνων τὰ 
ὁποῖα ἐθεωρήθησαν, [δηλαδὴ ἕνε- 
κα τῶν ἐμπειριῶν τῶν θεωριῶν]. 
Διότι αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὶς ἑορτὲς 
ἑορτάζουν ὅλοι ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι 
ἔχουν λάβει τὸ πνεῦμα τῆς Χάρι- 
τος μέσα στὶς καρδίες τους, φωνά- 
ζοντας Ἀββᾶ ὁ Πατήρ. 

78. Ὁ τόπος τῆς θαυμαστῆς σκη- 
νῆς εἶναι ἡ ἀπαθὴς καὶ ἀδιασά- 
λευτη πνευματικὴ κατάστασι τῶν 
ἀρετῶν, στὴν ὁποία εὑρισκόμενος 
ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ κατακοσμεῖ τὴν 
ψυχὴ, ὅπως ἀκριβῶς τὴν [θαυμα- 
στὴ] σκηνὴ [τοῦ οἴκου τοῦ Θεοῦ], 
μὲ τὰ ποικίλα κάλλη τῶν [διαφό- 
ρων] ἀρετῶν. Ὁ δὲ οἶκος τοῦ Θεοῦ 
εἶναι ἡ [θεία] γνῶσι, ἢ ὁποία συνα- 
παρτίζεται ἀπὸ πολλὰ καὶ διάφο- 
ρα θεωρήματα, ἕνεκα τῆς ὁποίας 
εἰσερχόμενος, γιὰ νὰ κατοικήση 
στὴν ψυχὴ ὁ Θεός, [τὴν] γεμίζει 
πλήρως ἀπὸ τὸν κρατῆρα τῆς Σο- 
φίας. Καὶ ἡ φωνὴ τῆς ἀγαλλιάσε- 
ως εἶναι τὸ σκίρτημα στὴν ψυχὴ 
γιὰ τὸν πλοῦτο τῶν ἀρετῶν. Ἐνῶ 
ἢ [φωνὴ] τῆς ἐξομολογήσεως εἶναι 
ἢ εὐχαριστία γιὰ τὴν δόξα τῆς εὐ- 
ωχίας, ἕνεκα τῆς Σοφίας. Ὁ δὲ ἦχος 
[εἶναι] ἡ διηνεκὴς μυστικὴ δοξο- 
λογία, ἡ ὁποία συντελεῖται, ἀπὸ 
τὸν συγκερασμὸ καὶ τῶν δύο, ἐν- 
νοῦ [δηλαδὴ] τῆς ἀγαλλιάσεως 
καὶ τῆς ἐξομολογήσεως. 

79. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ γενναιό- 
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σας τὰ πάθη τοῦ σώματος, 
καὶ τοῖς ἀκαθάρτοις πνεύ- 
μασιν ἱκανῶς πολεμήσας 
καὶ τῆς ἑαυτοῦ κατὰ ψυχὴν 
χώρας ἐξελάσας αὐτῶν τὰ 
νοήματα, καρδίαν εὐχέσθω 
καθαρὰν αὐτῷ δοθῆναι καὶ 
πνεῦμα εὐθὲς ἐν τοῖς ἐγκά- 
τοις ἐγκαινισθῆναι”΄' τουτέ- 
στι τελείως τῶν μὲν φαύλων 
κενωθῆναι λογισμῶν, τῶν δὲ 
θείων ἐννοιῶν πληρωθῆναι 
διὰ τῆς χάριτος: ἵνα γένηται 
κόσμος Θεοῦ νοητός, λαμ- 
πρός τε, καὶ μέγας, ἐξ ἠθικῶν, 
καὶ φυσικῶν, καὶ θεολογικῶν 
συνεστώς θεωρημάτων. 

π᾿. Ὁ τὴν καρδίαν καθαρὰν 
ἐργασάμενος, οὐ μόνων τῶν 
ὑποβεβηκότων καὶ μετὰ Θε- 
ὂν γνώσεται τοὺς λόγους, 
ἀλλὰ καὶ αὐτὸν ποσῶς με- 
τὰ τὴν τῶν ὅλων διάβασιν 
ἐνορᾷ τὸν Θεόν, ὅπερ ἐστιν 
ἀκρότατον τέλος τῶν ἀγα- 
θῶν: ἐν ἡ γενόμενος ὁ Θεός, 
ἀξιοί τὰ ἴδια γράμματα διὰ 
τοῦ Πνεύματος ἐγχαράττειν, 
καθάπερ τισι πλαξὶ Μωσαῖ- 
καῖς!11: τοσοῦτον, ὅσον ἕαυ- 
τὴν διὰ πράξεως ἐπιδέδωκε 
καὶ θεωρίας, κατὰ τὴν τοῦ, 
αὐξάνου», μυστικῶς κελεύ- 
ουσαν ἐντολήν. 





























τητα κατέβαλε τὰ πάθη τοῦ σώ- 
ματος καὶ πολέμησε, ἐπαρκῶς, 
μὲ τὰ ἀκάθαρτα πνεύματα καὶ 
ἐκτόπισε, ἀπὸ τὴν χώρα τῆς ψυ- 
χῆς του, τὰ νοήματά τους, ἂς εὖ- 
χεται νὰ τοῦ δοθῇ καθαρὴ καρ- 
δία καὶ νὰ τοῦ ἐγκαινιασθῇ στὰ 
βάθη [τῆς ψυχῆς του] πνεῦμα εὖ- 
θύτητος: δηλαδὴ νὰ ἀπαλλαγῇ 
τελείως ἀπὸ τοὺς πονηροὺς λο- 
γισμοὺς καὶ νὰ πληρωθῆ, διὰ τῆς 
Χάριτος τῶν θείων ἐννοιῶν, ὥστε 
νὰ γίνῃ νοητὸς κόσμος τοῦ Θε- 
οὔ καὶ λαμπρὸς καὶ μέγας, συγ- 
κροτούμενος ἀπὸ ἠθικὰ καὶ φυ- 
σικὰ καὶ θεολογυτὰ θεωρήματα. 
80. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἁπεργάστη- 
κε τὴν καρδία [του] καθαρή, δὲν 
θὰ γνωρίσῃ μόνο τοὺς λόγους 
τῶν ὑποδεεστέρων καὶ μετὰ τὸν 
Θεὸ [ὄντων], ἀλλὰ τρόπον τινά, 
μετὰ τὸ ξεπέρασμα ὅλων, βλέπει 
καὶ αὐτὸν τὸν Ἴδιο τὸν Θεό, τὸ 
ὁποῖο ἀκριβῶς εἶναι τὸ ἀκρότατο 
ὅριο τῶν ἀρετῶν. Ὅταν ὁ Θεὸς 
ἔρθῃ μέσα σ᾽ αὐτὴν [τὴν καρδία, 
τὴν] κρίνει ἀξία, ὥστε νὰ χαράσ- 
σῃ ἐντός της, διὰ τοῦ [Παναγίου 
Πνεύματος], τὰ δικά του γράμμα- 
τα, καθὼς σὲ κάποιες πλάκες τοῦ 
Μωυσέως: [καὶ] τόσο περισσότε- 
ρο, ὅσο αὐτὴ προόδευσε, διὰ τῆς 
πράξεως καὶ τῆς θεωρίας, σύμφω- 
να μὲ τὴν ἐντολή, ἡ ὁποία προστά- 
ζει, μυστικά, τὸ «νὰ αὐξάνεσαι». 
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πα’. Καρδία καθαρὰ τάχα 
ἐκείνη λέγεται, ἡ μηδεμίαν 
ἔχουσα φυσικὴν καθ᾽ οἷον- 
δήποτε τρόπον πρὸς ὁτιοῦν 
κίνησιν: ἐν ἡ, καθάπερ πτυ- 
χίῳ καλῶς λειανθέντι διὰ 
τὴν ἄκραν ἁπλότητα, γινό- 
μενος ὁ Θεός, τοὺς ἰδίους νό- 
μους ἐγγράφει. 

πβ΄. Καρδία ἐστὶ καθαρά, ἡ 
παντάπασιν ἀνείδεον τῷ Θεῷ 
καὶ ἀδιαμόρφωτον παρα- 
στήσασα τὴν μνήμην καὶ μό- 
νοις τοῖς αὐτοῦ ἕτοιμον ἐν- 
σημανθῆναι τύποις, δι᾽ ὧν 
ἐμφανὴς πέφυκε γίνεσθαι. 
πγ΄. Ὁ τοῦ Χριστοῦ νοῦς, ὃν 
λαμβάνουσιν οἱ ἅγιοι κατὰ 
τὸν φάμενον- ἡμεῖς δὲ νοῦν 
Χριστοῦ ἔχομεν”, οὐ κατὰ 
στέρησιν τῆς ἐν ἡμῖν νοερᾶς 
δυνάμεως ἐπιγίνεται: οὐδὲ 
ὡς συμπληρωματικὸς τοῦ 
ἡμετέρου νοός: οὐδ᾽ ὥς µετα- 
βαίνων οὐσιωδῶς καθ᾽ ὑπό- 
στασιν εἰς τὸν ἡμέτερον νοῦν, 
ἀλλ᾽ ὡς τῇ οἰκείᾳ ποιότητι 
τὴν τοῦ ἡμετέρου νοὸς λαμ- 
πρύνων δύναμιν, καὶ πρὸς 
τὴν αὐτὴν ἑαυτῷ φέρων 
ἐνέργειαν. Νοῦν γὰρ ἔχειν 
Χριστοῦ ἔγωγέ φημι, τὸν 
κατ᾽ αὐτὸν νοοῦντα, καὶ διὰ 
πάντων αὐτὸν νοοῦντα. 











81. Καρδία καθαρὰ λέγεται, πιθα- 
νῶς, ἐκείνη, ἡ ὁποία δὲν ἔχει καμία 
κίνησι, κατὰ ὁποιονδήποτε τρόπο, 
πρὸς ὁτιδήποτε: µέσα στὴν ὁποία, 
ἐγκαθιστάμενος ὁ Θεός, γράφει 
τοὺς νόμους Του, ὅπως ἀκριβῶς σὲ 
πινάκιο γραφῆς, τὸ ὁποῖο λειάν- 
θηκε καλά, ἕνεκα τῆς ἄκρας ἁπλό- 
τητος. 

82. Καρδία καθαρὰ εἶναι ἐκείνη, ἡ 
ὁποία παρουσίασε στὸν Θεὸ τὴν 
μνήμη, παντελῶς, ἀδιάπλαστη καὶ 
ἀδιαμόρφωτη καὶ ἕτοιμη νὰ ἐνση- 
μανθῆ μόνο [νὰ σφραγισθῆ] ἀπὸ 
τὰ σημεῖα Αὐτοῦ [τοῦ Θεοῦ], μὲ τὰ 
ὁποῖα φυσικῶς ἀποκαλύπτεται. 
83. Ὁ νοῦς τοῦ Χριστοῦ, τὸν ὁποῖ- 
Ον λαμβάνουν οἱ ἅγιοι σύμφωνα 
μ᾿ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος εἶπε: «ἐμεῖς, 
βέβαια, ἔχομε νοῦ Χριστοῦ», δὲν 
δημιουργεῖται, μὲ [προὐπόθεσι] τὴν 
στέρησι τῆς ἐντός μας νοερᾶς δυ- 
νάμεως: οὔτε, ὧς συμπλήρωμα τοῦ 
δυςκοῦ µας νοός: οὔτε, ὡς νὰ µετα- 
βαίνῃ κατὰ τὴν ὑπόστασί [Του, δη- 
λαδὴ ὄντως Αὐτὸς ὁ Ἴδιος ὁ νοῦς 
τοῦ Χριστοῦ], μὲ τὴν οὐσία [Του], 
στὸν δικό μας νοῦ, ἀλλά, πράγμα- 
τι, [δημιουργεῖται] περιαυγάζοντας 
τὴν δύναμι τοῦ δικοῦ μας νοὸς μὲ 
τὴν δική Του ποιότητα καὶ κατευ- 
θύνοντας στὴν ἴδια μὲ τὸν ἑαυτό 
Του ἐνέργεια. Διότι ἐγὼ λέγω, βέ- 
βαια, ὅτι νοῦ Χριστοῦ ἔχει ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος νοεῖ ὅμοια μ᾽ Αὐτὸν καὶ 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος νοεῖ μέσῳ τῶν 
πάντων Αὐτόν, [τὸν Χριστό]. 
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πδ. Σῶμα Χριστοῦ εἶναι λε- 
γόμεθα, κατὰ τό, ἡμεῖς δὲ 
σῶμα Χριστοῦ ἐσμέν, καὶ μέ- 
Λη ἐκ μέρους"'' οὐ κατὰ στέ- 
ρησιν τῶν ἡμετέρων σωμά- 
των ἐκεῖνο τὸ σῶμα γινόμε- 
νοι’ οὐδ᾽ αὖ πάλιν ἐκείνου 
καθ᾽ ὑπόστασιν εἰς ἡμᾶς µε- 
ταβαίνοντος, ἢ μεληδὸν δια- 
τεμνομένου' ἀλλὰ τὸ καθ᾽ ὁμοι- 
ότητα Κυρίου σαρκὸς τὴν 
φθορὰν ἀποσείεσθαι τῆς 
ἁμαρτίας. Ὡς γὰρ ὁ Χριστὸς 
κατὰ φύσιν σαρκί τε καὶ ψυ- 
χη καθὸ νοεῖται ἄνθρωπος, 
ἀναμάρτητος ἦν, οὕτω καὶ 
ἡμεῖς οἱ πεπιστευκότες αὖ- 
τῷ χωρὶς ἁμαρτίας εἶναι δυ- 
νάμεθα. 

πε’. Εἰσὶ παρὰ τῇ Γραφή, 
καὶ χρονικοὶ αἰῶνες: καὶ ἄλ- 
λων αἰώνων συντέλειαν πε- 
ριέχοντες, κατὰ τό, νυνὶ δὲ 
ἅπαξ ἐπὶ συντελείᾳ τῶν αἱ- 
ὤνων καὶ τὰ ἑξῆς’. Καὶ ἕτε- 
ροι πάλιν χρονικῆς ἐλεύθε- 
ροι φύσεως αἰῶνες, µετά τὸν 
ἐνεστῶτα τοῦτον χρονικὸν 
αἰῶνα τὸν ἐπὶ συντελείᾳ 
τῶν αἰώνων: κατὰ τό, ἵνα ἐν- 
δείξηται ἐν τοῖς αἰῶσι τοῖς 
ἐπερχομένοις τὸ ὑπερβάλ- 
λον πλοῦτος [τεεῖε: τὸν ὑπερ- 
βάλλοντα πλοῦτον] καὶ τὰ 




















ΕΗ» 


84. Λεγόμαστε, ὅτι εἴμαστε σῶμα Χρι- 
στοῦ, σύμφωνα μὲ τὸ [Ἁγιογραφικὸ 
χωρίο]: «ἐμεῖς εἴμαστε σῶμα Χριστοῦ 
καὶ ἐπὶ μέρους μέλη»: χωρὶς νὰ γινώ- 
μαστε ἐκεῖνο τὸ σῶμα μὲ τὴν στέρη- 
σι τῶν δικῶν μας σωμάτων: οὔτε, 
ἐξάλλου πάλι, ὅτι ἐκεῖνο μεταβαίνει, 
[δηλαδή, τὸ ἴδιο τὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ], 
κατὰ τὴν ὑπόστασί [Του], σ᾽ ἐμᾶς ἢ 
ὅτι διαμοιράζεται κατὰ µέλη: ἀλλὰ 
[εἴμαστε σῶμα Χριστοῦ], ἕνεκα τῆς 
ἀποτινάξεως τῆς φθορᾶς τῆς ἁμαρ- 
τίας, κατ᾽ ἀναλογία τῆς ὁμοιότητος 
μὲ τὸ σῶμα τοῦ Κυρίου. Διότι, ὅπως 
ὁ Χριστὸς ἥταν, φύσει, ἀναμάρτητος 
καὶ ὡς πρὸς τὸ σῶμα καὶ ὡς πρὸς τὴν 
ψυχή, καθόσον νοεῖται ἄνθρωπος, 
κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ ἐμεῖς, οἱ ὁποῖ- 
οι πιστεύομε σ᾽ Αὐτόν, μποροῦμε νὰ 
εἴμαστε χωρὶς ἁμαρτία. 

85. Ὑπάρχουν στὴν Ἁγία Γραφὴ καὶ 
χοονικοὶ αἰῶνες, διότι περιέχουν τὴν 
συντέλεια καὶ ἄλλων αἰώνων, [τῶν 
αἰώνων τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης], βά- 
σει τοῦ [Ἁγιογραφικοῦ χωρίου]: «ἀκρι- 
βῶς τώρα, μιὰ φορὰ [ὁ Χριστὸς προ- 
σέφερε τὸν Ἑαυτό Του θυσία μὲ τὰ 
Ἅγια Πάθη Του] εὐθὺς μετὰ τὴν συν- 
τέλεια τῶν αἰώνων» καὶ τὰ ὑπόλοιπα. 
Καί, ἐπίσης, [ὑπάρχουν στὴν Ἁγία 
Τραφὴ] ἄλλοι αἰῶνες, ἀπαλλαγμένοι 
ἀπὸ χρονικὴ φύσι, [οἱ ὁποῖοι ὑφίσταν- 
ται] μετὰ τὸν παρόντα αὐτὸν χρονι- 
κὸ αἰῶνα, [ὁ ὁποῖος ὑφίσταται] εὐθὺς 
μετὰ τὴν συντέλεια τῶν αἰώνων [τῆς 
Παλαιᾶς Διαθήκης]: βάσει τοῦ [Ἅγιο- 
γραφικοῦ χωρίου]: «γιὰ νὰ δείξη στοὺς 
ἐπερχόμενους [ἀτελευτήτους] αἰῶ- 
νες τὸν ὑπερβολικὸ πλοῦτο» καὶ τὰ 
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ἑξῆς]έ. Εὑρίσκομεν δὲ πα- 
ρὰ τῇ Γραφη καὶ πλῆθος αἰ- 
ώνων παρελθόντων τε, καὶ 
ἐνεστώτων, καὶ μελλόντων. 
Καὶ αἰῶνας αἰώνωνἲ7 εἶναι 
τινὰς αἰῶνας: καὶ αἰῶνος αἱ- 
ὤνα11: καὶ χρόνους αἰωνί- 
ους”: καὶ γενεὰς συνημμέ- 
νας αἰῶσι”), Καὶ ἵνα μὴ νῦν, 
τί μὲν διὰ τῶν χρονικῶν αἰ- 
ώνων, τί δὲ διὰ τῶν αἰωνί- 
ων χρόνων, καὶ γενεῶν βού- 
λεται δηλοῦν ὁ λόγος, λέγον- 
τες, τίνες δὲ πάλιν ἁπλῶς 
αἰῶνες καὶ τίνες οἱ αἰῶνες 
τῶν αἰώνων, τίς δὲ ὁ ἁπλῶς 
αἰὼν τοῦ αἰῶνος, πολὺν πα- 
ρὰ τὴν ὑπόθεσιν ἐκτείνωμεν 
λόγον, τὰ περὶ τούτων τοῖς 
Φιλομαθέσι σκοπεῖν ἐάσαν- 
τες, πρὸς τὸν σκοπόν, δι᾽ ὃν 
ταῦτα προηγάγομεν, ἐπα- 
νέλθωμεν. 

πς΄. Οἴδαμεν τί κατὰ τὴν 
Γραφὴν ὑπεραιώνιον: ὅπερ 
ὅτι μέν ἐστιν, ἐσήμανε' τί δὲ 
τοῦτό ἐστιν, οὐκ ὠνόμασεν, 
κατὰ τό, Κύριος βασιλεύων 
τὸν αἰῶνα καὶ ἐπ᾽ αἰῶνα, καὶ 
ἔτι7!, Οὐκοῦν ἔστι τι πρᾶγ- 
μα ὑπὲρ αἰῶνας, ἡ ἀκραιφ- 
νὴς τοῦ Θεοῦ βασιλεία. Οὐ 
γὰρ δὴ θέμις εἰπεῖν ἦρχθαι, 
ἢ φαίνεσθαι ὑπὸ αἰώνων, ἡ 




















ὑπόλοιπα [τοῦ χωρίου]. Βρίσκομε δὲ 
στὴν [Ἁγία] Γραφὴ καὶ πλῆθος ἀπὸ 
αἰῶνες καὶ παρελθοντικοὺς καὶ πα- 
ρόντες καὶ μελλοντικούς. Ἐπίσης 
[βοίσκομε στὴν Ἁγία Γραφή), ὅτι 
ὑπάρχουν κάποιοι αἰῶνες, [οἱ ὁποῖ- 
οι εἶναι] αἰῶνες αἰώνων καὶ [ἀλλοῦ 
βρίσκομε] αἰῶνα αἰῶνος καὶ [ἀλλοῦ] 
χρόνους αἰωνίους καὶ [ἀλλοῦ] γε- 
νεὲς ἑνωμένες μὲ τοὺς αἰῶνες. Καὶ 
γιὰ νὰ μὴν ἐπεκτείνωμε τώρα πο- 
λὺ τὸν λόγο, ἔξω ἀπὸ τὸ θέμα [μας], 
λέγοντας τί μὲν θέλει νὰ ὑποδη- 
λώση ὁ λόγος μὲ τοὺς χρονικοὺς 
αἰῶνες, τί δὲ μὲ τοὺς αἰωνίους χρό- 
νους καὶ τὶς [αἰώνιες] γενεές, ποιοὶ 
δὲ [εἶναι πάλι] ἁπλᾶ αἰῶνες καὶ 
ποιοὶ οἱ αἰῶνες τῶν αἰώνων, ἐνῶ 
ποιὸς [εἶναι] ἁπλᾶ αἰώνας τοῦ αἰ- 
ὤνος, ἂς ἐπανέλθωμε στὸ σκοπό, 
γιὰ τὸν ὁποῖο [τὰ] παρουσιάσαμε 
αὐτά, ἀφήνοντας τοὺς φιλομαθεῖς 
νὰ ἐρευνοῦν σχετικὰ μ᾽ αὐτά. 

86. Γνωρίζομε τί εἶναι ὑπεραιώνιο, 
σύμφωνα μὲ τὴν [Ἁγία] Γραφή: τὸ 
ὁποῖο ἀκριβῶς ἐσήμανε μέν, ὅτι [τὸ 
ὑπεραιώνιο] ὑπάρχει τί, ὅμως, εἶναι 
αὐτὸ δὲν ἀποκάλεσε, ὅπως [φαίνε- 
ται] στὸ [Ἁγιογραφικὸ χωρίο], ὅπου 
ὁ Κύριος βασιλεύει αἰωνίως καὶ 
στὴν διάρκεια τοῦ αἰῶνος καὶ πλέον. 
Ἑπομένως, ἡ ἀκραιφνὴς βασιλεία 
τοῦ Θεοῦ εἶναι κάποια πραγµατι- 
κότητα, ἡ ὁποία ὑπερβαίνει τοὺς αἰ- 
ὤνες. Διότι βεβαίως, δὲν [εἶναι] πρέ- 
πον νὰ ποῦμε, ὅτι ἡ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ ἄρχισε ἢ ἐμφανίστηκε μαζὶ 
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χρόνων τὴν τοῦ Θεοῦ βασι- 
λείαν: ταύτην δὲ πιστεύο- 
μεν εἶναι τῶν σῳζομένων 
κληρονομίαν, καὶ μονήν, 
καὶ τόπον, καθώς ὁ ἀληθι- 
νὸς παραδίδωσι λόγος, ὥς 
τέλος τῶν δι᾽ ἐφέσεως πρὸς 
τὸ ἔσχατον ὀρεκτὸν κινου- 
μένων: ἓν ᾧ γινόμενοι πά- 
σης τῆς ὁποιασοῦν δέχονται 
παῦλαν κινήσεως: ὡς µηκέ- 
τι χρόνου τινὸς ὄντος αὐ- 
τοῖς, ἢ αἰῶνος, τοῦ διαβαθη- 
ναι ὀφείλοντος: οἷα δὴ µε- 
τὰ πάντα καταντήσασιν εἰς 
τὸν Θεὸν τὸν πρὸ πάντων 
ὄντα τῶν αἰώνων, καὶ ὃν 
φθάνειν αἰώνων φύσις οὐ 
πέφυκεν. 

πζ΄. Ἐφ᾽ ὅσον χρόνον τίς ἐστιν 
ἐν τῇ ζωῆ ταύτη, κἂν τέλος 
ἐστι κατὰ τὴν ἐνθάδε κατά- 
στασιν, καὶ πράξει καὶ Θε- 
ωρίᾳ, τὴν ἐκ μέρους ἔχει καὶ 
γνῶσιν, καὶ προφητείαν, καὶ 
ἀῤῥαβῶνα Πνεύματος Ἁγί- 
ου, ἀλλ᾽ οὐκ αὐτὸ τὸ πλήρω- 
μα. Ἐλευσόμενός ποτε µε- 
τὰ τὴν τῶν αἰώνων περαί- 
ωσιν, εἰς τὴν τελείαν ληξιν 
τὴν πρόσωπον πρὸς πρόσω- 
πον} τοῖς ἀξίοις δεικνύου- 
σαν αὐτὴν ἐφ᾽ ἑαυτῆς ἑστῶ- 
σαν τὴν ἀλήθειαν: ὡς μηκέτι 








μὲ τοὺς αἰῶνες ἢ τοὺς χρόνους. 
Ἀλλὰ πιστεύομε, ὅτι αὐτή, [ἡ πέ- 
ρα ἀπὸ τοὺς αἰῶνες βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ], εἶναι ἢ κληρονομία καὶ ἡ 
διαμονὴ καὶ ὁ τόπος ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι σώζονται, καθῶς παραδί- 
δει ὁ ἀληθινὸς λόγος, διότι [εἷ- 
ναι] ὁ σκοπὸς ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι 
κινοῦνται μὲ ἔφεσι πρὸς τὸ ὕψι- 
στο ἐπιθυμητό. Ὅταν φθάνουν 
σ᾽ αὐτό, [τὸ ὕψιστο ἐπιθυμητό], 
δέχονται τὴν παῦσι κάθε κινή- 
σεως, ὅποια κι ἂν [εἶναι]- διότι, 
πράγματι, δὲν ὑπάρχει πλέον 
σ᾽ αὐτοὺς κάποιος χρόνος ἢ αἰ- 
ὤνας, ὁ ὁποῖος ὀφείλει νὰ δια- 
νυθῇ [ἀπ᾽ αὐτούς], καθῶς μετὰ 
ἀπὸ ὅλα κατέληξαν στὸν Θεό, 
ὁ ὁποῖος εἶναι [ὑπάρχει] πρὶν ἀπὸ 
ὅλους τοὺς αἰῶνες καὶ τὸν ὁποῖο 
ἢ φύσι τῶν αἰώνων δὲν μπορεῖ ἐκ 
τῆς φύσεώς [της] νὰ φθάσῃ. 

87. Καθόσον χρόνο εὑρίσκεται 
κανεὶς σ᾽ αὐτὴν τὴν ζωή, ἀκόμη κι 
ἂν ὡς πρὸς τὴν ἐδῶ [πνευματική 
του] κατάστασι ὑπάρχει τελείωσι 
καὶ στὴν πρᾶξι καὶ στὴν θεωρία, 
κατέχει [μόνον] κατὰ ἕνα μέρος 
καὶ τὴν γνῶσι καὶ τὴν προφητεία 
καὶ τὸν ἀρραβῶνα τοῦ Ἁγίου ΓΠνεύ- 
ματος, καὶ ὄχι αὐτὸ τὸ ἴδιο τὸ πλή- 
ρωμα. Κάποτε, μετὰ τὴν περάτω- 
σι τῶν αἰώνων, θὰ ἔρθῃ στὴν τε- 
λεία κατάληξι, ἡ ὁποία δείχνει 
αὐτὴ καθ᾽ ἑαυτὴ τὴν Ἀλήθεια νὰ 
στέκεται στοὺς ἀξίους πρόσωπο 
πρὸς πρόσωπο: ὥστε νὰ μὴν ἔχῃ 
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ἐκ τοῦ πληρώματος μέρος 
ἔχειν, ἀλλ᾽ αὐτὸ τὸ πλήρω- 
μα τῆς χάριτος κατὰ μέθε- 
ἕξιν ὅλον κομίζεσθαι. Καταν- 
τήσεσθαι, γάρ, φησὶν ὁ θεῖ- 
ος Ἀπόστολος, πάντας δη- 
λονότι τοὺς σῳζομένους εἰς 
ἄνδρα τέλειον, εἰς μέτρον 
ἡλικίας τοῦ πληρώματος 
τοῦ Χριστοῦ’, ἐν ᾧ εἰσιν οἱ 
θησαυροὶ τῆς σοφίας καὶ τῆς 
γνώσεως ἀπόκρυφοι!”: οἷς 
φαινομένοις, τὸ ἐκ μέρους 
καταργήσεται. 

πη΄. Ζητοῦσί τινες πῶς ἔσται 
τῶν ἀξιουμένων τῆς ἐν τῇ 
βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ τελειό- 
τητος ἡ κατάστασις; Ηότε- 
ρον, κατὰ προκοπὴν καὶ µε- 
τάβασιν, ἢ κατὰ τὴν ἐν στά- 
σει ταυτότητα; πῶς τε τὰ 
σώματα καὶ τὰς ψυχὰς εἷ- 
ναι χρεῶν ὑπολαμβάνειν; 
Πρὸς δὴ τοῦτο στοχαστικῶς 
ἐρεῖ τις, ὅτι καθάπερ ἐπὶ 
τῆς σωματικῆς ζωῆς διττός 
ἐστιν ὁ τῆς τροφῆς λόγος: ὁ 
μὲν πρὸς αὔξησιν, ὁ δὲ πρὸς 
συντήρησιν τῶν τρεφομέ- 
νων' μέχρι γὰρ φθάσωμεν 
τὸ τέλειον τῆς σωματικῆς 
ἡλικίας, τρεφόμεθα πρὸς 
αὔξησιν: ἐπειδὰν δὲ τὸ σῶμα 
στῇ τῆς εἰς μέγεθος ἐπιδό- 

















πλέον [μόνον] μέρος τοῦ πληρώ- 
ματος, ἀλλὰ νὰ λαμβάνῃ, κατὰ 
μέθεξι, ὁλόκληρο αὐτὸ τὸ πλή- 
ρωμα τῆς Χάριτος. Διότι λέγει ὁ 
θεῖος Ἀπόστολος, ὅτι ὅλοι, δηλα- 
δὴ ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι σώζονται, θὰ 
καταλήξουν, στὸν τέλειο ἄνθρω- 
πο, στὸ μέτρο τῆς ἡλικίας τοῦ πλη- 
ρώματος τοῦ Χριστοῦ, στὸ ὁποῖο 
ὑπάρχουν ἀπόκρυφοι, οἱ θησαυ- 
ροὶ τῆς σοφίας καὶ τῆς γνώσε- 
ως, οἱ ὁποῖοι, ὅταν θὰ ἀποκαλυ- 
φθοῦν, τὸ ἐπιμέρους θὰ καταρ- 
γηθηῇ. 

88. Κάποιοι ἐπιζητοῦν νὰ γνωρί- 
ζουν, πῶς θὰ εἶναι ἡ κατάστασι 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι θὰ ἀξιωθοῦν 
τῆς τελειότητος στὴ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ; Ποιὸ ἀπὸ τὰ δύο [θὰ εἶναι 
ἡ κατάστασί τους]; ἐπὶ τῇ βάσει 
τῆς προοόδου καὶ τῆς μετακινή- 
σεως ἢ ἐπὶ τῇ βάσει τῆς στατικῆς 
διατηρήσεως στὴν ἴδια κατά- 
στασι; Πῶς [εἶναι] πρέπον νὰ νο- 
μίζωμε, ὅτι θὰ εἶναι καὶ οἱ ψυχὲς 
καὶ τὰ σώματα; Σχετικὰ μ᾽ αὐτὸ θὰ 
πῄ κάποιος, διὰ λογικῶν συµπερα- 
σμάτων, ὅτι, καθὼς ὁ λόγος τῆς 
τροφῆς εἶναι διττός, ὡς πρὸς τὴν 
σωματικὴ ζωή: ἕνας γιὰ τὴν αὔξη- 
σι καὶ ὁ ἄλλος γιὰ τὴν συντήρησι 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι τρέφονται. Διό- 
τι μέχρι νὰ φθάσωμε στὴν ὁλοκλή- 
ρωσι τῆς σωματικῆς διαπλάσεως, 
τρεφόμεθα γιὰ τὴν αὔξησί [μας]- 
ὁπόταν, ὅμως, τὸ σῶμα σταματή- 


ση τὴν αὔξησι, ὅσον ἀφορᾶ τὸ μέγε- 
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σεως οὐκ ἔτι τρέφεται πρὸς 
αὔξησιν ἀλλὰ πρὸς συντή- 
ρησιν’ οὕτω καὶ ἐπὶ τῆς ψυ- 
χῆς διττὸς ὁ τῆς τροφῆς λό- 
γος. Τρέφεται γὰρ προκό- 
πτουσα ταῖς ἀρεταῖς, καὶ 
τοῖς θεωρήμασι, μέχρις οὗ 
διαβᾶσα τὰ ὄντα πάντα, 
φθάση τὸ μέτρον τῆς ἡλι- 
κίας τοῦ πληρώματος τοῦ 
Χριστοῦ”: ἐν ᾧ γινομένη 
πάσης τῆς πρὸς ἐπίδοσίν τε, 
καὶ αὔξησιν διὰ τῶν μέσων 
ἵσταται προκοπῆς, ἀμέσως 
τρεφομένη τὸ ὑπὲρ νόησιν: 
καὶ διὰ τοῦτο τυχὸν ὑπὲρ αὔ- 
ἕησιν τῆς ἀφθάρτου τροφῆς 
τὸ εἶδος πρὸς συντήρησιν τῆς 
δοθείσης αὐτῇ θεοειδοῦς τε- 
λειότητος, καὶ ἔκφανσιν τῶν 
τῆς τροφῆς ἐκείνης ἀπεί- 
ρων ἀγλαϊῶν, καθ᾽ ἣν τὸ ἀεὶ 
εὖ ὡσαύτως εἶναι ἐνδημῆ- 
σαν αὐτῇ δεχομένη, γίνεται 
Θεὸς τῇ μεθέξει τῆς θεϊκῆς 
χάριτος: πασῶν τῶν κατὰ 
νοῦν τε, καὶ αἴσθησιν αὐτή 
τε παυσαμένη, καὶ ἑαυτῇ τὰς 
τοῦ σώματος συναποπαύ- 
σασα φυσικὰς ἐνεργείας, 
συνθεωθέντος αὐτῇ κατὰ 
τὴν ἀναλογοῦσαν αὐτῷ μέ- 
θεξιν τῆς θεώσεως: ὥς μόνον 
τὸν Θεὸν διά τε τῆς ψυχῆς 














θος, δὲν τρέφεται, πλέον, γιὰ αὔξη- 
σι ἀλλὰ γιὰ συντήρησι. Κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο καὶ ὡς πρὸς τὴν ψυχὴ 
εἶναι διττὸς ὁ λόγος τῆς τροφῆς. Δι- 
ότι, ἐνόσω [ἡ ψυχὴ] προοδεύει, τρέ- 
Φεται μὲ τὶς ἀρετὲς καὶ τὰ [πνευμα- 
τικὰ] θεωρήματα, μέχρις ὅτου, ἀφοῦ 
διαπεράσῃ ὅλα τὰ ὄντα, φθάση τὸ 
μέτρο τῆς ἡλικίας τοῦ πληρώματος 
τοῦ Χριστοῦ: στὸ ὁποῖο, ὅταν φθάσῃ 
[ἢ ψυχή], παύει κάθε πρόοδο καὶ 
πρὸς ἀνάπτυξι καὶ πρὸς αὔξησι μὲ 
τὰ [πνευματικὰ] μέσα [τῶν ἀρετῶν 
καὶ τῶν θεωρημάτων!], διότι λαμβά- 
νει, ὡς τροφή, ἄμεσα, [ἄνευ μέσων], 
ἐκεῖνο, ποὺ ὑπερβαίνει τὴν νόησι: 
καὶ γι’ αὐτό, ἴσως, [εἶναι] πάνω καὶ 
πέρα ἀπὸ αὔξησι τὸ εἶδος τῆς ἀφθάρ- 
του τροφῆς γιὰ τὴν συντήρησι τῆς 
θεοειδοῦς τελειότητος, ἡ ὁποία δό- 
θηκε σ᾿ αὐτὴν [τὴν ψυχὴ] καὶ γιὰ τὴν 
φανέρωσι τῶν ἀπείρων γλυκα- 
σμῶν τῆς τροφῆς ἐκείνης. Μ᾽ αὐτὴν 
[τὴν ἄφθαρτη τροφή, ἡ ψυχὴ] καθὼς 
δέχεται κατὰ τὸν τρόπο αὐτὸ τὸ ἀεὶ 
εὖ εἶναι, τὸ ὁποῖο ἐπεδήμησε σ᾿ αὖὐ- 
τήν, γίνεται θεὸς μὲ τὴν μέθεξι τῆς 
θεϊκῆς Χάριτος: ἀπαλλασσομένη 
καὶ αὐτὴ ἡ ἴδια ἀπ᾽ ὅλες τὶς σχετικὲς 
μὲ τὸν νοῦ καὶ τὴν αἴσθησι [κινή- 
σεις] καί, συνάμα, παρεμποδίζοντας 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό της καὶ τὶς φυσικὲς 
ἐνέργειες τοῦ σώματος, τὸ ὁποῖο Θε- 
ώθηκε μαζὶ μ᾽ αὐτή, ἀντίστοιχα πρὸς 
τὴν μέθεξι τῆς θεώσεως, ἢ ὁποία 
ἀναλογεῖ σ᾽ αὐτό: ὥστε μόνον ὁ Θε- 
ὃς νὰ φανερώνεται καὶ μὲ τὴν ψυχὴ 
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καὶ τοῦ σώματος φαίνεσθαι, 
κινηθέντων αὐτοῖς τῇ ὑπερ- 
βολή τῆς δόξης τῶν φυσι- 
κῶν γνωρισμάτων. 

πθ΄. Ζητοῦσί τινες τῶν φι- 
λομαθῶν, κατὰ ποῖον ἔσται 
τρόπον ἡ τῶν αἰωνίων μο- 
νῶν τε, καὶ ἐπαγγελιῶν δια- 
φορά; Πότερον, καθ᾽ ὑπόστα- 
σιν τοπικήν, ἢ κατ᾽ ἐπίνοιαν 
τῆς ἰδιαζούσης καθ᾽ ἑκάστην 
μονὴν πνευματικὴν ποιό- 
τητός τε καὶ ποσότητος; Καὶ 
τοῖς μὲν δοκει τὸ πρώτον: 
τοῖς δὲ τὸ δεύτερον. Ὁ δὲ 
γνοὺς τί τό, ἡ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ ἐντὸς ὑμῶν ἐστι 
καὶ τί τό, πολλαὶ μοναὶ πα- 
ρὰ τῷ Πατρί”, τοῦ δευτέ- 
ρου μᾶλλον γενήσεται. 

7’. Ζητοῦσί τινες ποίαν δι- 
αφορὰν ἔχει πρὸς τὴν τοῦ 
Θεοῦ βασιλείαν, ἡ τῶν οὐ- 
ρανῶν βασιλεία. Πότερον, 
καθ᾽ ὑπόστασιν διαφέρου- 
σιν ἀλλήλων, ἢ κατ᾽ ἐπίνοι- 
αν; πρὸς οὓς ρητέον, ὅτι δια- 
φέρουσι μὲν οὐ καθ’ ὑπόστα- 
σιν ἄμφω, ἀλλὰ κατ᾽ ἐπί- 
νοιαν. Ἡ μὲν γάρ βασιλεία 
τῶν οὐρανῶν, τῆς τῶν ὄν- 
των ἀκραιφνοῦς κατὰ τοὺς 
ἑαυτῶν λόγους, ἓν τῷ Θεῷ 
προαιωνίου γνώσεώς ἐστι 














καὶ μὲ τὸ σῶμα, ἀφοῦ τὰ φυσικά 
[τους] γνωρίσματα μετεβλήθησαν 
ἀπὸ τὴν ὑπερβολὴ τῆς [θείας] δό- 
ἕης σ᾽ αὐτά. 

89. Κάποιοι ἀπὸ τοὺς φιλομαθεῖς ἐπι- 
ζητοῦν νὰ γνωρίζουν, κατὰ ποιὸ τρό- 
πο θὰ ὑφίσταται ἡ διαφορὰ [τὸ εἷ- 
δος] καὶ τῶν αἰωνίων διαμονῶν καὶ 
[τῶν ἐκπληρώσεων] τῶν ὑποσχέ- 
σεων τῶν [αἰωνίων] ἀγαθῶν; Ποιὸ 
ἀπὸ τὰ δύο: [μπορεῖ νὰ ὑφίσταν- 
ται] κατὰ τοπικὴ ὑπόστασι, [δηλα- 
δὴ τοπικῶς, ὑποστατικὰ] ἢ κατ᾽ ἐπί- 
νοια, [ὡς πρὸς τὸν νοῦ, ἀνάλογα] 
μὲ τὴν ἰδιάζουσα σὲ κάθε διαμονή 
καὶ ποιότητα καὶ ποσότητα; Καὶ 
γιὰ τοὺς μὲν θεωρεῖται, [ὅτι εἶναι] 
τὸ πρῶτο: ἐνῶ γιὰ τοὺς ἄλλους τὸ 
δεύτερο. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ ὁποῖος 
ἐγνώρισε, τί [ὑποδηλώνει] τό: «ἢ βα- 
σιλεία τοῦ Θεοῦ εἶναι ἐντός μας»: 
καὶ τί [Ὀποδηλώνει] τό: «κοντὰ στὸν 
Πατέρα [μου ὑπάρχουν] πολλὲς δι- 
αμονὲς» θά καταλήξη μᾶλλον στὸ 
δεύτερο. 

90. Κάποιοι ἐπιζητοῦν νὰ γνωρίζουν, 
ποιὰ διαφορὰ ἔχει ἡ βασιλεία τῶν οὐ- 
ρανῶν ἐν σχέσει πρὸς τὴν βασιλεία 
τοῦ Θεοῦ. Ποιὸ ἀπὸ τὰ δύο: διαφέ- 
ρουν μεταξύ τους καθ᾽ ὑπόστασι, [ῶς 
πρὸς τὴν ὑπόστασί τους] ἢ κατ᾽ ἐπί- 
νοια [ὡς πρὸς τὸν νοῦ]; Στοὺς ὁποί- 
ους πρέπει νὰ λεχθῆ, ὅτι καὶ οἱ δύο 
δὲν διαφέρουν μὲν καθ᾽ ὑπόστασιν 
ἀλλά, [ὅμως, διαφέρουν] κατ᾽ ἐπίνοια. 
Διότι, ἡ μὲν βασιλεία τῶν οὐρανῶν εἷ- 
ναι ἡ ἀπόκτησι τῆς προαιωνίου ἀκε- 
ραίας γνώσεως τῶν ὄντων, [ποὺ βοί- 
σκεται] µέσα στὸν Θεό, ἐπὶ τῇ βάσει 
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κατάληψις. Ἡ δὲ τοῦ Θεοῦ 
βασιλεία, τῶν προσόντων τῷ 
Θεῷ φυσικῶς ἀγαθῶν, κα- 
τὰ χάριν ἐστὶ μετάδοσις. Καὶ 
ἡ μὲν κατὰ τὸ τέλος τῶν ὄν- 
των' ἡ δὲ κατ᾽ ἐπίνοιαν μµε- 
τὰ τὸ τέλος τῶν ὄντων ἐστίν. 
α΄. Τό, ἤγγικεν ἡ βασιλεία 
τῶν οὐρανῶν! 35, οὐκ ἔστιν, 
ὥς οἶμαι χρονικῆς συστο- 
λῆς. Οὐ γὰρ ἔρχεται μετὰ 
παρατηρήσεως: οὔτε ἐροῦ- 
σιν ἰδοὺ ὧδε, ἰδοὺ ἐκεῖ», 
ἀλλὰ τῆς πρὸς αὐτὴν τῶν 
ἀξίων αὐτῆς κατὰ διάθεσιν 
σχέσεώς ἐστιν. Ἡ βασιλεία 
γὰρ τοῦ Θεοῦ, φησίν, ἐντὸς 
ὑμῶν ἐστίν!υ͵ 

β΄. Ἡ τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρὸς 
βασιλεία, δυνάμει μὲν ἐν πᾶ- 
σίν ἐστιν τοῖς πιστεύουσιν. 
Ἐνεργείᾳ δέ, ἐν τοῖς ἀποθε- 
μένοις διόλου ἐκ διαθέσεως 
πᾶσαν τὴν κατὰ φύσιν ψυ- 
χῆς τε, καὶ σώματος ζωήν, 
καὶ μόνην κτησαμένοις τὴν 
τοῦ πνεύματος, καὶ δυναμέ- 
νοις λέγειν: ζῶ δὲ οὐκ ἔτι 
ἐγώ, ζῇ δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός”. 
3’. Τὴν βασιλείαν τῶν οὐρα- 
νῶν εἶναί τινες λέγουσι, τὴν 
ἐν οὐρανοῖς τῶν ἀξίων δια- 
γωγήν. Ἕτεροι δέ, τὴν ὁμοί- 
ἂν τοῖς Ἀγγέλοις τῶν σῳζο- 








τῶν λόγων τους. Ἡ δὲ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ εἶναι ἡ κατὰ Χάριν μετάδοσι ἐκεί- 
νων τῶν ἀγαθῶν, τὰ ὁποῖα ἐνυπάρ- 
χουν, φυσικῶς, στὸν Θεό. Καὶ ἡ μὲν 
[βασιλεία τῶν οὐρανῶν βρίσκεται] 
στὸ τέλος, [στὴν ὑπέρβασι] τῶν ὄντων: 
ἡ δὲ [βασιλεία τοῦ Θεοῦ] βρίσκεται 
κατ᾽ ἐπίνοια [ὡς πρὸς τὸν νοῦ] μετὰ 
ἀπὸ τὸ τέλος, [μετὰ ἀπὸ τὴν ὑπέρ- 
βασι] τῶν ὄντων. 

91, Τὸ [Ἀγιογραφικὸ χωρίο]: «ἡ βα- 
σιλεία τῶν οὐρανῶν ἐγγίζευ» δὲν Θέ- 
τει, ὅπως νομίζω, χρονικὸ περιορι- 
σμό. Διότι [ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν] 
δὲν ἔρχεται μὲ τὴν παρατήρησι [ἐκ 
μέρους τῶν ἀνθρώπων καὶ ἔτσι] οὔ- 
τε θὰ ποῦν ἰδοὺ ἐδῶ [εἶναι], ἰδοὺ ἐκεῖ 
ἀλλὰ βρίσκεται, στὴν σχέσι τῶν ἀξί- 
ὧν αὐτῆς [τῆς βασιλείας]- ἀνάλογα 
μὲ τὴν [πνευματικὴ] κατάστασί [τους]- 
πρὸς αὐτὴν τὴν ἴδια [τὴν βασιλεία]. 
Διότι λέγει [ἡ Ἁγία Γραφή]: «ἢ βασι- 
λεία τοῦ Θεοῦ εἶναι ἐντός μας». 

92. Ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρὸς 
βρίσκεται μέν, δυνάμει, [ὡς δυνατό- 
τητα], μέσα σὲ ὅλους ὅσους πιστεύ- 
ουν. Βρίσκεται, ὅμως, ἐνεργείᾳ, [ὡς 
πραγματικότητα], μέσα σ᾽ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι ἀπέβαλλαν, ἐντελῶς, ἀπὸ 
τὴν ἐσωτερική [τους] κατάστασι ὁλό- 
κληρη τὴν κατὰ φύσι ζωὴ καὶ τῆς ψυ- 
χῆς καὶ τοῦ σώματος καί, οἱ ὁποῖοι 
ἀπέκτησαν μόνο [ἀποκλειστικὰ τὴν 
ζωὴ] τοῦ Πνεύματος καί, οἱ ὁποῖοι 
μποροῦν νὰ λέγουν: «δὲν ζῶ πιὰ ἐγώ, 
ἀλλὰ µέσα μου ζῆ ὁ Χριστός». 

03. Κάποιοι λέγουν, ὅτι ἡ βασιλεία 
τῶν οὐρανῶν εἶναι ὁ τρόπος ζωῆς 
τῶν ἀξίων στοὺς οὐρανούς. Ἄλλοι, 
ὅμως, [λέγουν, ὅτι εἶναι] ἡ ὅμοια μὲ 
τοὺς Ἀγγέλους κατάστασ! ἐκείνων, 
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μένων κατάστασιν: ἄλλοι 
δέ, τὸ εἶδος αὐτὸ τῆς θεϊκῆς 
ὡραιότητος τῶν φορεσάν- 
των τὴν εἰκόνα τοῦ ἐπουρα- 
νίουθ2, Συνάδουσι δὲ τῇ ἀλη- 
θείᾳ, κατὰ τὸ ἐμοὶ δοκοῦν, 
καὶ αἱ τρεῖς περὶ τούτου δό- 
ἕαι. Πᾶσι γὰρ κατὰ τὴν ἀνα- 
λογίαν τῆς ἐν αὐτοῖς κατὰ 
ποιόν τε καὶ ποσὸν δικαιο- 
σύνης, ἡ μέλλουσα δίδοται 


Χάρις. 

'. Ἕως ὅτου, κατὰ τὴν πρα- 
κτικὴν φιλοσοφίαν, ἀνδρι- 
κῶς τοὺς θείους διεξέρχε- 
ταί τις ἀγῶνας, τὸν διὰ τῶν 
ἐντολῶν ἐξελθόντα παρὰ 
τοῦ Πατρός εἰς τὸν κόσμον, 
παρ᾽ ἑαυτῷ κατέχει Λόγον. 
Ἐπειδὰν δὲ τῶν κατὰ τὴν 
πρᾶξιν πρὸς τὰ πάθη πα- 
λαισμάτων ἀφέμενος, ὡς νι- 
κητὴς παθῶν καὶ δαιμόνων 
ἀποφανθείς, πρὸς τὴν διὰ 
θεωρίας γνωστικὴν μετέλ- 
θη φιλοσοφίαν, συγχωρεῖ 
τῷ Λόγῳ μυστικῶς ἀφεῖναι 
πάλιν τὸν κόσμον, καὶ πο- 
ρευθήναι πρὸς τὸν Πατέρα. 
Διό φησιν ὁ Κύριος τοῖς μα- 
θηταῖς, ὅτι ὑμεῖς ἐμὲ πεφι- 
λήκατε, καὶ πεπιστεύκατε 
ὅτι ἐγὼ παρὰ τοῦ Θεοῦ ἐξήλ- 
θον: ἐξῆλθον παρὰ τοῦ Πα- 











οἱ ὁποῖοι σώζονται. Ἐνῶ ἄλλοι 
[λέγουν, ὅτι εἶναι] αὐτὴ ἡ ἴδια ἡ 
μορφὴ τῆς θεϊκῆς ὡραιότητος 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι φόρεσαν τὴν 
εἰκόνα τοῦ Ἐπουρανίου. Σύμ- 
φωνα δὲ μ᾿ ἐκεῖνο, ποὺ ἐγὼ νο- 
μίζω, συνάδουν μὲ τὴν ἀλήθεια 
καὶ οἱ τρεῖς σχετικὲς μ᾽ αὐτό, 
γνῶμες. Διότι ἢ μελλοντικὴ Χά- 
οι δίδεται σὲ ὅλους, ἀνάλογα μὲ 
τὴν ποιότητα καὶ μὲ τὴν ποσό- 
τητα τῆς ἐντός τους δικαιοσύ- 
νης. 

94. Ἔως ὅτου κανεὶς διεξέρχε- 
ται μὲ ἀνδρεία, κατὰ τὴν πρα- 
κτικὴ [ἐν Χριστῷ] Φιλοσοφία, 
τοὺς θείους ἀγῶνες, κρατᾶ πλη- 
σίον του τὸν Λόγο, ὁ ὁποῖος ἐξῆλ- 
θε ἀπὸ τὸν Πατέρα, διὰ τῶν ἐντο- 
λῶν, στὸν κόσμο. Ὁπόταν, ὅμως, 
μεταβῆ, διὰ τῆς θεωρίας, [ἀπὸ 
τὴν πρακτικὴ] στὴν γνωστικὴ 
[ἐν Χριστῷ] φιλοσοφία, ἀφοῦ ἐγ- 
καταλείψη τὰ παλαίσματα τῆς 
πρακτικῆς ἀρετῆς, ἐναντίον τῶν 
παθῶν, ἐπειδὴ ἀποδείχθηκε νι- 
κητὴς τῶν παθῶν καὶ τῶν δαι- 
μόνων, ἐπιτρέπει, μυστικῶς, 
στὸν Λόγο νὰ ἀφήσῃ πάλι τὸν 
κόσμο καὶ νὰ πορευθῇ πρὸς τὸν 
Πατέρα. Γι’ αὐτὸ λέγει ὁ Κύρι- 
ος στοὺς µαθητές, ὅτι ἐσεῖς ἔχε- 
τε ἀγαπήσει ἐμένα καὶ ἔχετε πι- 
στεύσει, ὅτι ἐγὼ ἐξῆλθα ἀπὸ 
τὸν Θεό: ἐξῆλθα ἀπὸ τὸν Πατέ- 
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τρός, καὶ ἐλήλυθα εἰς τὸν 
κόσμον: πάλιν ἀφίημι τὸν 
κόσμον, καὶ πορεύομαι πρὸς 
τὸν Πατέρα”' κόσμον εἰπών 
τυχὸν τὴν κατὰ τὴν πρᾶξιν 
τῶν ἀρετῶν ἐπίπονον ἐργα- 
σίαν' Πατέρα δέ, τὴν κατὰ 
νοῦν ὑπερκόσμιον καὶ παν- 
τὸς ἐλευθέραν ὑλικοῦ φρο- 
νήματος κατάστασιν: καθ’ ἣν 
ἐν ἡμῖν ὁ τοῦ Θεοῦ γίνεται 
λόγος, τῆς πρὸς τὰ πάθη καὶ 
τοὺς δαίμονας μάχης παυ- 
όµενος. 

2ε’, Ὁ δυνηθεὶς νεκρῶσαι διὰ 
πράξεως τὰ μέλη τὰ ἐπὶ τῆς 
γῆς’”', καὶ νικῆσαι διὰ τοῦ 
λόγου τῶν ἐντολῶν τὸν ἐν 
αὐτῷ τῶν παθῶν κόσμον, 
οὐδεμίαν ἕξει λοιπὸν θλῖ- 
φιν' τὸν κόσμον ἑάσας ἤδη, 
καὶ ἐν Χριστῷ γεγενημένος, 
τῷ τὸν κόσμον νικήσαντι 
τῶν παθῶν, καὶ πάσης εἰ- 
ρήνης Χορηγῷ. Ὁ γὰρ τὴν 
προσπάθειαν τῶν ὑλικῶν 
μὴ ἀφεὶς διὰ παντὸς θλι- 
ψιν ἕξει, τοῖς κατά φύσιν ἀλ- 
λοιουμένοις, τὴν γνώμην συ- 
ναλλοιούμενος. Ὁ δὲ γενόµε- 
νος ἐν Χριστῷ, κατ᾽ οὐδένα 
λόγον αἰσθήσεται τῆς οἷα- 
σοῦν ὑλικῆς μεταπτώσεως. 
Διό φησιν ὁ Κύριος: ταῦτα Λε- 











ρα καὶ ἔχω ἔρθη στὸν κόσμο. Πά- 
λι ἀφήνω τὸν κόσμο καὶ πορεύο- 
μαι πρὸς τὸν Πατέρα. Λέγοντας 
«κόσμο», ἴσως, [ὑποδηλώνει] τήν 
ἐπίπονη ἐργασία τῶν ἐντολῶν, 
κατὰ τὴν πρακτικὴ ἀρετή. [Λέ- 
γοντας δέ], «Πατέρα», [ίσως, ὑτιο- 
δηλώνει] τὴν νοερά, ὑπερκόσμιο 
καὶ ἐλεύθερη ἀπὸ κάθε ὑλικὸ Φρό- 
νηµα κατάστασι, κατὰ τὴν ὁποία 
ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ ἔρχεται μέσα µας, 
καταπαύοντας τὴν μάχη ἐναν- 
τίον τῶν παθῶν καὶ τῶν δαιμό- 
νων. 

95. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μπόρεσε μὲ 
τὴν πρακτικὴ ἀρετὴ νὰ νεκρώσῃ 
τὰ ἐπὶ γῆς μέλη [του - τὶς ροπὲς στὶς 
γήΐνες ἀπολαύσεις] καὶ νὰ νική- 
ση, μὲ τὸν λόγο τῶν ἐντολῶν, τὸν 
κόσμο τῶν παθῶν, [ὁ ὁποῖος βρί- 
σκεται] μέσα του, δὲν θὰ ἔχη, εἰς 
τὸ ἑξῆς, καμία θλῖψι διότι ἐγκα- 
τέλειψε, πλέον, τὸν κόσμο καὶ ἔχει 
ἑνωθη μὲ τὸν Χριστό, μ᾽ Ἐκεῖνον, 
ὁ ὁποῖος νίκησε τὸν κόσμο τῶν 
παθῶν καὶ Χορηγὸ κάθε εἰρήνης. 
Διότι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἐγκα- 
τέλειψε τὴν προσκόλλησι στὰ ὑλι- 
κά, θὰ ἔχῃ πάντοτε θλῖψι, διότι 
θὰ ἀλλοιώνεται, ὡς πρὸς τὴν γνώ- 
μη [του], μαζὶ μ᾽ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
ἀλλοιώνονται, ὡς πρὸς τὴν φύσι 
[τους]. Ἐνῶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἑνώ- 
θηκε μὲ τὸν Χριστὸ, γιὰ κανέναν 
λόγο δὲν θὰ αἰσθανθῆ τὴν, ὁποι- 
αδήποτε, ὑλικὴ μετάπτωσι. Γι’ αὖ- 
τὸ λέγει ὁ Κύριος: «αὐτὰ σᾶς [τὰ] 
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λάληκα ὑμῖν, ἵνα ἐν ἐμοὶ εἰ- 
ρήνην ἔχητε. Ἐν τῷ κόσμῳ 
θλῖψιν ἕξετε, ἀλλὰ θαρσεῖ- 
τε’ ἐγώ νενίκηκα τὸν κό- 
σμον'' τουτέστιν, ἐν ἐμοί, 
τῷ Λόγῳ τῆς ἀρετῆς, εἰρή- 
νην ἔχετε: ἀπηλλαγμένοι 
τῆς τῶν ὑλικῶν παθῶν τε 
καὶ πραγμάτων στροβώσε- 
ώς τε καὶ ταραχῆς: ἐν δὲ τῷ 
κόσμῳ, τουτέστιν ἐν τῇ ἀπρο- 
σπαθείᾳ [τεείε: προσπαθείᾳ] 
τῶν ὑλικῶν, θλῖψιν διὰ τὴν 
αὐτῶν ἀλλεπάλληλον µε- 
τάπτωσιν. Θλῖψιν γὰρ ἔχου- 
σιν ἀμφότεροι, καὶ ὁ πράτ- 
των τὴν ἀρετὴν διὰ τὸν αὐ- 
τῇ συνημμένον πόνον, καὶ 
ὁ τὸν κόσμον ἀγαπῶν, διὰ 
τὴν τῶν ὑλικῶν ἀποτυχίαν. 
Ἀλλ᾽ ὁ μὲν θλῖφιν σωτήρι- 
ον’ ὁ δὲ φθαρτικήν, καὶ ὀλέ- 
θριον: ἀμφοτέρων δέ ἐστιν 
ὁ Κύριος ἄνεσις: τοῦ μὲν κα- 
ταπαύων ἐν ἑαυτῷ κατὰ τὴν 
θεωρίαν δι᾽ ἀπαθείας τοὺς 
πόνους τῶν ἀρετῶν: τοῦ δὲ 
τὴν πρὸς τὰ φθειρόμενα σχε- 
τικὴν προσπάθειαν διὰ με- 
τανοίας ἀφαιρούμενος. 

"ς΄. Ἡ ἐν τῷ τίτλῳ προγρα- 
φὴ τῆς τοῦ Σωτήρος αἰτίας, 
πρακτικῆς, καὶ φυσικῆς, καὶ 
θεολογικῆς φιλοσοφίας ὄν- 








λέγω, γιὰ νὰ ἔχετε εἰρήνη [ἑνω- 
μένοι] μ᾽ ἐμένα. Στὸν κόσμο θὰ 
ἔχετε θλῖψι, ἀλλὰ νὰ ἔχετε θάρ- 
ρος: ἐγὼ ἔχω νικήσει τὸν κόσµο»: 
δηλαδὴ μέσα σ᾽ ἐμένα, στὸν Λό- 
γο τῆς ἀρετῆς, ἔχετε εἰρήνη, ἀπαλ- 
λαγμένοι καὶ ἀπὸ τὴν δίνη καὶ 
ἀπὸ τὴν ταραχὴ τῶν ὑλικῶν καὶ 
τῶν παθῶν καὶ τῶν πραγμάτων. 
Ἐνῶ μέσα στὸν κόσμο, δηλαδὴ 
στὴν προσκόλλησι τῶν ὑλικῶν, 
[θὰ ἔχετε] θλῖψι, ἐξ αἰτίας τῆς ἀλ- 
λεπαλήλου μεταπτώσεως αὐτῶν, 
[τῶν ὑλικῶν πραγμάτων]. Διότι 
θλῖψι ἔχουν καὶ οἱ δύο, καὶ ἐκεῖ- 
νος ὁ ὁποῖος πράττει τὴν ἀρετή, 
ἐξ αἰτίας τοῦ κόπου, μὲ τὸν ὁποῖο 
εἶναι ἑνωμένη αὐτὴ καὶ ἐκεῖνος 
ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν κόσμο, ἐξ 
αἰτίας τῆς ἀποτυχίας τῶν ὑλικῶν 
[πραγμάτων]. Ἀλλ᾽ ἐκεῖνος μέν, 
[ὁ ὁποῖος πράττει τὴν ἀρετή, ἔχει] 
σωτήριο θλῖψτ ἐνῶ ἐκεῖνος, [ὁ ὁποῖ- 
ος ἀγαπᾶ τὸν κόσμο, ἔχει θλῖψι] 
καταστρεπτικὴ καὶ ὀλέθρια. Ὁ Κύ- 
ριος, ὅμως, εἶναι ἀνάπαυσι καὶ γιὰ 
τοὺς δύο: καταπαύοντας, διὰ τῆς 
θεωρίας, μὲ τὸν Ἑαυτό Του, τοὺς 
κόπους τῶν ἀρετῶν τοῦ πρώτου: καὶ 
ἐμποδίζοντας, μὲ τὴν μετάνοια, τὴν 
σχετικὴ προσκόλλησι στὰ φθας- 
τὰ τοῦ δευτέρου. 

96. Ἡ δημόσια κοινοποίησι, στὴν 
ἐπιγραφὴ [τοῦ Τιμίου Σταυροῦ], 
τοῦ λόγου τῆς καταδίκης τοῦ Σω- 
τῆρος, σαφῶς ἐδίδαξε, ὅτι ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος σταυρώθηκε, εἶναι 
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τα βασιλέα τὸν σταυρωθέν- 
τα σαφῶς καὶ Κύριον ἐδίδα- 
ξε. Ῥωμαϊστὶ γάρ, καὶ Ἑλ- 
ληνιστί, καὶ Ἑβραϊστί φησιν 
ἀναγεγράφθαι τὸν λόγον". 
Νοῶ δὲ διὰ μὲν τοῦ Ῥωμαί- 
στί, τὴν πρακτικήν, ὡς τῆς 
Ῥωμαίων βασιλείας, κατὰ 
τὸν Δανιήλ, ὁρισθείσης εἶναι 
πασῶν ἀνδρικωτέρας τῶν 
ἐπὶ γῆς βασιλειῶν” πρακτι- 
κῆς δὲ ἴδιον εἴπερ τι ἄλλο, 
ἡ ἀνδρεία’ διὰ δὲ τοῦ Ἑλλη- 
νιστί, τὴν φυσικὴν θεωρίαν, 
ὥς μᾶλλον τοῦ Ἑλλήνων 
ἔθνους, παρὰ τοὺς λοιποὺς 
ἀνθρώπους, τῆ φυσικῇ σχο- 
λάσαντος φιλοσοφίᾳ: διὰ δὲ 
τοῦ Ἑβραϊστί, τὴν Θθεολογι- 
κὴν μυσταγωγίαν, ὡς τοῦ 
ἔθνους τούτου προδήλως 
ἀνέκαθεν τῷ Θεῷ διὰ τοὺς 
πατέρας ἀνατεθέντος. 

2ζ’. Δεῖ μὴ µόνον ἡμᾶς πα- 
θῶν σωματικῶν φονευτάς, 
ἀλλὰ καὶ τῶν κατὰ ψυχὴν 
ἐμπαθῶν λογισμῶν ὀλετῆ- 
ρας, κατὰ τὸν λέγοντα ἅγι- 
ον’ εἰς τὰς πρωΐας ἀπέκτει- 
νον πάντας τοὺς ἁμαρτω- 
λοὺς τῆς γῆς, τοῦ ἐξολοθρεῦ- 
σαι ἐκ πόλεως Κυρίου πάν- 
τας τοὺς ἐργαζομένους τὴν 
ἀνομίαν!55' τουτέστι τὰ τοῦ 





βασιλέας καὶ Κύριος τῆς πρακτι- 
κῆς καὶ φυσικῆς καὶ θεολογικῆς 
φιλοσοφίας. Διότι λέγει [ἢ Ἁγία 
Γραφή], ὅτι ὁ [σχετικὸς] λόγος ἔχει 
ἀναγραφῆ στὰ Ρωμαϊκὰ καὶ στὰ 
Ἑλληνικὰ καὶ στὰ Ἑβραϊκά. Καὶ 
ἐννοῶ μὲ τὴν [ἀναγραφὴ] μὲν στὰ 
Ῥωμαϊκὰ τὴν πρακτικὴ [φιλοσο- 
φία], καθώς πράγματι ἡ βασιλεία 
τῶν Ῥωμαίων ὁρίσθηκε νὰ εἶναι, 
σύμφωνα μὲ τὸν Δανιήλ, ἡ πλέον 
ἀνδρεία ἀπὸ ὅλες τὶς βασιλεῖες τῆς 
γῆς. Ἴδιον δὲ τῆς πρακτικῆς [φι- 
λοσοφίας], περισσότερο ἀπὸ κάτι 
ἄλλο, [εἶναι] ἡ ἀνδρεία. Μὲ τὴν 
[ἀναγραφὴ] δὲ στὰ Ἑλληνικὰ [ἐν- 
νοῶ] τὴν φυσικὴ θεωρία, διότι, πρᾶ- 
γματι, περισσότερο ἀπὸ τοὺς ὑπο- 
λοίπους ἀνθρώπους, τὸ γένος τῶν 
Ἑλλήνων ἀσχολήθηκε μὲ τὴν φυ- 
σικὴ φιλοσοφία. Καὶ μὲ τὴν [ἀνα- 
γραφὴ] στὰ Ἑβραϊκὰ [ἐννοῶ] τὴν 
θεολογικὴ μυσταγωγία, διότι, πρά- 
γματι, τὸ ἔθνος αὐτό, προφανῶς, 
ἦταν, ἀνέκαθεν, ἀφιερωμένο, μέ- 
σῷ τῶν Πατριαρχῶν, στὸν Θεό. 

97. Πρέπει ἐμεῖς νὰ εἴμαστε, ὄχι 
μόνον, φονεῖς τῶν σωματικῶν πα- 
θῶν ἀλλὰ καὶ ἐξολοθρευτὲς τῶν 
ἐμπαθῶν λογισμῶν στὴν ψυχή, 
σύμφωνα μὲ τὸν Ἅγιο [Προφήτη 
Δαυΐδ], ὃ ὁποῖος λέγει: «Μέχρι τὶς 
πρωϊνὲς ὧρες φόνευα ὅλους τοὺς 
ἁμαρτωλοὺς τῆς γῆς, γιὰ νὰ ἐξολο- 
θρεύσω ἀπὸ τὴν πόλι τοῦ. Κυρίου 
ὅλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἐργάζονται 
τὴν ἀνομία»: δηλαδή, [φόνευα] τὰ 
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σώματος πάθη, καὶ τῆς ψυ- 
χῆς τοὺς ἀνομοῦντας λογι- 
σμούς. 

Ζη’. Ὁ τὴν ὁδὸν τῶν ἀρε- 
τῶν χωρὶς τῆς ἐφ᾽ ἑκάτερα 
ῥοπῆς μετ᾽ εὐσεβοῦς, καὶ ὀρ- 
θῆς γνώσεως συντηρήσας 
ἁλώβητον, εἴσεται τὴν γινο- 
μένην πρὸς αὐτὸν τοῦ Θεοῦ 
διὰ τῆς ἀπαθείας παρουσί- 
αν. Ψαλῶ γὰρ καὶ συνήσω 
ἐν ὁδῷ ἀμώμῳ πότε ἥξεις 
πρός με”, Ὁ γὰρ Ψαλμὸς τὴν 
ἐνάρετον πρᾶξιν δηλοῖ' ἡ δὲ 
σύνεσις τὴν ἐπ᾽ ἀρετῇ γνω- 
στικὴν ἐπιστήμην, καθ᾽ ἣν 
τῆς θείας αἰσθάνεται παρου- 
σίας. Ὁ δὲ δι᾽ ἀγρυπνίας τῶν 
ἀρετῶν προσδεχόμενος τὸν 
Κύριον αὐτοῦ, πιστὸς ἂν εἴη, 
καὶ ἀγαθός. 

7θ’. Οὐ δεῖ τὸν εἰσαγόμενον 
εἰς εὐσέβειαν διὰ μόνης ἄγε- 
σθαι χρηστότητος πρὸς τὴν 
πρᾶξιν τῶν ἐντολῶν, ἀλλὰ 
μὴν καὶ τῇ μνήμη τῶν Θεί- 
ων δικαιωμάτων δι᾽ ἀποτο- 
μίας συχνότερον αὐτὸν ἀγω- 
νίσασθαι: ἐφ᾽ ᾧ μὴ μόνον πό- 
θῳ τῶν θείων ἐρᾷν, ἀλλὰ 
καὶ φόβῳ τῆς κακίας ἁπέ- 
χεσθαι. Ἔλεον γάρ, καὶ κρί- 
σιν ἄσομαί σοι, Κύριε" ἵνα 
καὶ ἄδη τῷ Θεῷ κατὰ πό- 














πάθη τοῦ σώματος καὶ τοὺς λογι- 
σμοὺς τῆς ψυχῆς, οἱ ὁποῖοι ἐνερ- 
γοῦν τὰ παράνομα. 

98. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, μὲ εὐσεβῆ 
καὶ ὀρθὴ γνῶσι, διεφύλαξε ἁλώ- 
βητη τὴν ὁδὸ τῶν ἀρετῶν, χωρὶς 
τὴν ἀπόκλισι πρὸς τὴν μία ἢ τὴν 
ἄλλη [κατεύθυνσι], θὰ γνωρίσῃ 
τὴν παρουσία τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία 
ἐπέρχεται σ᾽ αὐτόν, διὰ τῆς ἀπα- 
θείας. Διότι [λέγει ὁ Ψαλμωδός:] 
«θὰ ψάλλω καὶ θὰ γνωρίσω, στὴν 
ἄμωμη ὁδὸ [τῆς ἀρετῆς], πότε θὰ 
ἔρθῃς σ᾽ ἐμένα». Διότι ὁ ψαλμὸς 
δηλώνει τὴν πρακτικὴ ἀρετή: ἐνῶ 
ἡ σύνεσι τὴν γνωστικὴ ἐπιστήμη, 
ἐπὶ τῇ βάσει τῆς ἀρετῆς, ἕνεκα τῆς 
ὁποίας αἰσθάνεται [κανεὶς] τὴν 
θεία παρουσία. Καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος ὑποδέχεται τὸν Κύριό του, ἀγρυ- 
πνώντας γιὰ τὶς ἀρετές, ἤθελε 
εἶναι πιστὸς καὶ ἀγαθός. 

99, Δὲν πρέπει ὁ ἀρχάριος στὴν 
εὐσέβεια νὰ ὁδηγῆται στὴν ἐπι- 
τέλεσι τῶν ἐντολῶν, μόνο μέσῳ 
τῆς ἀγαθότητος, ἀλλά, βέβαια, καὶ 
μὲ τὴν μνήμη τῶν θείων δικαιω- 
μάτων, [τῆς κρίσεως τοῦ Θεοῦ], 
συνήθως νὰ ἀγωνίζεται αὐτός, ἐν- 
τονώτερα, μὲ βία: οὕτως ὥστε νὰ 
ἐπιθυμῇ τὰ θεῖα, ὄχι μόνο μὲ πόθο 
ἀλλὰ καὶ νὰ ἀπομακρύνεται ἀπὸ 
τὴν κακία, ἀπὸ φόβο. Διότι [λέγει 
ὁ Ψαλμωδός!] «θὰ ψάλλω γιὰ Σένα 
Κύριε τὸ ἔλεος [τῆς εὐσπλαχνίας 
Σου] καὶ τὴν δικαιοκρισία [Σου]», 
ὥστε καὶ νὰ ψάλλῃ στὸν Θεὸ μὲ πό- 
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θον τερπόμενος, καὶ εὐτονῇ 
πρὸς τὸ ἆσμα τῷ φόβῳ στο- 
μούμενος. 

ρ΄. Ὁ δι᾽ ἀρετῆς καὶ γνώσε- 
ώς ἁρμοσάμενος τὸ σώμα 
πρὸς τὴν ψυχήν, γέγονε κι- 
θάρα Θεοῦ, καὶ ναός, καὶ αὐ- 
λός: κιθάρα μέν, ὡς καλῶς 
φυλάξας τὴν τῶν ἀρετῶν 
ἁρμονίαν: αὐλὸς δέ, ὡς διὰ 
τῶν θείων θεωρημάτων εἰ- 
σδεχόµενος τὴν τοῦ Πνεύ- 
µατος ἔμπνευσιν' ναὸς δέ, 
ὡς διὰ τὴν κατὰ νοῦν καθα- 
ρότητα, τοῦ Λόγου γεγονώς 
κατοικητήριον. 











θο, εὐφραινόμενος καὶ νὰ στέκε- 
ται ρωμαλέος στὴν ψαλμωδία, 
ἐνισχυόμενος ἀπὸ τὸν φόβο. 

100. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ τὴν ἀρε- 
τὴ καὶ τὴν γνῶσι συνήρμοσε τὸ 
σῶμα μὲ τὴν ψυχή, ἔχει γίνει κι- 
θάρα καὶ ναὸς καὶ αὐλὸς τοῦ Θε- 
οὗ. [Ἔχει] μὲν [γίνει] κιθάρα, ἐπει- 
δὴ ἐφύλαξε, ὅπως πρέπει τὴν ἄρ- 
μονία τῶν ἀρετῶν. [Ἔχει] δὲ [γί- 
νει] αὐλός, διότι, διὰ τῶν θείων 
θεωρημάτων, δέχεται μέσα του 
τὴν ἔμπνευσι τοῦ ΠΠαναγίου] 
Πνεύματος. Καὶ ναός, διότι, διὰ 
τῆς καθαρότητος τοῦ νοός [του], 
ἔχει γίνει κατοικητήριο τοῦ Λόγου. 


ΣΗΠΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΛΙΑ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΛΙΑ 


ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


΄ Ἴσως ἔτι. 
᾽ Ἴσως τῶν τῶν ἁγιωτέρων ἁγίων. 
᾿ Ἴσως καθ᾽ ἡμᾶς. 
΄ Ἴσως τρόπος. 

- Ἴσως πρὸς σάρκα μόνον χωρὶς τοῦ οὔ. 
- Ἴσως κατὰ σάρκα λόγου. 
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4 Ἡ φράσι μετὰ τὸ κόμμα: «ἐπὶ τὰ ἅγια τῶν ἁγίων τῶν τῶν ἁγιωτέ- 
ρων» διορθώνεται σέ: «ἐπὶ τὰ ἅγια τῶν ἁγίων, ἁγιώτερα τῶν ἁγίων» μὲ 
πηγἡ τὴν Ρρέγο]οςίπε εμγ5ιδ εοπαρ]εξης, θετίες (σγπεσᾳ, Ρατὶς 1857- 1δ66, Ἐκδ. 
1.Ρ.ΜΙρπς. (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ ΟΜΟΔΟΓΗΤΟΥ ΑΓ., «Ἑκατοντὰς Δευτέρα τῶν 
κεφαλαίων περὶ θεολογίας καὶ τῆς ἐνσάρκου οἰκονομίας τοῦ Υἱοῦ τοῦ 
Θεοῦ», ΡΘ90, 11336) 

β Στὰ κεφάλαια αὐτὰ ὁ Ἅγιος Μάξιμος, ὅπως ἄλλωστε συχνότατα 
κάνει στὰ κεφάλαια τῶν ἑκατοντάδων του, ἀποκαλύπτει καὶ ἑρμη- 
νεύει χωρία τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης. Χρησιμοποιεῖ τὰ ἐπιλεγμένα αὐ- 
τά, ἀπὸ τὸν ἴδιο, χωρία, γιὰ νὰ παρουσιάσῃ τὰ ἁγιοπνευματικὰ νοή- 
ματα τῆς σοφίας τοῦ Θεοῦ. Ἐδῶ ὁ λόγος γιὰ περιστατικό, τὸ ὁποῖο ἔλα- 
βε χώρα κατὰ τὴν περίοδο τῆς Βασιλείας τοῦ Σαούλ. Συγκεκριµένα, ὁ 
Θεὸς ἀποστέλλει τὸν προφήτη Σαμουὴλ πρὸς τὸν Σαούλ, γιὰ νὰ τὸν 
χοίση Βασιλέα τοῦ Ἰσραὴλ καὶ νὰ τοῦ ἐξαγγείλῃ τὸ θέλημά Του. Ὁ 
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Θεὸς δίδει ἐντολὴ στὸν Βασιλέα Σαοὺλ νὰ καταστρέψη τὸν εἰδωλολα- 
τρικὸ λαὸ τῶν Ἀμαληκιτῶν, οἱ ὁποῖοι ἁμάρταναν ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ 
καὶ εἶχαν πατάξει τὸν Ἰσραὴλ -- τὸν λαὸ τοῦ Θεοῦ, κατὰ τὴν πορεία 
τῆς ἐξόδου του ἀπὸ τὴν Αἴγυπτο. Ἡ δὲ καταστροφὴ τῶν Ἀμαληκιτῶν 
ἀπὸ τὸν Σαοὺλ ὄφειλε νὰ εἶναι ἀπόλυτη, χωρὶς ἐξαίρεσι, συμπεριλαμ- 
βανομένων σ᾽ αὐτὴν καὶ τῶν ὑπαρχόντων τῶν Ἀμαληκιτῶν. Κατὰ 
τοῦτο ἢ τήρησι τῆς ἐντολῆς τοῦ Θεοῦ ἀπαιτοῦσε ὁ Βασιλεὺς Σαοὺλ νὰ 
φονεύσῃ ὅλους ἀνεξαιρέτως τοὺς Ἀμαληκῖτες καὶ τὰ ζῶα τους. Ὁ Σα- 
οὐύλ, ὅμως, παρήκουσε τὴν ἐντολὴ τοῦ Θεοῦ καὶ ἐφείσθη, δηλαδή, λυ- 
πήθηκε καὶ παρέλειψε νὰ φονεύσῃ τὸν Ἀγάγ, τὸν βασιλέα τῶν Ἀμα- 
ληκιτῶν καὶ νὰ καταστρέψῃ τὰ ἐκλεκτὰ του ὑπάρχοντα, ἀπὸ τὰ ὁποῖα 
καὶ ἐδελεάσθη. Ὁ Προφήτης Σαμουήλ, ἐλέγχει τὸν Βασιλέα Σαοὺλ γιὰ 
τὴν ἀθέτησι αὐτὴ τοῦ Θεοῦ, μὲ τὴν ἀνυπακοή του. Ὁ ἴδιος ὁ Προφήτης 
προκρίνοντας, ὡς κορυφαία ἐπιλογὴ ἔναντι πάντων, τὴν ὑπακοὴ στὸ 
θέλημα τοῦ Θεοῦ, φονεύει ὁ ἴδιος τὸν βασιλέα τῶν Ἀμαληκιτῶν Ἀγάγ. 
Ὁ Βασιλεὺς Σαοὺλ ἐγκαταλείποντας τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ, χάριν τοῦ 
εἰδωλολάτρου βασιλέως Ἀγὰγ καὶ τῶν θελκτικῶν ὑπαρχόντων του, 
στερεῖται τῆς δυνατότητός του νὰ μαθαίνῃ τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Εὗρι- 
σκόμενος, λοιπόν, ἐνώπιον τοῦ κινδύνου τῶν Φιλισταίων, ἔχοντας ἀπο- 
λέσει τὴν δυνατότητά του νὰ στραφῇ πρὸς τὸν Θεό, μετέρχεται ὁ ἴδιος 
τὴν εἰδωλολατρία. Ζητᾶ νὰ φροντίσουν νὰ τοῦ βροῦν γυναῖκα μάντισ- 
σα, ἐπιζητώντας τὴν ἀλήθεια στὶς δαιμονικὲς πλεκτάνες της. Γιὰ τὴν 
εὐόδωσι τοῦ ἀθεμίτου σκοποῦ του, ἀπεκδύεται τὰ βασιλικά του ἐνδύ- 
ματα καὶ μεταβαίνει μέσα στὸ σκοτάδι τῆς νύκτας σὲ κάποια ἐγγα- 
στρίμυθο μάντισσα, ὅπου ἐκεῖ ἐπιδίδεται στὴν νεκρομαντεία. 

Υ Κατὰ τὸ τριακοστὸ ὄγδοο ἔτος τῆς βασιλείας τοῦ Ἆσά, βασιλέως τοῦ 
βασιλείου τοῦ Ἰούδα, ὁ Βαασσά, βασιλεὺς τοῦ βασιλείου τοῦ Ἰσραήλ, 
ὠχύρωσε τὴν πόλη Ῥαμά, ἐπιτυγχάνοντας μὲ τὴν ὀχύρωσι αὐτὴ τὸν 
ἀπόλυτο ἀποκλεισμὸ τοῦ Ἀσά. Ὁ Ἀσά, γιὰ νὰ ἀντιμετωπίσῃ τὴν ἐπί- 
θεσι τοῦ Βαασσά, δὲν καταφεύγει στόν Θεό, ἀλλὰ παίρνει ἀπὸ τοὺς 
θησαυροὺς τοῦ Ναοῦ τοῦ Κυρίου, δηλαδή, ἱερὰ χρήματα καὶ μ᾽ αὐτὰ 
ἐξαγοράζει τὴν βοήθεια τοῦ εἰδωλολάτρου βασιλέως τῆς Συρίας, υἱοῦ 
τοῦ Ἄδερ. Πράγματι, ὁ τελευταῖος ἐπιτίθεται ἐναντίον πόλεων τοῦ 
βασιλείου τοῦ Ἰσραήλ. Ὁπότε ὁ Βαασὰ ὑποχωρεῖ ἀπὸ τὴν ὀχύρωσι τῆς 
ῬΡαμὰ καὶ λύει τὸν ἀποκλεισμὸ τοῦ Ἀσά. Ὁ προφήτης Ἀνανὶ παρουσι- 
άσθηκε τότε στὸν βασιλέα Ἀσὰ καὶ τὸν ἐπετίμησε, διότι δὲν στηρίχθη- 
κε στὸν Κύριο, λέγοντάς του, ὅτι ἐὰν εἶχε στηριχθῆ στὸ Θεό, ὁ Κύριος 
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θὰ τὸν καθιστοῦσε διὰ τῆς θείας δυνάμεώς Του νικητὴ καὶ ἔναντι τοῦ 
Βαασά, βασιλέως τοῦ Ἰσραήλ, καὶ ἔναντι τοῦ εἰδωλολατρικοῦ βασιλεί- 
ου τῆς Συρίας. Ἀλλὰ ἐπειδὴ τὰ διαβήματά του δὲν εὐθυγραμμίστηκαν 
ἀπὸ τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ καὶ ἐπέδειξε ἀδυναμία στὸν δρόμο τῆς κατὰ 
Θεὸν πολιτείας διέφυγε ἀπὸ τὰ χέρια του ἡ νίκη ἐναντίον τοῦ στρα- 
τοῦ τῆς Συρίας. Ὁ Ἀσὰ δὲν μετενόησε ἀπὸ τὰ λόγια τοῦ Προφήτου Άνα- 
νί. Ἔκλεισε τὸν Προφήτη στὴν φυλακὴ καὶ πολλοὺς ὁμόφρονες τοῦ 
Προφήτου ἐβασάνισε. Κατὰ τὸ τριακοστὸ ἕνατο ἔτος τῆς βασιλείας 
του προσεβλήθησαν τὰ πόδια του ἀπὸ νόσο καὶ ὑπέφερε ἀπὸ πόνους. 
Κατὰ τὴν ἀσθένειά του αὐτὴ δὲν ἐπεζήτησε τὸν Κύριο, ἀλλὰ τοὺς ἰα- 
τρούς. Ὁ Ἀσὰ πέθανε κατὰ τὸ τεσσαρακοστὸ ἔτος τῆς βασιλείας του. 


ΣΧΟΛΙΑ 


ΤἩ ποικιλία τῶν χαρισμάτων τοῦ Ἁγίου Πνεύματος προκύπτει ὡς ἕνας 
καὶ ἑνιαῖος καρπὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Γι᾿ αὐτὸ καὶ τὰ χαρίσματα 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος συνιστοῦν μία ἑνότητα καὶ δὲν μποροῦν νὰ ἀν- 
τιπαρατεθοῦν τὸ ἕνα πρὸς τὸ ἄλλο. Ἔτσι λόγου χάριν ἡ ἀγάπη δὲν 
μπορεῖ νὰ ἀντιπαρατίθεται πρὸς τὴν ἀλήθεια οὔτε φυσικὰ νὰ τὴν δια- 
ψεύδη, ὅπως γίνεται σήμερα στὸ πλαίσιο τοῦ Οἰκουμενισμοῦ. Μὲ ἄλ- 
λα λόγια δὲν μπορεῖ νὰ ἔχῃ εὐαγγελικὴ γνησιότητα ἢ ἀγάπη, ἡ ὁποία 
διακηρύσσεται, ὅτι διέπει τὶς σχέσεις τῶν ἑτεροδόξων (Ῥωμαιοκαθολι- 
κῶν καὶ Προτεσταντῶν) μὲ τοὺς Ὀρθοδόξους, ὅταν συμβαίνῃ νὰ ὑπάρ- 
χουν τόσο πολλὲς καὶ τόσο σοβαρὲς δογματικὲς διαφορές, ὡς πρὸς 
τὴν θεώρησι τῆς ἀλήθειας. 

2 Πρόκειται γιὰ τὴν πατερικὴ νοηματοδότησι τῆς ἀρχαιοελληνικῆς λέ- 
ἕεως «δυκαιοσύνη» (σύνολη ἀρετή), ποὺ ἐδῶ νοεῖται ὡς ἰδιάζουσα (σπλαγ- 
χνικὴ) ἀγάπη. 

3 Ἐδῶ πρόκειται γιὰ τὴν κορυφαία στιγμὴ τῆς θείας συγκαταβάσεως. 
Ἡ πρόσληψι τῆς ἀνθρωπίνης φύσεως ἀπὸ τὸν Θεὸ Λόγο ἔγινε χωρὶς 
τὴν ἁμαρτία καὶ τὶς συνέπειές της, ποὺ ἦταν ὁ βιολογικὸς θάνατος, 
ἀλλὰ καὶ ὁ χωρισμὸς τῆς ψυχῆς ἀπὸ τὸ ζωοποιὸ καὶ θεοποιὸ Πνεῦμα 
τοῦ Θεοῦ. Μὲ ἄλλα λόγια, ὃ ἐνανθρωπήσας Θεὸς δὲν ὄφειλε νὰ ὑπο- 
στῇ τὸν βιολογικὸ θάνατο, ἀφοῦ δὲν ἁμάρτησε καὶ κατὰ συνέπεια δὲν 
ἠσθένησε ἡ προσληφθεῖσα ἀνθρωπίνη φύσι. Παρὰ ταῦτα, κατὰ παρα- 
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χώρησι, καὶ λόγῳ τῆς ἀμέτρου ἀγάπης Του γιὰ τὴν σωτηρία τοῦ ἀν- 
θρώπου, δέχθηκε κατ᾽ οἰκονομίαν τὴν συνέπεια τῆς ἄκρας ἀσθενείας 
τῆς ἀνθρωπίνης φύσεως, δηλαδὴ τὸν ἐπονείδιστο σταυρικὀ Θάνατο. 
Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ πλήρωσε τὸ τίμημα τῶν ἁμαρτιῶν ὅλων τῶν ἀν- 
θρώπων ἀπὸ καταβολῆς κόσμου ἕως τῆς συντελείας, ὡς μόνος ἀνα- 
μάρτητος, γενόμενος δικαίως καὶ ὁ μόνος αἴρων τὴν ἁμαρτία ὅλου 
τοῦ κόσμου. Ἔτσι, μὲ τὴν θεότητά του, θεράπευσε ὀντολογικῶς τὴν 
ἀνθρωπίνη φύσι, μὲ τὴν ὁποία συνεδέθη ὁ ἴδιος ὀντολογικῶς, ὁπότε 
στὸ ἑξῆς θεραπεύει καὶ ἐμπλουτίζει χαρισματικῶς καὶ διαχρονικῶς μὲ 
τὴν Θεότητά Του ὅσους ἐντάσσονται στὸ μυστηριακὸ σῶμα Του, τὴν 
Ἐκκλησία. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ 


α΄. Ἕν ἐστι τὸ ὑπεράναρχον, 
καὶ ὑπερούσιον ἀγαθόν, ἡ 
Ἁγία Τρισυπόστατος Μονάς, 
Πατήρ, καὶ Υἱός, καὶ Ἅγιον 
Πνεῦμα. Τριῶν ἀπείρων ἄπει- 
ρος συμφυῖα: τόν τε τοῦ εἷ- 
ναι, καὶ πῶς, καὶ τί, καὶ ποῖον 
εἶναι λόγον πάμπαν τοῖς οὗ- 
σιν ἄβατον ἔχουσα. Πᾶσαν 
γὰρ διαφεύγει νόησιν τῶν 
νοούντων, τῆς κατὰ φύσιν 
οὐδαμῶς κρυφίας ἐνδότη- 
τος ἐξιοῦσα΄ καὶ πάσης πα- 
σῶν γνώσεων ἀπείρως ὑπε- 
ρεκτείνεται γνώσεως. 

β΄. Τὸ κατ᾽ οὐσίαν κυρίως ὂν 
ἀγαθόν, ἔστι τὸ μήτε ἀρχήν, 
μήτε τέλος, μήτε αἰτίαν τοῦ 
εἶναι, μήτε τὴν οἱανοῦν κατὰ 
τὸ εἶναι, πρὸς αἰτίαν τινὰ κί- 
νησιν ἔχον’ τὸ δὲ μὴ οὕτως 
ἔχον, οὐδὲ κυρίως ὄν, ὡς ἀρ- 
χήν, καὶ τέλος, καὶ αἰτίαν 








1. Ἕνα εἶναι τὸ ὑπεράναρχο καὶ ὑπε- 
ρούσιο ἀγαθό, ἡ Ἁγία Τρισυπόστα- 
τος Μονάς, ὁ Πατήρ, ὁ Υἱὸς καὶ τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα: ἡ ἄπειρος συμφυῖα 
τριῶν ἀπείρων, ἡ ὁποία ἔχει παντε- 
λῶς ἀπροσπέλαστο γιὰ τὰ ὄντα τὸν 
λόγο καὶ τοῦ εἶναι [τῆς ὑπάρξεως] 
καὶ τοῦ πῶς [εἶναι] καὶ τοῦ τί [εἶναι] 
καὶ ποιᾶς ποιότητος [εἶναι]. Διότι δι- 
αφεύγει, [ἀδυνατεῖ νὰ προσληφθῇ] 
ἀπὸ κάθε νόησι ἐκείνων, τὰ ὁποῖα 
νοοῦν, ἀφοῦ δὲν ἐξέρχεται διόλου 
ἀπὸ τὴν μυστική, ἐν σχέσει πρὸς τὴν 
φύσι [Της], ἐσωτερικότητα: καὶ ἀπεί- 
ρως ὑπερεκτείνεται, ἔναντι κάθε 
γνώσεως ὅλων τῶν γνώσεων. 

2. Ἐκεῖνο τὸ ἀγαθό, τὸ ὁποῖο εἶναι 
[ὑπάρχει] κυριαρχικά, ὡς πρὸς τὴν 
οὐσία [Του], εἶναι ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο 
δὲν ἔχει οὔτε ἀρχή, οὔτε τέλος, οὔτε 
αἰτία τοῦ εἶναι [τῆς ὑπάρξεως του], 
οὔτε τὴν ὁποιαδήποτε κίνησι πρὸς κά- 
ποια αἰτία, ὅσον ἀφορᾶ τὸ εἶναι [του]. 
Ἐκεῖνο, ἐξάλλου, τὸ ὁποῖο δὲν εἶναι 
κατὰ αὐτὸν τὸν τρόπο, δὲν ὑπάρ- 
χει καὶ κυριαρχικά, διότι ἔχει ἀρ- 
χὴ καὶ τέλος καὶ αἰτία τοῦ εἶναι [τῆς 
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τοῦ εἶναι, καὶ τὴν κατὰ τὸ 
εἶναι πρὸς αἰτίαν τινὰ κίνη- 
σιν ἔχον: τὸ δὲ κυρίως οὐκ 
ὄν, κἂν εἶναι λέγηται, κατὰ 
μέθεξιν βουλήσει τοῦ κυρί- 
ως ὄντος, καὶ ἔστι καὶ λέ- 
γεται. 
γ΄. Εἰ λόγος προκαθηγεῖτα 
τῆς τῶν ὄντων γενέσεως, οὔ- 
τε ἦν, οὔτε ἐστιν, οὔτε ἔσται 
τοῦ λόγου λόγος ἀνώτερος. 
Λόγος δὲ οὐκ ἄνους, ἢ ζωῆς 
ἄμοιρος, ἀλλ᾽ ἔννους, καὶ 
ζῶν, ὡς γεννῶντα νοῦν ἔχων 
οὐσιωδῶς ὑφεστῶτα τὸν 
Πατέρα, καὶ ζωήν ὑφεστῶ- 
σαν οὐσιωδῶς συνυπάρ- 
χουσαν τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον. 
δ΄. Εἷς Θεός, ἑνὸς Υἱοῦ Γεν- 
νήτωρ Πατήρ, καὶ Πνεύ- 
µατος Ἁγίου πηγή. Μονὰς 
ἀσύγχυτος, καὶ Τριὰς ἀδι- 
αίρετος: νοῦς ἄναρχος: μό- 
νου, μόνος, οὐσιωδῶς, ἀνάρ- 
χου λόγου Γεννήτωρ' καὶ μό- 
νης ἀϊδίου ζωῆς, ἤγουν Πνεύ- 
ματος Ἁγίου πηγή. 

ε΄. Εἷς Θεός, ὅτι μία θεότης. 
Μονάς Ἄναρχος, καὶ ἁπλῆ, 
καὶ ὑπερούσιος, καὶ ἀμερής, 
καὶ ἀδιαίρετος: ἡ αὐτὴ Μο- 
νάς, καὶ Τριάς, καὶ τὰ ἑξῆς. 
ς΄. Εἰ πᾶσα μετοχὴ τῶν μετε- 
χόντων προεπινοείται’ πάν- 








ὑπάρξεώς του] καὶ τὴν κίνησι πρὸς 
κάποια αἰτία, ὅσον ἀφορᾶ τὸ εἶναι 
[του]. Ἐκεῖνο, ὅμως, τὸ ὁποῖο δὲν εἷ- 
ναι [δὲν ὑπάρχει] κυριαρχικά, ἀκόμη 
κι ἂν λέγεται ὅτι εἶναι, [ὅτι ὑπάρχει], 
καὶ εἶναι καὶ λέγεται, κατὰ μέθεξιν, 
ἕνεκα τῆς θελήσεως ἐκείνου, τὸ ὁποῖο 
εἶναι κυριαρχικά. 

3. Ἐὰν ὁ Λόγος προπορεύεται καὶ 
καθοδηγῇ τὴν δημιουργία τῶν ὄν- 
των, οὔτε ὑπῆρξε, οὔτε ὑπάρχει, οὔ- 
τε θὰ ὑπάρξῃ λόγος ἀνώτερος τοῦ 
Λόγου. Ὁ Λόγος, βέβαια, δὲν εἶναι 
χωρὶς νοῦ ἢ στερημένος ἀπὸ ζωή, 
ἀλλὰ μὲ νοῦ καὶ μὲ ζωή, ἀφοῦ, ἔχει 
τὸν Πατέρα ὡς νοῦ, ὁ ὁποῖος ὑφί- 
σταται ὡς πρὸς τὴν [θεία] οὐσία, 
[καὶ Τὸν] γεννᾶ, καὶ [ἔχει] ὡς ζωή, 
ἢ ὁποία ὑφίσταται ὡς πρὸς τὴν [θεία] 
οὐσία, καὶ συνυπάρχει [μ᾽ Αὐτόν], τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα. 

4. Ἕνας [εἶναι] ὁ Θεός, ἑνὸς Υἱοῦ γεν- 
νήτορας, Πατέρας, καὶ πηγὴ τοῦ Ἁγί- 
ου Πνεύματος. [Εἶναι] Μονὰς ἀσύγ- 
χυτος καὶ Τριὰς ἀδιαίρετος: νοῦς χῶ- 
ρἱς ἀρχή: μόνος γεννήτορας κατὰ 
τὴν [θεία] οὐσία τοῦ μόνου χωρὶς ἀρ- 
χὴ Λόγου καὶ πηγὴ τῆς μόνης ἀϊ- 
δίου [ἀκτίστου] Ζωῆς, δηλαδὴ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος. 

5, Ὁ Θεὸς [εἶναι] ἕνας, διότι ἢ θεότης, 
[δηλαδή ἡ ὁλότης τῆς οὐσίας τοῦ 
Θεοῦ εἶναι] μία. [Εἶναι] Μονάδα, 
χωρὶς ἀρχὴ καὶ ἁπλῆ καὶ ὑπερού- 
σιος καὶ χωρὶς µέρη καὶ ἀδιαίρετη: 
ἡ ἴδια Μονάδα καὶ Τριάδα καὶ τὰ 
ἑξῆς. 

6. Ἐφόσον κάθε μετοχή, [τὸ μετέχειν] 
νοεῖται πρὶν [ἀπὸ τὴν νόησι] ἑκεί- 
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των δηλαδὴ σαφῶς ὑπέρκει- 
ται τῶν ὄντων ἀσυγκρίτως 
κατὰ πάντα τρόπον ἡ τῶν 
ὄντων αἰτία, κατὰ φύσιν - 
προὔὐπάρχουσά τε, καὶ προ- 
επινοουµένη τῶν ὄντων: 
οὐχ ὡς οὐσία συμβεβηκότων: 
ἐπεὶ σύνθετον ἀποδειχθή- 
σεται τὸ θεῖον, εἰς συμπλή- 
ρωσιν ἔχον τῆς οἰκείας ὑπάρ- 
ἕεως τὴν τῶν ὄντων ὑπό- 
στάσιν: ἀλλ᾽ ὡς οὐσίας τὸ 
ὑπερούσιον. Εἰ γὰρ αἱ μὲν 
τέχναι, τῶν ἐξ αὐτῶν ἐφεῦ- 
ρον τὰ σχήματα: ἡ δὲ κα- 
θόλου φύσις, τὰ εἴδη τῶν 
ὑπ᾽ αὐτήν: πολλῷ μᾶλλον 
ὁ Θεὸς τὰς τῶν ὄντων οὐ- 
σίας ἐκ μὴ ὄντων ὑπέστη- 
σεν, ὡς ὑπερούσιος, καὶ ἔτι 
μᾶλλον τῆς καθ᾽ ὑπερουσι- 
ότητα θέσεως, ἀπείρως ἐξη- 
ρημένος [τεείε: ἐξηρμένος]᾽ 
ὁ καὶ ταις τέχναις συζεύξας 
πρὸς ἐξεύρεσιν σχημάτων 
τὰς ἐπιστήμας, καὶ τῇ φύσει 
δοὺς τὴν ἀπεργαστικὴν τῶν 
εἰδῶν ἐνέργειαν, καὶ αὐτὸ 
τὸ εἶναι τῶν οὐσιῶν, ὅπερ 
ἐστιν, ὑποστησάμενος. 

ζ’. Ὁ τοῖς οὖσι μὴ κατ᾽ οὐ- 
σίαν μεθεκτός, κατ᾽ ἄλλον 
δὲ τρόπον μετέχεσθαι τοῖς 
δυναμένοις βουλόμενος, τοῦ 











νων, τὰ ὁποῖα μετέχουν [σ᾽ αὐτήν, 
τότε] εἶναι φανερό, ὅτι ἡ αἰτία τῶν 
ὄντων σαφῶς, ὑπέρκειται, μὲ κά- 
θε τρόπο, ἀσυγκρίτως, ἔναντι τῶν 
ὄντων, καθώς, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, 
καὶ προὐπάρχει καὶ νοεῖται, πρὶν 
ἀπὸ τὰ ὄντα: ὄχι, ὡς οὐσία, ὅσων 
ἔχουν συμβῆ: ἐπειδή, [ἄλλως], τὸ 
θεῖο θὰ ἀποδειχθῇ σύνθετο, ἔχον- 
τας, γιὰ συμπλήρωσι τῆς δικῆς [Του] 
ὑπάρξεως, τὴν ὑπόστασι τῶν ὄν- 
των: ἀλλὰ [ὑπέρκειται τῶν ὄντων], 
ὡς τὸ ὑπερούσιο κάθε οὐσίας. Διό- 
τι, ἐάν, ἀφενός, οἱ τέχνες ἐξηῦραν 
τὰ σχήματα ἐκείνων, τὰ ὁποῖα [προ- 
έρχονται] ἀπ᾽ αὐτές: ἀφετέρου ἡ 
φύσι, ἐν συνόλῳ, [ἐξηῦρε] τὶς μορ- 
φές, ἐκείνων, τὰ ὁποῖα [ὑπόκειν- 
ται] σ᾿ αὐτήν: πολὺ περισσότερο 
ὁ Θεὸς ἔδωσε ὑπόστασι [ὕπαρξι] 
στὶς οὐσίες τῶν ὄντων ἐκ μὴ ὄν- 
των, [ἀπὸ τὴν ἀνυπαρξία], ἀφοῦ 
[εἶναι] ὑπερούσιος καὶ ἀκόμη πε- 
ρισσότερο, ἀφοῦ εἶναι, ἀπείρως, ἐξυ- 
ψωμένος ἀπὸ τὴν σχετικὴ μὲ τὴν 
ὑπερουσιότητα, [τὴν ὑπέρβασι τῆς 
οὐσίας], τοποθέτησι. Αὐτὸς [εἶναι], 
ὁ ὁποῖος συνέδεσε τὶς ἐπιστῆμες 
μὲ τὶς τέχνες, γιὰ τὴν ἐξεύρεσι τῶν 
σχημάτων καὶ ἔδωσε στὴν φύσι 
τὴν ἐνέργεια νὰ συνιστᾷ τὶς μοςρ- 
Φφὲς καὶ ἔδωσε ὑπόστασι, [ὕπαρξι], 
στὸ εἶναι τῶν οὐσιῶν, ὅπως αὐτὸ 
εἶναι. 

7. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, ὅσον ἀφορᾶ τὴν 
οὐσία [Του], δὲν [εἶναι] μεθεκτὸς ἀπὸ 
τὰ ὄντα, ἂν καὶ ἐπιθυμεῖ, ὅμως, νὰ 
γίνεται μεθεκτὸς μὲ ἄλλον τρόπο, ἀπὸ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι μποροῦν, δὲν ἀπο- 
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κατ᾽ οὐσίαν κρυφίου παντε- 
λῶς οὐκ ἐξίσταται: ὁπότε 
καὶ αὐτὸς ὁ τρόπος, καθ᾽ ὃν 
θέλων μετέχεται, καθ᾿ ὃν αὖ- 
τὸς οἶδε τρόπον, μένει διῆνε- 
κῶς τοῖς πᾶσιν ἀνέκῴαντος: 
οὕτω καὶ θέλων ὑπέστησε τὰ 
μετέχοντα, καθ᾽ ὃν αὐτὸς ἐπί- 
σταται λόγον, δι᾽ ὑπερβάλ- 
λουσαν ἀγαθότητος δύνα- 
μιν. Οὐκοῦν τὸ θελήσει τοῦ 
πεποιηκότος γενόμενον, οὐκ 
ἂν εἴη ποτὲ θελήσαντι αὐ- 
τὸ γενέσθαι συναΐδιον. 

η΄. Ὁ τοῦ Θεοῦ Λόγος ἐφά- 
παξ κατὰ σάρκα γεννηθείς, 
ἀεὶ γεννᾶται θέλων κατὰ 
πνεῦμα διὰ Φιλανθρωπίαν 
τοῖς θέλουσι. καὶ γίνεται βρέ- 
φος, ἑαυτὸν ἐν ἐκείνοις δια- 
πλάττων ταῖς ἀρεταῖς: καὶ 
τοσοῦτον φαινόμενος, ὅσον 
χωρεῖν ἐπίσταται τὸν δεχό- 
μενον: οὐ φθόνῳ σμικρύνων 
τοῦ οἰκείου μεγέθους τὴν ἔκ- 
φανσιν, ἀλλὰ μέτρῳ σταθ- 
μίζων τῶν ὁρᾷν ποθούντων 
τὴν δύναμιν. Οὕτως ἀεὶ καὶ 
φαινόμενος ὁ τοῦ Θεοῦ Λό- 
γος τοῖς τρόποις τῶν µετο- 
χῶν, ἀεὶ διαμένει κατὰ τὴν 
ὑπερβολὴν τοῦ μυστηρίου, 
τοῖς πᾶσιν ἀθέατος: ὅθεν σα- 
φῶς τοῦ μυστηρίου τὴν δύ- 











μακρύνεται καθόλου ἀπὸ τὴν κρυ- 
φιότητα, ὅσον ἀφορᾶ τὴν οὐσία [Του] 
ὁπότε καὶ αὐτὸς ὁ τρόπος, διὰ τοῦ 
ὁποίου γίνεται μεθεκτός, ἐπειδὴ Θέ- 
λει, μὲ ὅποιον τρόπο αὐτὸς ὁ ἴδιος 
γνωρίζει, παραμένει, διαρκῶς, σὲ 
ὅλους, ἀφανέρωτος: μ᾽ αὐτὸν τὸν 
τρόπο, ἔδωσε ὑπόστασι στὰ μετέ- 
χοντα [ὄντα], ἐπειδὴ ἤθελε, γιὰ ἐκεῖ- 
νο τὸν λόγο, τὸν ὁποῖο Αὐτὸς γνω- 
ρίζει, ἕνεκα τῆς ὑπερβολικῆς δυνὰ- 
μεως τῆς ἀγαθότητός [Του]. Ἔπο- 
μένως, ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο δημιουργή- 
θηκε ἀπὸ τὴν θέλησι τοῦ Δημιουρ- 
γοῦ, δὲν μπορεῖ νὰ εἶναι ἀῑδιο [ᾶκτι- 
στο], μαζὶ μ᾽ Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος θέλη- 
σε αὐτὸ νὰ δημιουργηθῇ. 

8. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, ἄν καὶ μιὰ φο- 
ρὰ μόνο γεννήθηκε, κατὰ σάρκα, 
γεννᾶται πάντοτε, κατὰ πνεῦμα, 
ἕνεκα φιλανθρωπίας, ἐπειδὴ θέλει, 
σ᾽ ἐκείνους, ποὺ θέλουν: καὶ γίνεται 
βρέφος, διαπλάθοντας μὲ τὶς ἀρε- 
τές, τὸν Ἕαυτό Του μέσα σ᾽ ἐκείνους: 
καὶ ἀποκαλύπτεται τόσο, ὅσο γνω- 
οίζει, ὅτι χωρᾶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος [Τὸν] 
δέχεται χωρὶς νὰ σμικρύνη, λόγῳ 
φθόνου, τὴν ἀποκάλυψι τοῦ μεγέ- 
θους Του, ἀλλὰ σταθμίζοντας, λό- 
γῷ μέτρου, [ὁρίου δυνατότητος], τὴν 
δύναμι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι ποθοῦν νὰ 
βλέπουν [τὸν Θεό]. Καὶ ἔτσι, ἂν καὶ 
πάντοτε ἀποκαλύπτεται ὁ Λόγος τοῦ 
Θεοῦ, μὲ τοὺς τρόπους τῶν [ἑκάστοτε] 
μετοχῶν, [ἔτσι ὅπως κάθε φορὰ γί- 
νεται μεθεκτός], παραμένει γιὰ ὅλους 
ἀθέατος, ἐξ αἰτίας τῆς ὑπερβολῆς 
τοῦ μυστηρίου. Ὡς ἐκ τούτου, ἀφοῦ 
μελέτησε, ἐπακριβῶς, τὴν δύναμι 
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ναμιν διασκοπήσας ὁ θεῖος 
Ἀπόστολος, φησίν: Ἰησοῦς 
Χριστός, χθὲς καὶ σήμερον 
ὁ αὐτὸς καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας: 
εἰδὼς ἀεὶ καινὸν τὸ μυστή- 
ριον, καὶ μηδέποτε περιλή- 
ψει νοὸς παλαιούμενον. 

θ’. Γεννᾶται Χριστὸς ὁ Θεός, 
προσλήψει σαρκὸς ψυχὴν 
ἐχούσης νοερὰν γενόμενος 
ἄνθρωπος: ὁ παρασχόμενος 
τοῖς οὖσιν ἐκ μὴ ὄντων τὴν 
γένεσιν: ὃν Παρθένος ὕπερ- 
φυώς τεκοῦσα”, παρέλυσεν 
οὐδὲν τῆς παρθενίας τεκμή- 
ριον. Ὡς γὰρ αὐτὸς ἄνθρω- 
πος γέγονεν, οὐκ ἀλλοιώσας 
τὴν φύσιν, οὐδ᾽ ἀμείψας τὴν 
δύναμιν: οὕτω τὴν τεκοῦσαν, 
καὶ Μητέρα ποιει, καὶ παρθέ- 
νον διατηρεῖ’ θαύματι Θαῦ- 
μα κατὰ ταὐτὸ διερμηνεύων 
ἅμα, καὶ θατέρῳ κρύπτων 
τὸ ἕτερον, ἐπειδή δι’ ἑαυτὸν 
ὁ Θεὸς ἀεὶ κατ᾽ οὐσίαν ὑπάρ- 
χει μυστήριον, τοσοῦτον ἐξά- 
γων τῆς φυσικῆς κρυφιότη- 
τος, ὅσον ταύτην πλέον διὰ 
τῆς ἐκφάνσεως κρυφιωτέ- 
ραν ἐργάζεσθαι: καὶ τοσοῦ- 
τον πάλιν μητέρα τὴν Παρ- 
θένον τεκοῦσαν ποιούμενος, 
ὅσον τὴν κύησιν [τεςίε: διὰ τῆς 
κυήσεως]: ἄλυτα τῆς παρ- 








τοῦ μυστηρίου, ὁ θεῖος Ἀπόστολος 
λέγει: «ὁ Ἰησοῦς Χριστὸς χθὲς καὶ 
σήμερα καὶ στοὺς αἰῶνες [εἶναι] ὁ 
ἴδιος»: ἐπειδὴ γνωρίζει, ὅτι τὸ μυ- 
στήριο [εἶναι] πάντοτε καινούργιο 
καὶ ὅτι οὐδέποτε παλιώνει, ἐξ αἰτί- 
ας τῆς προσλήψεώς [του], ἀπὸ τὸν 
κάθε νοῦ. 

9. Ὁ Χριστός, ὁ Θεός, γεννᾶται μὲ 
πρόσληψι σώματος, ἀφοῦ ἔγινε ἄν- 
θρωπος, ποὺ ἔχει νοερὰ ψυχή. [Γεν- 
νᾶται] Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προσέφε- 
ρε στὰ ὄντα τὴν γέννησι ἐκ τῶν μὴ 
ὄντων: τὸν ὁποῖο ἡ Παρθένος γεν- 
νώντας, ὑπερφυσικά, δὲν κατέλυσε 
κανένα τεκμήριο τῆς παρθενίας. 
Διότι, ὅπως αὐτὸς γεννήθηκε ἄν- 
θρωπος, χωρὶς νὰ ἀλλοιώση τὴν 
φύσι, οὔτε νὰ ἀλλάξῃ τὴν δύναμί 
[Του]- κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο, καὶ ἐκεί- 
νη, τὴν ὁποία [Τὸν] γέννησε, [καὶ 
Τὴν] καθιστᾶ μητέρα καὶ [Τὴν] δι- 
ατηρεῖ παρθένο: ἑρμηνεύοντας, 
διαμιᾶς, κατὰ τὸν ἴδιο χρόνο, τὸ 
θαῦμα μὲ θαῦμα καὶ κρύβοντας 
τὸ ἕνα [θαῦμα] μὲ τὸ ἄλλο, ἐπειδὴ 
ὁ Θεός, Αὐτὸς καθ᾽ Ἑαυτόν, ὡς πρὸς 
τὴν οὐσία Του, εἶναι πάντοτε μυ- 
στήριο, ὥστε τόσο νὰ ἀποβάλλῃ 
τὴν φυσική [Του] κρυφιότητα, ὅσο 
γιὰ νὰ τὴν καθιστᾶ στὸ ἑξῆς, διὰ 
τῆς ἀποκαλύψεως, περισσότερο κε- 
κρυμμένη καὶ [εἶναι ὁ Θεὸς μυστή- 
ριο, ὥστε] τόσο πάλι νὰ κάνῃ μη- 
τέρα τὴν παρθένο, ἡ ὁποία [Τὸν] 
γέννησε, ὅσο γιὰ νὰ ἀπεργασθῇ, 
μὲ τὴν κύησι, ἄλυτα τὰ δεσμὰ τῆς 
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θενίας τὰ δεσμὰ ἀπεργάσα- 
σθαι. 

(’. Καινοτομοῦνται φύσεις, 
καὶ Θεὸς ἄνθρωπος γίνεται. 
Οὐ μόνον ἡ θεία, καὶ σταθε- 
ρά, καὶ ἀκίνητος, κινουμέ- 
γη πρὸς τὴν κινουμένην καὶ 
ἄστατον, ἵνα στήση τοῦ φέ- 
ρεσθαι’ οὐδὲ µόνον ἡ ἀνθρω- 
πίνη δίχα σπορᾶς ὑπὲρ φύ- 
σιν γεωργοῦσα σάρκα, τῷ 
λόγῳ τελεσφορουμένην, ἵνα 
στῆ τοῦ φέρεσθαι: ἀλλὰ καὶ 
ἀστὴρ ἐξ ἀνατολῶν ἐν ἡμέ- 
ρᾷ φαινόμενος, καὶ τοὺς Μά- 
γους ὁδηγῶν” εἰς τόπον τῆς 
τοῦ Λόγου σαρκώσεως, ἵνα 
δείξῃ μυστικῶς νικῶντα τὴν 
αἴσθησιν, τὸν ἐν νόμῳ, καὶ 
προφήταις λόγον, καὶ ὅδη- 
γοῦντα τὰ ἔθνη πρὸς τὸ µέ- 
γιστον φῶς τῆς ἐπιγνώσεως. 
Πρὸς γὰρ ἐπίγνωσιν τοῦ σαρ- 
κωθέντος Λόγου, σαφῶς ὁ 
νομικὸς καὶ προφητικὸς λό- 
γος, καθάπερ ἀστὴρ εὐσε- 
βῶς κατανοούμενος, ὁδηγεῖ 
τοὺς κατὰ πρόθεσιν κεκλη- 
μένους τῆς χάριτος. 

ια’. Ἐπειδὴ θέλων ἐγώ, τὴν 
θείαν ἐντολὴν παρέβην ὁ 
ἄνθρωπος, καὶ τὸ στεῤῥόν 
μου τῆς φύσεως, θεότητος 
ἐλπίδι δελεάσας, πρὸς ἡδο- 











παρθενίας. 

10. Οἱ φύσεις καινοτομοῦνται καὶ 
ὁ Θεὸς γίνεται ἄνθρωπος. Ὄχι, 
μόνο, ἐπειδὴ ἡ θεία καὶ σταθερὴ 
καὶ ἀκίνητη [φύσι] μετατοπίζεται 
πρὸς τὴν [ἀνθρώπινη], ἡ ὁποία κι- 
νεῖται καὶ [εἶναι] ἄστατη, γιὰ νὰ 
[τὴν] σταματήσῃ ἀπὸ τὸ κατακρή- 
μνισμά [της]. οὔτε µόνον, ἐπειδὴ 
ἡ ἀνθρώπινη [φύσι], ἀποδίδει 
σάρκα, ὑπερφυσικά, χωρὶς σπο- 
ρά, φθάνοντας στὴν τελειότητα 
μὲ τὸν Λόγο, γιὰ νὰ σταματήσῃ 
ἀπὸ τὸ νὰ παρασύρεται: ἀλλὰ 
ἐπειδὴ καὶ ὁ ἀστέρας ἀπὸ τὴν 
Ἀνατολή, φαίνεται τὴν ἡμέρα καὶ 
τῆς σαρκώσεως τοῦ Λόγου, γιὰ 
νὰ δείξῃ, μυστικῶς, ὅτι ὁ Λόγος, 
[4 ὁποῖος ἐνεργοῦσε] μέσα στὸ 
Νόμο καὶ στοὺς Προφῆτες, νικᾶ 
τὴν αἴσθησι καὶ ὁδηγεῖ τὰ ἔθνη 
πρὸς τὸ μέγιστο φῶς τῆς ἐπι- 
γνώσεως [τοῦ Θεοῦ]. Διότι σα- 
φῶς ὁ Νομικὸς καὶ Προφητικὸς 
λόγος, ὅταν κατανοῆται, εὖσε- 
βῶς, ὁδηγεῖ σὰν ἀστέρας, τοὺς 
καλεσμένους ἀπὸ τὴν Χάρι, ἀνά- 
λογα τῆς προαιρέσεώς [τους], 
πρὸς τὴν ἐπίγνωσι τοῦ σαρκω- 
θέντος Λόγου. 

11. Ἐπειδὴ ἐγώ, ὁ ἄνθρωπος, αὖὐ- 
τοβούλως, παρέβην τὴν θεία ἐν- 
τολὴ καὶ ὁ διάβολος, ἀφοῦ δελέ- 
ασε, μὲ τὴν ἐλπίδα τῆς θεότητος, 
τὸ στερεὸ τῆς φύσεώς µου, [τὸ] πα- 
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νὴν κατέσυρεν ὁ διάβολος’, 
δι᾽ ἧς ὑποστήσας τὸν θάνα- 
τον ἡβρύνετο, τρυφῶν τὴν 
φθορὰν τῆς φύσεως. Διὰ τοῦ- 
το γίνεται τέλειος ἄνθρω- 
πος ὁ Θεός, μηδὲν παραμεί- 
φας τῆς φύσεως, πλὴν τῆς 
ἁμαρτίας”, ἐπεὶ μηδὲ τῆς φύ- 
σεως ἦν' ἵνα σαρκὸς προβλή- 
ματι δελεάσας, ἐρεθίσῃ τὸν 
ἄπληστον δράκοντα περι- 
χανόντα τὴν σάρκα καταπι- 
εἴν, γενησομένην αὐτῷ μὲν 
δηλητήριον, τῇ δυνάμει τῆς 
ἐν αὐτῇ Θεότητος παντελῶς 
διαφθείρουσαν: τῇ δὲ φύσει 
τῶν ἀνθρώπων ἀλεξητήρι- 
ον πρὸς τὴν ἐξ ἀρχῆς χάριν, 
δυνάμει τῆς ἐν αὐτῇ Θεότη- 
τος, ἀνακαλουμένην. Ὡς γὰρ 
αὐτὸς τὸν ἰὸν αὐτοῦ τῆς κα- 
κίας τῷ ξύλῳ τῆς γνώσεως 
ἐγχέας, τὴν γευσαμένην δι- 
έφθειρε φύσιν, οὕτω καὶ αὐ- 
τὸς ἐμφαγεῖν βουληθεὶς τῆς 
σαρκὸς τοῦ Δεσπότου, τῇ δυ- 
νάμει τῆς ἐν αὐτῇ Θεότητος 
διεφθάρη. 

ιβ΄. Τὸ μέγα τῆς ἐνανθρω- 
πήσεως μυστήριον, ἀεὶ μέ- 
νει μυστήριον: οὐ μόνον ὅτι 
συμμέτρως τῇ δυνάμει τῶν 
ὑπ᾽ αὐτοῦ σῳζομένων ἐκφαι- 
νόμενον, ἔχει μεῖζον τοῦ ἐκ- 








ρέσυρε στὴν ἡδονή, διὰ τῆς ὁποίας 
ἐκαυχᾶτο, ἀπολαμβάνοντας τὴν 
φθορὰ τῆς φύσεως, διότι ἔδωσε 
ὑπόστασι στὸν θάνατο. Γι’ αὐτὸ ὁ 
Θεὸς γίνεται τέλειος ἄνθρωπος, 
χωρὶς νὰ ἀντιπαρέλθῃ τίποτα ἀπὸ 
τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι, ἐκτὸς ἀπὸ 
τὴν ἁμαρτία, ἐπειδὴ δὲν ἦταν βέ- 
βαια καὶ [ἡ ἁμαρτία, ἴδιον] τῆς ἀν- 
θρωπίνης φύσεως: ὥστε, ἀφοῦ δε- 
λεάση μὲ τὸ περίβλημα τῆς σαρ- 
κὸς [τὸν διάβολο], νὰ προκαλέση 
τὸν ἄπληστο δράκοντα νὰ ἀνοίξῃ 
διάπλατα τὸ στόμα [του], γιὰ νὰ 
καταπιῇ τὴν σάρκα, ἡ ὁποία θὰ τοῦ 
ἀπέβαινε μὲν δηλητήριο, καθὼς θὰ 
[Τὸν] ἀφάνιζε, παντελῶς, μὲ τὴν 
δύναμι τῆς Θεότητος, [ἡ ὁποία ἐκρύ- 
πτετο] ἐντός της: ἐνῶ, γιὰ τὴν φύ- 
σι τῶν ἀνθρώπων, [θὰ ἀπέβαινε] 
ἀλεξητήριο, [ἀποθεραπευτικὸ φάρ- 
μακο], διότι, μὲ τὴν δύναμι τῆς Θε- 
ότητος, ἀνακαλεῖται στὴν ἀρχική, 
[πρὸ τῆς πτώσεως], Χάρι. Ὅπως, βέ- 
βαια, αὐτός, [ὁ διάβολος], ἀφοῦ ἐξέ- 
χυσε, µέσα στὸ δένδρο τῆς γνώσε- 
ως, τὸ δηλητήριο τῆς κακίας του, 
διέφθειρε τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι, ἡ 
ὁποία [τὸ] γεύθηκε᾽ κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο καὶ ὁ ἴδιος, ὅταν θέλησε νὰ 
φάγῃ τὴν σάρκα τοῦ Κυρίου, κατα- 
στράφηκε ἀπὸ τήν, ἐντός της, δύ- 
ναμι τῆς Θεότητος. 

12. Τὸ μέγα μυστήριο τῆς ἐνανθρω- 
πήσεως παραμένει πάντοτε μυστή- 
ριο: ὄχι μόνο, διότι, καθὼς ἀποκα- 
λύπτεται, ἀνάλογα μὲ τὴν δύναμι 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι σώζονται ἀπ᾽ αὐ- 
τό, ἔχει ἐκεῖνο, ποὺ ἀκόμα δὲν ἀπο- 
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Φανθέντος τὸ µήπω ὁρώμε- 
νον, ἀλλ᾽ ὅτι καὶ αὐτὸ τὸ φα- 
νέν, ἔτι μένει πάμπαν ἀπό- 
κρυφον, οὐδενὶ λόγῳ καθώς 
ἐστι γινωσκόμενον: καὶ μὴ 
τὸ δόξῃ παράδοξον τὸ λε- 
γόμενον. Ὁ γὰρ Θεὸς ὑπε- 
ρούσιος ὤν, καὶ ὑπερουσιό- 
τητος ἁπάσης ὕπερανεστη- 
κώς, εἰς οὐσίαν ἐλθεῖν βου- 
ληθείς, ὑπερουσίως οὐσιώ- 
θη- διὸ καὶ ὑπὲρ ἄνθρωπον, 
ὡς φιλάνθρωπος, ἐκ τῆς ἀν- 
θρώπων οὐσίας ἀληθῶς ἄν- 
θρωπος γεγονώς, τὸν τοῦ 
πῶς ἄνθρωπος γέγονε τρό- 
πον, μένει διαπαντὸς ἔχων 
ἀνέκφαντον, ὑπὲρ ἄνθρω- 
πον γὰρ γέγονεν ἄνθρωπος. 
ιγ΄. Σκοπήσωμεν πιστῶς τὸ 
μυστήριον τῆς θείας ἐναν- 
θρωπήσεως, καὶ μόνον δοξά- 
σωμεν ἀπεριέργως τὸν τοῦ- 
το γενέσθαι δι ἡμᾶς εὐδοκή- 
σαντα. Τίς γὰρ δυνάμει θαῤ- 
ῥῶν λογικῆς ἀποδείξεως, 
ἐξειπεῖν δύναται πῶς Θε- 
οὗ Λόγου γίνεται σύλληψις; 
Πῶς γένεσις σαρκὸς ἄνευ 
σπορᾶς; Πῶς γέννησις ἄνευ 
φθορᾶς; Πῶς Μήτηρ, ἡ με- 
τὰ τὸν τόκον διαμείνασα 
Παρθένος; Πῶς ὁ ὑπερτε- 
λής, καθ᾽ ἡλικίαν προέκο- 











καλύφθηκε μεγαλύτερο ἀπὸ ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο ἀποκαλύφθηκε, ἀλλά, 
διότι καὶ αὐτό, τὸ ὁποῖο Φανερώ- 
θηκε, παραμένει ἀκόμη, παντελῶς, 
ἀπόκρυφο, ἐπειδὴ μὲ κανένα λόγο 
δὲν γνωρίζεται, καθὼς [ὄντως] εἷ- 
ναι. Καὶ νὰ μὴν θεωρηθῆ αὐτό, τὸ 
ὁποῖο λέγεται, παράδοξο. Διότι ὁ 
Θεός, ὁ ὁποῖος εἶναι ὑπερούσιος καὶ 
ὑψώνεται πάνω καὶ πέρα ἀπὸ κά- 
θε ὑπερουσιότητα, ὅταν θέλησε νὰ 
περιέλθῃ σὲ οὐσία, οὐσιώθη ὑπε- 
ρουσίως. Γι αὐτὸ καὶ ὡς φιλάνθρω- 
πος, ἐνῶ ἔχει γίνει ἀληθινὰ ἄνθρω- 
πος, ἀπὸ τὴν οὐσία τῶν ἀνθρώπων, 
μὲ τρόπο, ποὺ ὑπερβαίνει τὸν ἄν- 
θρωπο, ἐμμένει νὰ κρατᾷ τὸν τρό- 
πο τοῦ πῶς ἔχει γίνει ἄνθρωπος 
πάντοτε ἀφανέρωτο [μυστικό], δι- 
ότι ἔχει γίνει ἄνθρωπος κατὰ τρό- 
πο, ποὺ ὑπερβαίνει τὸν ἄνθρωπο. 

19. Ἂς παρατηρήσωμε μὲ πίστι τὸ 
μυστήριο τῆς θείας ἐνανθρωπή- 
σεως καὶ ἂς δοξάσωμε ἀπεριέρ- 
γωςῖ Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος εὐδόκη- 
σε νὰ συντελεσθῇ αὐτὸ γιὰ χάρι 
μας. Διότι ποιὸς μπορεῖ νὰ ἐκφρά- 
ση, σαφῶς, ἐμπιστευόμενος τὴν 
δύναμι τῆς λογικῆς ἀποδείξεως, 
πῶς ἔγινε ἡ σύλληφψι τοῦ Θεοῦ 
Λόγου; Πῶς [ἔγινε] γέννησι σάρ- 
κας χωρὶς σπορά; Πῶς [ἐγινε] γέν- 
νησι χωρὶς φθορὰ [τῆς παρθενί- 
ας]; Πῶς [ἔγινε] μητέρα, ἐκείνη, 
ἢ ὁποία μετὰ τὸν τοκετὸ παρέ- 
µεινε παρθένος; Πῶς ὁ ὑπερτέ- 
λειος ἀναπτύσσετο, ὡς πρὸς τὴν 
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πτεό Πῶς ὁ καθαρὸς ἐβαπτί- 
ζετο’ Πῶς διέτρεφεν ὁ πει- 
νῶν:; Πῶς ὁ κοπιῶν ἐχαρί- 
ζετο δύναμιν”; Πῶς ὁ πά- 
σχων ἐδίδου ἰάματα; Πῶς 
ὁ θνήσκων ἐζωοποίειΊ; Καὶ 
ἵνα τὸ πρῶτον καὶ τελευταῖ- 
ον εἴπω, πῶς Θεὸς ἄνθρω- 
πος γίνεται; Καὶ τὸ δὴ πλέον 
μυστηριωδέστερον, πῶς οὐ- 
σιωδῶς ἐν σαρκὶ καθ᾽ ὑπό- 
στασιν ὁ Λόγος, ὁ κατ᾽ οὐσίαν 
ὑποστατικῶς ὅλος ὑπάρχων 
ἐν τῷ Πατρί: πῶς ὁ αὐτός, 
καὶ ὅλος ἐστὶ Θεὸς κατὰ φύ- 
σιν, καὶ ὅλος γέγονε κατὰ 
φύσιν ἄνθρωπος: μηδὲ μίαν 
φύσιν ἠρνημένος παντάπα- 
σιν' μήτε τὴν θείαν, καθ᾽ ἣν 
ὑπάρχει Θεός, μήτε τὴν ἡμε- 
τέραν, καθ᾽ ἣν γέγονεν ἄν- 
θρωπος. Ταῦτα πίστις μόνη 
χωρεῖ τὰ μυστήρια, τῶν ὑπὲρ 
νοῦν καὶ λόγον ὑπάρχουσα 
πραγμάτων ὑπόστασις. 

ιδ’. Ὁ Ἀδὰμ παρακούσας, ἐξ 
ἡδονῆς ἔρχεσθαι τὴν τῆς φύ- 
σεως ἐδίδαξε γένεσιν: ὁ Κύ- 
ριος ταύτην ἐξοικίζων τῆς 
φύσεως, τὴν ἐκ σπορᾶς οὐ 
προσήκατο σύλληψιν: ἡ γυ- 
νὴ παραβᾶσα τὴν ἐντολὴν ἐξ 
ὀδύνης ἄρχεσθαι τὴν τῆς φύ- 
σεως κατέδειξε γένεσιν' ὁ 











ἡλικία; Πῶς ὁ καθαρὸς ἐβαπτίζε- 
πο; Πῶς ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος πεινοῦ- 
σε, [ὡς ἄνθρωπος], διέτρεφε [τοὺς 
ἄλλους]; Πῶς ἐκεῖνος, ποὺ ἦταν κου- 
ρασμένος, χάριζε δύναμι; Πῶς ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἔπασχε, θεράπευς; 
Πῶς ἐκεῖνος, ποὺ πέθαινε, ζωοποι- 
οὔσε; Καὶ γιὰ νὰ πῶ τὸ πρῶτο καὶ 
τὸ τελευταῖο, πῶς ὁ Θεὸς γίνεται 
ἄνθρωπος; Καὶ ἐκεῖνο, μάλιστα, [τὸ 
ὁποῖο εἶναι] ἀκόμη πιὸ µυστηριώ- 
δῶς ἀκατάληπτο, πῶς οὐσιωδῶς, μὲ 
[ἀνθρώπινη] ὑπόστασι, μέσα σὲ σῶ- 
μα, [βρίσκεται] ὁ Λόγος, ὁ ὁποῖος, 
κατὰ τὴν [θεία] οὐσία [Του], ὑπάρ- 
χει ὅλος, ὑποστατικῶς, μέσα στὸν 
Πατέρα; Πῶς ὁ ἴδιος καὶ ὅλος εἰ- 
ναι κατὰ φύσιν Θεὸς καὶ ἔχει γίνει 
ὅλος κατὰ φύσιν ἄνθρωπος, χωρὶς 
νὰ ἀρνῆται, παντελῶς, καμία φύσι 
οὔτε τὴν θεία, κατὰ τὴν ὁποία εἷ- 
ναι Θεός, οὔτε τὴν δική µας, κατὰ 
τὴν ὁποία ἔχει γίνει ἄνθρωπος. Ἡ 
πίστι χωρᾶ µόνο αὐτὰ τὰ μυστή- 
ρια, ἐπειδὴ ἀποτελεῖ τὴν ὑπόστασι 
ἐκείνων τῶν πραγμάτων, τὰ ὁποῖα 
ὑπερβαίνουν κάθε νοῦ καὶ λόγο. 
14. Μὲ τὸ νὰ παρακούσῃ ὁ Ἀδὰμ [τὴν 
ἐντολὴ τοῦ Θεοῦ], ἐδίδαξε νὰ ἐπέρ- 
χεται, μέσῳ τῆς ἡδονῆς, ἡ γέννησι 
τῆς [ἀνθρωπίνης] φύσεως, Ὁ Κύρι- 
ος, ἐκβάλλοντας αὐτὴ [τὴν ἡδονὴ] 
ἀπὸ τὴν φύσι, δὲν δέχθηκε τὴν σύλ- 
ληψι ἐκ τοῦ σπέρματος. Ἡ γυναῖκα 
παραβαίνοντας τὴν ἐντολὴ κατέδει- 
ξε, ὅτι ἡ γέννησι τῆς Φύσεως ἀρχίζει 
ἀπὸ τὴν ὀδύνη. Ὁ Κύριος ἀπο- 
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Κύριος ταύτην ἀποτινάσσων 
τῆς φύσεως, γεννηθείς, φθο- 
ρὰν ὑπομεῖναι τὴν τεκοῦσαν 
οὐ συνεχώρησεν: ἵν᾽ ὁμοῦ τήν 
τε ἑκούσιον ἡδονήν, καὶ τὴν 
δι᾽ αὐτὴν ἀκούσιον ὀδύνην, 
ἐξέλη τῆς Φύσεως: ὧν οὐκ ἦν 
δημιουργός, ἀναιρέτης γε- 
νόμενος: καὶ διδάξῃ μυστικῶς 
κατὰ γνώμην ἄλλης ἀπάρ- 
χεσθαι ζωῆς, ἐξ ὀδύνης μὲν 
τυχὸν ἀρχομένης καὶ πόνων, 
ληγούσης δὲ πάντως εἰς ἡδο- 
νὴν θείαν καὶ εὐφροσύνην 
ἀπέραντον. Διὰ τοῦτο γίνε- 
ται ἄνθρωπος, καὶ γεννᾶται 
ὡς ἄνθρωπος ὁ ποιήσας τὸν 
ἄνθρωπον, ἵνα σώση τὸν ἄν- 
θρωπον: καὶ πάθη πάθεσιν ἰα- 
σάμενος, πάθος αὐτὸς ὑπάρ- 
χων ἀποδειχθη, τῶν ἡμετέ- 
ρων παθῶν ὑπερφυῶς ταῖς 
αὐτοῦ κατὰ σάρκα στερήσε- 
σι, τὰς ἡμῶν κατὰ πνεῦμα 
φιλανθρώπως ἕξεις ἀνανε- 
ούμενος. 

ιε΄. Ὁ τῷ θείῳ πόθῳ νικήσας 
τὴν πρὸς τὸ σῶμα τῆς ψυ- 
Χῆς διάθεσιν, ἀπερίγραφος 
γέγονε, κἄν ἐστιν ἐν σώμα- 
τι. Ὁ γὰρ ἕλκων τὴν τοῦ πο- 
θοῦντος ἔφεσιν Θεός, πάν- 
των ἐστὶν ἀσυγκρίτως ὑψη- 
λότερος, οὐκ ἐῶν τὸν πο- 








μακρύνοντας αὐτὴν [τὴν ὀδύνη] 
ἀπὸ τὴν φύσι, ὅταν γεννήθηκε, 
δὲν ἐπέτρεψε ἐκείνη, ἡ ὁποία [Τὸν] 
γέννησε, νὰ ὑποστῇ καμία φθο- 
ρά: ὥστε, συγχρόνως, νὰ ἀποβάλ- 
λῃ ἀπὸ τὴν [ἀνθρωπίνη] φύσι καὶ 
τὴν ἑκούσιο ἡδονῆ καὶ τήν, ἐξ αἰ- 
τίας αὐτῆς, ἀκούσιο ὀδύνη, μὲ τὸ 
νὰ γίνῃ ἀναιρέτης ἐκείνων, τῶν 
ὁποίων δὲν ἦταν δημιουργός: καὶ 
νὰ διδάξη, μυστικῶς, νὰ ἀρχίζωμε 
μὲ τὴν [συγκατάθεσι τῆς] γνώμης 
[μας] ἄλλη ζωή, ἡ ὁποία ξεκινᾶ 
μέν, ἴσως, ἀπὸ τὴν ὀδύνη καὶ τοὺς 
πόνους, καταλήγει, ὅμως ὁπωσδή- 
ποτε, σὲ θεία ἡδονὴ καὶ ἀπέραν- 
τη εὐφροσύνη. Γι᾿ αὐτό, γιὰ νὰ 
σώσῃ τὸν ἄνθρωπο, γίνεται ἄν- 
θρωπος καὶ γεννιέται, ὡς ἄνθρω- 
πος, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δημιούρ- 
γησε τὸν ἄνθρωπο: καὶ ἀφοῦ ἐθε- 
ράπευσε τὰ πάθη [μας] μὲ τὰ Τίά- 
θη [Του], ἀποδείχθηκε, ὅτι Αὐτὸς 
εἶναι τὸ ὑπὲρ φύσι Πάθος τῶν πα- 
θῶν μας, καθὼς ἀνακαινίζει, φι- 
λάνθρωπα, τὶς πνευματικές µας 
καταστάσεις μὲ τὶς δικές Του σω- 
ματικὲς στερήσεις. 

15. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ τὸν θεῖο 
πόθο νίκησε τὴν διάθεσι τῆς ψυ- 
χῆς, ὡς πρὸς τὸ σῶμα, ἔχει γίνει 
ἀπεριόριστος, [δὲν περιορίζεται 
ἀπὸ τίποτε], ἀκόμη κι ἂν εἶναι μὲ 
σῶμα. Διότι ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος ἑλ- 
κύει τὴν ἔφεσι ἐκείνου, ποὺ [Τὸν] 
ποθεῖ, εἶναι ἀσυγκρίτως, ὑψηλότε- 
ρος ἀπ᾽ ὅλα, μὴ ἐπιτρέποντας νὰ προ- 
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θοῦντά τινι τῶν μετὰ Θε- 
ὂν προσηλῶσαι τὴν ἔφεσιν. 
Ποθήσωμεν οὖν τὸν Θεὸν 
καθ᾽ ὅλην ἡμῶν τὴν τῆς φύ- 
σεως δύναμιν, καὶ πᾶσι τοῖς 
σωματικοῖς τὴν προαίρεσιν 
ἀκράτητον ποιησώμεθα: καὶ 
πάντων τῶν ὄντων αἰσθη- 
τῶν τε καὶ νοητῶν ὑπερά- 
νω τῇ διαθέσει γενώμεθα, 
καὶ οὐδὲν κατὰ τὴν γνώμην 
πρὸς τὸ συνεῖναι Θεῷ τῷ κα- 
τὰ φύσιν ἀπεριγράφῳ, παν- 
τελῶς ὑπὸ τῆς φυσικῆς πε- 
ριγραφῆς ζημιωσώμεθα. 
ις᾿. Ἀγών ἐστι φθόνου, καὶ 
ἀρετῆς ἡ τῶν ἁγίων κακο- 
πάθεια: τοῦ μέν, ὅπως κρα- 
τήσῃ Φιλονεικοῦντος' τῆς 
δέ, ὅπως ἀήττητος διαμεί- 
νη, πάντα φερούσης: καὶ τοῦ 
μὲν εὐοδώσῃ κακίαν ἀγω- 
νιζομένου διὰ τῆς τῶν κα- 
τορθούντων κολάσεως: τῆς 
δέ, ὅπως κατάσχη τοὺς ἆγα- 
θοὺς κἂν ταῖς συμφοραῖς τὸ 
πλέον ἔχοντας. 

ιζ'. Ἀρετῆς ἆθλόν ἐστι τὸ τοῖς 
πόνοις ἐναγωνίζεσθαι. Νί- 
κης ἔπαθλον φερούσης τοῖς 
ὑπομένουσι, τῆς ψυχῆς τὴν 
ἀπάθειαν: καθ᾿ ἣν δι ἀγάπης 
ἑνουμένη Θεῷ, σώματος καὶ 
κόσμου τῇ διαθέσει χωρίζε- 








σηλώση ἐκεῖνος, ποὺ [Τὸν] ποθεῖ, 
τὴν ἔφεσί [του] σὲ κάτι ἀπὸ [ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα εἶναι] μετὰ τὸν Θεό, [στὰ 
δημιουργήματα]. Ἐπομένως, ἂς ποθή- 
σωμε τὸν Θεό, μὲ ὅλη τὴν δύναμι 
τῆς φύσεως μας καὶ ἂς κάνωμε τὴν 
προαίρεσί [μας] ἀδέσμευτη ἀπὸ ὅλα 
τὰ σωματικά: καὶ ἂς γίνωμε, ὡς πρὸς 
τὴν διάθεσί [μας], ὑπεράνω ἀπὸ ὅλα 
τὰ ὄντα καὶ τὰ αἰσθητὰ καὶ τὰ νοητά, 
καὶ παντελῶς δὲν θὰ ζημιωθοῦμε ἀπὸ 
τὸν φυσικὸ περιορισμό [μας], ὡς πρὸς 
τὸ νὰ ἑνωθοῦμε κατὰ τὴν γνώμη 
[μας] μὲ τὸν Θεό, [ὁ ὁποῖος εἶναι] 
κατὰ τὴν φύσι [Του] ἀπεριόριστος. 
16. Ἡ κακοπάθεια τῶν Ἁγίων εἶναι 
ἀγώνας, μεταξὺ τοῦ φθόνου καὶ τῆς 
ἀρετῆς. Τοῦ μὲν [φθόνου εἶναι ἀγῶώ- 
νας], γιὰ νὰ κυριαρχήση Φιλονεικών- 
τας. Της δὲ [ἀρετῆς εἶναι ἀγώνας], 
γιὰ νὰ παραμείνῃ ἀήττητη ὑπομέ- 
νοντας τὰ πάντα. Καὶ [εἶναι ἀγώνας] 
τοῦ μὲν [φθόνου], ὁ ὁποῖος ἀγωνί- 
ζεται, γιὰ νὰ εὐοδώσῃ τὴν κακία, 
μέσῳ τῆς ἐπιβολῆς δεινῶν σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι κατορθώνουν [τὴν 
ἄσκησι τῆς ἀρετῆς]- τῆς δὲ [ἀρετῆς 
εἶναι ἀγώνας], γιὰ νὰ ἐπικρατήση 
στοὺς ἀγαθούς, ἀκόμη κι ἂν ἔχουν 
περίσσεια ἀπὸ συμφορές. 

17. Τὸ ἄθλημα τῆς ἀρετῆς εἶναι τὸ 
νὰ ἀγωνίζεται μέσα στοὺς πό- 
νους, φέροντας ὡς ἔπαθλο τῆς νί- 
κης, σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ὑπομέ- 
νουν, τὴν ἀπάθεια τῆς ψυχῆς, κα- 
τὰ τὴν ὁποία [κατάστασι τῆς ἁπα- 
θείας, ἡ ψυχή], καθὼς ἑνώνεται 
διὰ [θείας] ἀγάπης μὲ τὸν Θεό, 
χωρίζεται, μὲ τὴν διάθεσί [της] 
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ται. Ψυχῆς γὰρ ῥῶσίς ἐστι 
τοῖς ὑπομένουσιν, ὁ τοῦ σώ- 
ματος αἰκισμός. 

(η΄. Ἡδονῆς ἀπάτη κλαπέν- 
τες τὸ ἀπαρχῆς, τὸν θάνατον 
τῆς ὄντως ζωῆς προεκρίνα- 
μεν: ταύτης οὖν τὸν φονευ- 
τὴν εὐχαρίστως ἐνέγκωμεν 
πόνον τοῦ σώματος, ὅπως 
τοῦ ταύτης θανάτου ἑαυτῷ 
συναφανίσαντος τὸν διὰ |[η- 
ἀεπήιιτη: ἡδονῆς]Ρ γενόμενον 
θάνατον, ἀπολάβωμεν ἡμίν 
ἐπανατρέχουσαν τὴν ἡδονῆ 
πραθεῖσαν ζωήν, μικροῖς πό- 
νοις σαρκὸς ἀγορασθεῖσαν. 
ιθ΄’. Εἰ σαρκὸς εὐπαθούσης 
ὁ τῆς ἁμαρτίας εἴωθε πιαί- 
νεσθαι τόνος, δῆλον ὅτι ταύ- 
της δυσπαθούσης, ὁ τῆς ἀρε- 
τῆς ἀνηβᾶν εἰκότως πέφυ- 
κε. Γενναίως οὖν ἐνέγκωμεν 
τῆς σαρκὸς τὴν δυσπάθειαν 
τῶν κατά ψυχὴν οὖσαν ῥυ- 
πτικὴν μολυσμῶν, καὶ τῆς 
μελλούσης δόξης πρόξενον. 
Οὐκ ἄξια γὰρ τὰ παθήμα- 
τα τοῦ νῦν καιροῦ, πρὸς τὴν 
μέλλουσαν δόξαν ἡμῖν ἀπο- 
καλύπτεσθαι” 

κ΄. Οὔτε σῶμα θεραπεύοντες 
ἰατροί, ἓν καὶ τὸ αὐτὸ πᾶσι 
προσφέρουσι φάρμακον, οὔτε 
ὁ Θεὸς ψυχῶν ἰατρεύων νο- 








| ἀπὸ τὸ σῶμα καὶ ἀπὸ τὸν κόσμο. 


Διότι, γιὰ ἐκείνους, ποὺ ὑπομέ- 
νουν, ἣ κακομεταχείρισι τοῦ σώ- 
ματος εἶναι ἢ εὐρωστία τῆς ψυ- 
χῆς. 

18. Στὴν ἀρχή, ἀποπλανημένοι 
ἀπὸ τὴν ἀπάτη τῆς ἡδονῆς, προ- 
τιμήσαμε τὸν θάνατο τῆς ὄντως 
ζωῆς. Ἂς βαστάσωμε, ἑπομένως, 
εὐχαρίστως, τὸν πόνο τοῦ σώμα- 
τος, τὸν φονέα αὐτῆς [τῆς ἡδονῆς], 
ὥστε, μὲ τὸ νὰ ἀφανίσῃ ὁ θάνα- 
τος αὐτῆς [τῆς ἡδονῆς], μαζὶ μὲ 
τὸν ἑαυτό του, τὸν θάνατο, ὁ ὁποῖ- 
ος ἐπῆλθε, διὰ τῆς ἡδονῆς, νὰ ἐπα- 
νακτήσωμε, ἐπανερχομένη σ᾽ ἐμᾶς, 
ἀγορασμένη μὲ μικροὺς κόπους 
τοῦ σώματος, τὴν ζωή, ἡ ὁποία 
πωλήθηκε ἔναντι ἡδονῆς. 

19. Ἐὰν συνηθίζη ἡ ἰσχὺς τῆς ἁμας- 
τίας νὰ τονώνεται, ὅταν ἡ σάρκα 
καλοπερνᾶ, [εἶναι] φανερό, ὅτι, 
ὅταν αὐτὴ κακοπερνᾷ, ἀνανεώ- 
νεται, κατὰ φυσικὸ τρόπο [ἡ ἰσχὺς] 
τῆς ἀρετῆς. Ἂς βαστάσωμε, ἑπο- 
μένως, μὲ γενναιότητα, τὴν κα- 
κοπάθεια τῆς σαρκός, ἡ ὁποία κα- 
θαρίζει ἀπὸ τοὺς μολυσμοὺς τῆς 
ψυχῆς καὶ [είναι] πρόξενος τῆς μελ- 
λούσης δόξης. Διότι δὲν εἶναι ἄξια 
τὰ παθήματα τοῦ καιροῦ τῆς πα- 
ρούσης ζωῆς, ἐν σχέσει πρὸς τὴν 
δόξα, ἢ ὁποία πρόκειται νὰ μᾶς 
ἀποκαλυφθῇ. 

20. Οὔτε, ὅταν οἱ ἰατροὶ θεραπεύ- 
ουν τὸ σῶμα, προσφέρουν ἕνα καὶ 
τὸ ἴδιο φάρμακο σὲ ὅλους, οὔτε, 
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σήµατα, ἕνα µόνον θεραπεί- 
ας οἷδε τρόπον πάσαις ἁρμό- 
διον’ ἀλλ᾽ ἑκάστη τὸν πρό- 
σφορον ἀπονείμας, τὰς ἰά- 
σεις ἐργάζεται. Εὐχαριστή- 
σωμεν οὖν θεραπευόμενοι, 
κἂν ἔχη βάσανον τὸ γινόμε- 
νον. Τὸ γὰρ τέλος μακάριον. 
κα΄. Οὐδὲν οὕτω ψυχῆς ἐλέγ- 
χει διάθεσιν, ὡς σαρκὸς δυ- 
σπαθούσης ἐπαναστήματα: 
οἷς ἐὰν ὑπενδῷ, Θεοῦ πλέον 
στέργουσα τὴν σάρκα φανή- 
σεται. ἐὰν δὲ τοῖς τούτων δι- 
αμείνη τινάγμασιν ἄσειστος, 
σαρκὸς πλέον ἀρετὴν τιμῶ- 
σὰ δειχθήσεται δι ἧς τὸν Θε- 
ὂν ἔνοικον ὑποδέξεται τὸν 
δι᾽ αὐτὴν παθεῖν καθ᾽ ἡμᾶς 
ἀνασχόμενον: βοῶντα καθά- 
περ πάλαι τοῖς μαθηταῖς 
θαρσεῖτε, ἐγὼ νενίκηκα τὸν 
κόσμον! 

κβ’. Εἰ πάντες παιδείας οἱ 
ἅγιοι γεγόνασι μέτοχοι, καὶ 
ἡμεις εὐχαριστήσωμεν σὺν 
αὐτοῖς παιδευόμενοι, ἵνα τῆς 
αὐτῶν μέτοχοι γενέσθαι δό- 
ἕης ἀξιωθῶμεν. Ὃν γὰρ ἀγα- 
πᾷ Κύριος παιδεύει: μαστι- 
γοῖ δὲ πάντα υἱὸν ὃν παρα- 
δέχεται", 

Κγ΄.Ὁ Ἀδὰμ τὴν πλευρὰν ἡδο- 
νὴν προτείνασαν παραδεξά- 











ὅταν ὁ Θεὸς θεραπεύῃ τὰ νοσήματα 
τῶν ψυχῶν, γνωρίζει ἕνα μόνο τρό- 
πο θεραπείας κατάλληλο γιὰ ὅλες 
[τὶς ψυχές]. ἀλλὰ παρέχοντας τὸν 
κατάλληλο γιὰ καθεμιὰ [τρόπο Θε- 
ραπείας], χορηγεῖ τὶς ἰάσεις. Ἂς εὐχα- 
ριστήσωμε, λοιπόν, [τὸν Θεό], διότι 
θεραπευόμεθα, ἀκόμη κι ἂν ἡ ἐνερ- 
γουμένη [θεραπεία] ἔχει κακοπά- 
θεια. Διότι τὸ τέλος [εἶναι] µακάριο. 
21. Τίποτα δὲν ἐλέγχει τόσο τὴν διά- 
θεσι [τὴν ὑπαρξιακὴ τοποθέτησι] 
τῆς ψυχῆς, ὅσο οἱ ἐπαναστάσεις τῆς 
σαρκός, ὅταν κακοπαθῇ: στὶς ὁποῖ- 
ες, ἐὰν ἀρχίσῃ νὰ ὑποχωρῆ, θὰ ᾧα- 
νῇ, ὅτι ἐπιθυμεῖ περισσότερο τὴν 
σάρκα ἀπὸ τὸν Θεό. Ἐάν, ὅμως, πα- 
ραμείνη ἀκλόνητη στὶς ἐξεγέρσεις 
αὐτῶν [τῶν ἐπαναστάσεων], θὰ ἀπο- 
δειχθῆ, ὅτι προτιμᾶ περισσότερο 
ἀπὸ τὴν σάρκα τὴν ἀρετή, διὰ τῆς 
ὁποίας θὰ ὑποδεχθῆ, ὡς ἔνοικό [της] 
τὸν Θεό, ὁ ὁποῖος ἀνέχθηκε, γιὰ χά- 
ριτης, νὰ πάθη, ὅπως ἐμεῖς, [ὅμοια 
μὲ τὸν ἄνθρωπο καὶ] ὁ ὁποῖος ἀνα- 
φωνεῖ, ὅπως παλαιὰ στοὺς µαθη- 
τές [Του]: «ἔχετε θάρρος, ἐγὼ ἔχω 
νικήσει τὸν κόσμο». 

22. Ἐὰν ὅλοι οἱ ἅγιοι ἔχουν γίνει µέ- 
τοχοι παιδαγωγικῆς δοκιμασίας, ἂς 
εὐχαριστήσωμε [τὸν Θεό], διότι μα- 
ζί μ᾽ ἐκείνους παιδαγωγούμεθα καὶ 
ἐμεῖς, ὥστε νὰ ἀξιωθοῦμε νὰ γίνω- 
με μέτοχοι τῆς δικῆς τους δόξας. 
Διότι ὁ Κύριος δοκιμάζει, παιδαγω- 
γικά, ἐκεῖνον, τὸν ὁποῖον ἀγαπᾶ καὶ 
μαστιγώνει τὸν καθένα, τὸν ὁποῖο 
παραδέχεται, ὡς υἱό [Του]. 

23. Ὁ Ἀδάμ, ἀφοῦ ἀποδέχθηκε τὴν 
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µενος, ἔξω τοῦ Παραδείσου 
ποιεῖ τὸ ἀνθρώπινον”. Ὁ δὲ 
Κύριος πόνῳ ταύτην διὰ τῆς 
λόγχης ἀνασχεθείς”, τὸν λη- 
στὴν ἔσω τοῦ παραδείσου 
ἐποίησεν':, Ἀγαπήσωμεν τοί- 
νυν τὸν πόνον τῆς σαρκός, 
μισήσωμεν δὲ ταύτης τὴν 
ἡδονήν" ὁ μὲν γὰρ εἰσάγει, 
καὶ τοῖς ἀγαθοῖς ἀποκαθί- 
στησιν' ἡ δὲ ἐξάγει, καὶ τῶν 
ἀγαθῶν ἀποδιΐστησιν. 

κδ΄. Εἰ Θεὸς πάσχει σαρκί, 
γενόμενος ἄνθρωπος, τίς πά- 
σχων οὐ γέγηθε Θεὸν ἔχων 
τοῦ πάθους συμμέτοχον; ᾧ 
τὸ συμπάσχειν Βασιλείας 
πρόξενον γίνεται᾽ ἀληθὴς 
γὰρ ὁ εἰπών: εἴπερ συμπά- 
σχομεν, ἵνα καὶ συνδοξασθώ- 
ΜΕ, 

κε΄. Εἰ πάντως πονῆσαι δεῖ 
διὰ τὴν ἐμφυρεῖσαν τῆ φύ- 
σει διὰ τοῦ προπάτορος ἡδο- 
νήν, γενναίως τοὺς προσκαί- 
ρους καρτερήσωμεν πόνους: 
τῆς τε ἡδονῆς τὸ κέντρον 
ἡμιν ἀμβλύνοντας, καὶ τῶν 
δι αὐτὴν ἡμᾶς τῶν αἰωνίων 
ἐλευθεροῦντας κολάσεων. 
κε΄. Πάντων τῶν ἀγαθῶν τέ- 
λος ἐστὶν ἡ ἀγάπη, ὡς πρὸς 
τὸν Θεὸν τὸ τῶν ἀγαθῶν 
ἀκρότατον, καὶ παντὸς αἴ- 











πλευρά [του -- τὴν Εὔα], ἡ ὁποία 
[τοῦ] προέτεινε τὴν ἡδονή, ἐξορί- 
ζει τὸ ἀνθρώπινο [γένος], ἀπὸ τὸν 
Παράδεισο. Ὁ Κύριος, ὅμως, ὑπο- 
μένοντας αὐτὴν [τὴν πλευρά], μὲ 
πόνο, διὰ τῆς λόγχης, εἰσήγαγε τὸν 
ληστὴ ἐντὸς τοῦ παραδείσου. Ἂς 
ἀγαπήσωμε, λοιπόν, τὸν πόνο τῆς 
σαρκὸς καὶ ἂς μισήσωμε τὴν ἡδονή 
της. Διότι ὁ μὲν [πόνος τῆς σαρκὸς] 
εἰσάγει [στὸν παράδεισο] καὶ ἐπα- 
ναφέρει στὰ ἀγαθά. Ἡ δὲ [ἡδονὴ 
τῆς σαρκὸς] ἐξάγει [ἀπὸ τὸν παρά- 
δεισο] καὶ ἀποχωρίζει ἀπὸ τὰ ἀγα- 
θά. 

24. Ἐὰν ὁ Θεός, ἀφοῦ ἔγινε ἄνθρω- 
πος, πάσχη, ὡς πρὸς τὴν σάρκα 
[Του], ποιὸς δὲν χαίρεται, ὑπερβαλ- 
λόντως, ὅταν πάσχῃ, ἔχοντας συμ- 
μέτοχο τοῦ πάθους [του] τὸν Θεό, 
μετὰ Τοῦ ὁποίου ἡ συμπόρευσι στὸ 
πάθος γίνεται πρόξενος τῆς οὐ- 
ρανίου Βασιλείας; Εἶναι, πράγµμα- 
τι, ἀληθινὸς ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εἷ- 
πε: «ἐφόσον, βέβαια, πάσχομε μαζὶ 
[μ᾽ Ἐκεῖνον], θὰ δοξασθοῦμε καὶ µα- 
ζί [Του]». 

25. Ἐὰν πρέπει, ὁπωσδήποτε, νὰ πο- 
νέσωμε, ἐξ αἰτίας τῆς ἡδονῆς, ἡ ὁποία 
ἀνεμίχθη μέσα στὴν φύσι [μας], διὰ 
τοῦ προπάτορος [Ἀδάμ], ἂς ὑπομεί- 
νῶμε, μὲ γενναιότητα, τοὺς ἐφήμε- 
ρους πόνους, οἱ ὁποῖοι ἐξασθενοῦν 
σ᾿ ἐμᾶς τὸ κεντρὶ τῆς ἡδονῆς καὶ μᾶς 
ἐλευθερώνουν ἀπὸ τίς, ἐξ αἰτίας της, 
αἰώνιες τιμωρίες. 

26. Ἡ ἀγάπη εἶναι τὸ πέρας ὅλων 
τῶν ἀγαθῶν, διότι ὁδηγεῖ καὶ εἰσά- 
γει καὶ συγκεντρώνει στὸν Θεό, [ὁ 
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τιον ἀγαθοῦ, τοὺς ἐν αὐτῇ 
περιπατοῦντας ἄγουσα, καὶ 
προσάγουσα, καὶ συνάγου- 
σα’ ὡς πιστὴ καὶ ἀδιάπτω- 
τος μένουσα”. Ἡ πίστις γὰρ 
βάσις ἐστὶ τῶν μετ᾽ αὐτήν: 
ἐλπίδος λέγω, καὶ ἀγάπης, 
βεβαίως τὸ ἀληθὲς ὑφεστῶ- 
σα’ ἡ δὲ ἑλπὶς τῶν ἄκρων 
ἐστιν ἰσχύς, ἀγάπης λέγω, 
καὶ πίστεως, τὸ πιστόν τε 
δι ἑαυτῆς τὸ ἐραστὸν ἀμφοῖν 
ὑποφαίνουσα, καὶ πρὸς αὐτὸ 
τὸν δρόμον δι’ ἑαυτῆς ποιεῖ- 
σθαι διδάσκουσα: ἡ δὲ ἀγά- 
πη, τούτων ἐστὶ συμπλήρω- 
σις, τὸ ἔσχατον ὀρεκτόν, ὅλον 
ὅλη περιπτυσσοµένη, καὶ 
ταύταις τῆς ἐπ᾽ αὐτὸ κινή- 
σεως παῦσιν παρεχομένη, 
τοῦ πιστεύειν εἶναι, καὶ ἐλ- 
πίζειν παρέσεσθαι, τὸ ἀπο- 
λαύειν παρόντος δι’ ἑαυτῆς 
ἀντεισάγουσα. 

κζ΄. Ἔργον τῆς ἀγάπης τελει- 
ότατον, καὶ τῆς κατ᾽ αὐτὴν 
ἐνεργείας πέρας δι’ ἀντιδό- 
σεως σχετικῆς τῶν κατ αὐ- 
τὴν συνημμένων, ἀλλήλοις 
ἐμπρέπειν τὰ ἰδιώματα, καὶ 
τὰς κλήσεις παρασκευάζειν: 
καὶ Θεὸν μὲν τὸν ἄνθρωπον 
ποιεῖν, ἄνθρωπον δὲ Θεὸν 
χρηματίζειν καὶ φαίνεσθαι, 











ὁποῖος εἶναι] τὸ ὕψιστο τῶν ἀγαθῶν 
καὶ ὁ αἴτιος κἀθε ἀγαθοῦ, ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι βαδίζουν [ζοῦν] µέσα σ᾽ αὖ- 
τή, διότι παραμένει πιστὴ καὶ ἀδια- 
σάλευτη. Διότι ἡ πίστι εἶναι ἡ βάσι 
[τῶν ἀρετῶν, οἱ ὁποῖες εἶναι] μετὰ 
ἀπ᾽ αὐτήν: [δηλαδή], λέγω τῆς ἐλπί- 
δος καὶ τῆς ἀγάπης, ἐπειδὴ προεκ- 
θέτει μὲ βεβαιότητα τὴν ἀλήθεια. Ἡ 
δὲ ἐλπίδα εἶναι ἡ ἰσχὺς τῶν ἄκρων 
[ἀρετῶν], ἐννοῶ, [δηλαδή], τῆς ἀγά- 
πης καὶ τῆς πίστεως: διότι, διὰ μέσου 
τοῦ ἑαυτοῦ της, ὑποδεικνύει καὶ ὡς 
πρὸς τὶς δύο, τὸ Ὑποκείμενο τῆς πί- 
στεως καὶ τὸ Ὑποκείμενο τῆς ἀγά- 
πης καὶ διδάσκει νὰ πορευώμεθα, μέ- 
σῳ ἐκείνης [τῆς ἐλπίδος], πρὸς Αὐτό. 
Ἡ δὲ ἀγάπη εἶναι ἡ πλήρωσι αὐτῶν 
[τῆς πίστεως καὶ τῆς ἐλπίδος], διότι 
ἐναγκαλίζεται ὁλόκληρη, ὅλο τὸ Ὕψι- 
στο Ἐπιθυμητὸ καὶ παρέχει σ᾽ αὐτὲς 
τὴν κατάπαυσι τῆς κινήσεως πρὸς 
αὐτὸ [τὸ Ὕψιστο Ἐπιθυμητό], ἄντικα- 
θιστώντας [ἢ ἀγάπη], μέσῳ τοῦ ἑαυ- 
τοῦ της [καὶ] τὴν πίστι, ὅτι ὑπάρχει, 
[στὴν ὑπαρξί Του] καὶ τὴν ἐλπίδα, ὅτι 
θὰ ἔλθη, [στὸν ἐρχομό Του] μὲ τὴν 
ἀπόλαυσι, ὅτι εἶναι παρών, [τῆς πα- 
ρουσίας Του], διὰ μέσου αὐτῆς. 

27. Τὸ πλέον τέλειο ἔργο τῆς ἀγά- 
πης καὶ τὸ ὕψιστο ἄκρο τῆς ἐνεργεί- 
ας της [εἶναι τό], ὅτι ταιριάζει τὰ ἰδι- 
ὤματα τοῦ ἑνὸς στὸν ἄλλον, [τοῦ Θε- 
οῦ στὸν ἄνθρωπο καὶ τοῦ ἀνθρώ- 
που στὸν Θεὸ] καὶ ὅτι πορίζει [τὶς ἀν- 
τίστοιχες] ἐπικλήσεις τοῦ ἑνὸς πρὸς 
τὸν ἄλλον, διὰ τῆς σχετικῆς ἀμοι- 
βαίας προσδόσεως αὐτῶν, ποὺ ἔχουν 
ἑνωθῆ μεταξύ τους, ἐξ αἰτίας αὑ- 
τῆς [τῆς τελείας ἀγάπης]. καὶ κάνει 
τὸν μὲν ἄνθρωπο θεό, τὸν δὲ Θεὸ 
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διὰ τὴν μίαν καὶ ἀπαράλ- 
λακτον ἀμφοτέρων κατὰ τὸ 
θέλημα βούλησίν τε καὶ κί- 
νησιν. 

κη΄. Εἰ κατ᾽ εἰκόνα Θεοῦ’ 
πάντως ἡμεῖς, γενώμεθα 
ἑαυτῶν καὶ τοῦ Θεοῦ: μᾶλ- 
λον δέ, μόνου, καὶ ὅλου Θε- 
οὗ, καὶ ὅλοι, μηδὲν ἐπίγειον 
ἐν ἡμῖν αὐτοῖς φέροντες, ἵνα 
Θεῷ πλησιάσωμεν, καὶ Θεοὶ 
γενώμεθα, ἐκ Θεοῦ τὸ Θεοὶ 
εἶναι λαβόντες. Οὕτω γὰρ τι- 
μᾶται τὰ θεῖα δωρήματα, 
καὶ ἡ τῆς θείας εἰρήνης φι- 
λοφρονεῖται παρουσία. 
κθ΄’. Μέγα ἀγαθὸν ἡ ἀγάπη 
καὶ τῶν ἀγαθῶν τὸ πρῶτον 
καὶ ἐξαίρετον ἀγαθόν, ὡς 
Θεὸν καὶ ἀνθρώπους δι᾽ ἕαυ- 
τῆς περὶ τὸν αὐτὴν ἔχοντα 
συνάπτουσα: καὶ ὡς ἄνθρω- 
πον τὸν ποιητὴν τῶν ἀνθρώ- 
πων φανῆναι παρασκευά- 
ζουσα, διὰ τὴν θεουμένου 
πρὸς τὸν Θεὸν κατὰ τὸ ἀγα- 
θὸν ὧς ἐφικτὸν ἀνθρώπῳ 
ἀπαραλλαξίαν- ἣν ἐνεργεῖν 
ὑπολαμβάνω τὸ ἀγαπῆσαι 
Κύριον τὸν Θεὸν ἐξ ὅλης 
καρδίας, καὶ ψυχῆς, καὶ δυ- 
νάμεως”'' καὶ τὸν πλησίον 
ὡς ἑαυτόν”, 

λ΄. Ἰστέον ὡς δόλῳ κακούρ- 

















νὰ καθίσταται καὶ νὰ φαίνεται ἄν- 
θρωπος, ἐξ αἰτίας τῆς μίας καὶ 
ἀπαραλλάκτου καὶ βουλήσεως 
καὶ κινήσεως, ὅσον ἀφορᾶ τὸ θέ- 
ληµα καὶ τῶν δύο. 

28. Ἐφόσον ἐμεῖς [πλαστήκαμε] 
κατ᾽ εἰκόνα Θεοῦ, ἂς γίνωμε, πρά- 
γματι, [εἰκόνα] τῶν ἑαυτῶν µας καὶ 
τοῦ Θεοῦ: ἢ μᾶλλον, [ἂς γίνωμε 
εἰκόνα] μόνου καὶ ὅλου τοῦ Θεοῦ 
καὶ ὁλόκληροι, χωρὶς νὰ φέρωμε 
μέσα µας τίποτε τὸ ἐπίγειο, ὥστε 
νὰ πλησιάσωμε τὸν Θεὸ καὶ νὰ 
γίνωμε θεοί, λαμβάνοντας ἀπὸ 
τὸν Θεὸ τὸ νὰ εἴμαστε θεοί. Διότι 
κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο ἀποδίδεται 
ἣ τιμὴ στὰ θεῖα χαρίσματα καὶ ἐκ- 
Φφράζεται ἡ εὐχαριστία γιὰ τὴν πα- 
ρουσία τῆς θείας εἰρήνης. 

29. Ἡ ἀγάπη [εἶναι] μέγα ἀγαθὸ 
καὶ ἀπὸ τὰ ἀγαθὰ τὸ πρῶτο καὶ 
ἐξαίρετο ἀγαθό, διότι συνενώνει, 
διὰ [τῆς παρουσίας] της, τὸν Θεὸ 
καὶ τοὺς ἀνθρώπους, γύρω ἀπὸ 
αὐτὸν [τὸν ἄνθρωπο], ποὺ τὴν ἔχει 
καὶ κάνει νὰ φανῇ ὁ ποιητὴς τῶν 
ἀνθρώπων, ὡς ἄνθρωπος, ἕνεκα 
τῆς ἰδιότητος τοῦ θεουμένου [άν- 
θρώπου] νὰ εἶναι ἀπαράλλακτος, 
ὡς πρὸς τὸ ἀγαθό, ὅσο [εἶναι] ἐφι- 
κτὸ σὲ ἄνθρωπο, ἐν σχέσει πρὸς τὸν 
Θεό: τὴν ὁποία ἰδιότητα [τῆς ἁπα- 
ραλλαξίας μὲ τὸν Θεὸ] νομίζω, ὅτι 
[τὴν] ἐνεργεῖ τὸ νὰ ἀγαπήσης τὸν 
Θεό, ἐξ ὅλης τῆς καρδίας καὶ τῆς ψυ- 
χῆς καὶ τῆς δυνάμεως καὶ τὸν πλη- 
σίον [σου], ὅπως τὸν ἑαυτό [σου]. 
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γως καὶ μεμηχανημένως 
διὰ φιλαυτίας, καθ’ ἡδονῆς 
προσβολὴν ἀπατήσας ἡμᾶς 
ὁ διάβολος”, Θεοῦ, καὶ ἀλλή- 
λων κατὰ γνώμην διέστησε' 
τὸ εὐθὲς διαστρέψας, καὶ τὴν 
φύσιν κατὰ τὸν τρόπον τοῦ- 
τον μερίσας, καὶ κατατεμὼν 
εἰς πολλὰς δόξας, καὶ φαν- 
τασίας. 

λα΄. Τρία ἐστὶ τὰ μέγιστα καὶ 
ἀρχέκακα, καὶ πάσης ἁπλῶς 
εἰπεῖν κακίας γεννητικά᾽ 
ἄγνοια, φημί, καὶ φιλαυτία, 
καὶ τυραννίς: ἀλλήλων ἐξηρ- 
τημένα καὶ δι᾽ ἀλλήλων συ- 
νιστάμενα. Ἐκ γὰρ τῆς περὶ 
Θεοῦ ἀγνοίας, ἡ Φιλαυτία: 
ἐκ δὲ ταύτης, ἡ πρὸς τὸ συγ- 
γενὲς τυραννίς ἐστι’ καὶ οὐ- 
δεὶς ἀντερεῖ λόγος, μὴ οὐχὶ 
τῷ κατὰ παράχρησιν τρό- 
πῳ τῶν οἰκείων δυνάμεων, 
λόγου τε καὶ ἐπιθυμίας, καὶ 
θυμοῦ, ταύτας ἐν ἡμῖν τὸν 
πονηρὸν ὑποστήσασθαι. 
λβ΄. Δέον, λόγῳ μὲν ἀντὶ τῆς 
ἀγνοίας πρὸς τὸν Θεὸν διὰ 
γνώσεως κατὰ ζήτησιν μο- 
νώτατον κινεῖσθαι: δι ἐπι- 
θυμίας δέ, τοῦ τῆς φιλαυτί- 
ας πάθους καθαρᾶς, κατὰ 
πόθον πρὸς τὸν Θεὸν μόνον 
ἐλαύνεσθαι: καὶ τῷ θυμῷ 





30. Πρέπει νὰ γνωρίζωμε, ὅτι ὁ διά- 
βολος μᾶς ἐξαπάτησε μὲ δόλο, μὲ 
τρόπο κακοποιὸ καὶ πανοῦργο, μέ- 
σῷ τῆς φιλαυτίας, μὲ τὴν προσβολὴ 
τῆς ἡδονῆς [καί, κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρό- 
πο], μᾶς διεχώρισε, ὡς πρὸς τὴν γνώ- 
μη, ἀπὸ τὸν Θεὸ καὶ τὸν ἕνα ἀπὸ τὸν 
ἄλλο, [μεταξύ μας], διαστρέφοντας 
τὴν εὐθύτητά [μας] καί, μὲ τὸν τρόπο 
αὐτό, διαιρώντας σὲ μέρη τὴν [ἀν- 
θρώπινη] φύσι καὶ κατακερματίζον- 
τάς [την] σὲ πολλὲς γνῶμες καὶ φαν- 
πασίες. 

31. Τρία εἶναι τὰ πλέον μεγάλα [κα- 
κὰ] καὶ ὑπαίτια τοῦ κακοῦ καί, γιὰ 
νὰ μιλήσω ἁπλᾶ, ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
γεννοῦν κάθε κακία: λέγω, [δηλαδή], 
ἡ ἄγνοια, ἡ Φιλαυτία καὶ ἡ τυραννι- 
κἡ διαγωγή, [ἕναντι τῶν συνανθρώ- 
πων μας]: τὰ ὁποῖα ἐξαρτῶνται τὸ 
ἕνα ἀπὸ τὸ ἄλλο καὶ στηρίζονται τὸ 
ἕνα διὰ τοῦ ἄλλου. Διότι, ἀπὸ τὴν 
ἄγνοια, σχετικὰ μὲ τὸν Θεό, [γεννᾶ- 
ται] ἡ φιλαυτία: ἐξ αἰτίας δὲ αὐτῆς, 
[τῆς φιλαυτίας], ὑπάρχει ἡ τυραννι- 
κὴ διαγωγὴ πρὸς τοὺς συνανθρώ- 
πους. Καὶ κανεὶς λόγος δὲν θὰ ἀντι- 
λέξη, ὅτι ὁ πονηρὸς δὲν ἐγκαθιστᾶ 
μέσα μας αὐτές, [τὴν ἄγνοια, τὴν Φφι- 
λαυτία καὶ τὴν τυραννικἡ διαγωγή], 
ἕνεκα τοῦ τρόπου τῆς κακῆς χρήσε- 
ως τῶν δυνάµεων [τῆς ψυχῆς] µας 
καὶ τῆς λογικῆς καὶ τῆς ἐπιθυμίας 
καὶ τοῦ θυμοῦ. 

32. [Εἶναι] μὲν πρέπον, ἀντὶ τῆς ἀγνοί- 
ας, [σχετικὰ μὲ τὸν Θεό], νᾶ κινούμε- 
θα, ἐρευνητικά, μὲ τὴν λογική [μας], 
διὰ τῆς γνώσεως, ἀπολύτως μόνο, 
πρὸς τὸν Θεό: μέσῳ δὲ τῆς ἐπιθυμίας, 
καθαρᾶς ἀπὸ τὸ πάθος τῆς φιλαυ- 
τίας, νὰ ὠθούμεθα, μὲ πόθο, μόνο 
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τυραννίδος κεχωρισμένῳ, 
πρὸς τὸ Θεοῦ μόνου τυχεῖν 
ἀγωνίζεσθαι: καὶ τὴν ἐκ τού- 
των, καὶ δι’ ἣν ταῦτα θείαν, 
καὶ μακαρίαν ἀγάπην δημι- 
ουργῆσαι, τῷ Θεῷ συνάπτου- 
σάν τὲ καὶ Θεὸν ἀποφαίνου- 
σαν τὸν φιλόθεον. 

λγ’. Τῆς φιλαυτίας, ὡς ἀρ- 
χῆς καθὼς εἶπον, καὶ μητρὸς 
τῶν κακῶν ἀποτελούσης [τε- 
εἴε; ἀποτιλλομένης]ν, πάντα 
τὰ ἐξ αὐτῆς τε, καὶ μετ᾽ αὐ- 
τὴν συναποτίλλεσθαι εἴω- 
θεν: ἐπειδὴ ταύτης μὴ οὔ- 
σης, οὐδὲν οὐδαμῶς τὸ πα- 
ράπαν κακίας ἴχνος, ἢ εἶδος 
ὑφίστασθαι δύναται. 

λδ΄. Δέον ἐστὶν ἑαυτῶν καὶ 
ἀλλήλων τοσοῦτον ἀντέ- 
χεσθαι, ὅσον αὐτὸς δι᾽ αὐ- 
τοῦ ὁ Χριστὸς προλαβών 
ἀπεδείξατο, ὑπὲρ ἡμῶν πα- 
θεῖν ἀνασχόμενος. 

λε΄. Διὰ τὴν ἀγάπην οἱ ἅγι- 
οι πάντες πρὸς τὴν ἁμαρτί- 
ἂν ἀντικατέστησαν, της πα- 
ρούσης ζωῆς οὐδένα λόγον 
ποιησάμενοι: καὶ τοὺς πολυ- 
ειδεῖς τοῦ θανάτου τρόπους 
ὑπέστησαν, ἵνα πρὸς ἑαυ- 
τοὺς ἀπὸ τοῦ κόσμου, καὶ τὸν 
Θεὸν συναχθῶσι, καὶ τὰ τῆς 
φύσεως ἐφ᾽ ἑαυτῶν ἑνώσω- 














πρὸς τὸν Θεό. Καὶ μὲ τὸν θυμό, 
ἀποχωρισμένο ἀπὸ τὴν τυραννι- 
κὴ διαγωγή, [ἔναντι τῶν συναν- 
θρώπων!], νὰ ἀγωνιζώμεθα πρὸς 
τὴν συνάντησι μόνο τοῦ Θεοῦ: καὶ 
ἀπὸ αὐτὰ νὰ ἐργασθοῦμε τὴν 
[ὑφισταμένη] θεία καὶ μακαρία 
ἀγάπη, γιὰ τὴν ὁποία [ὑπάρχουν] 
αὐτά, ἡ ὁποία καὶ ἑνώνει μὲ τὸν 
Θεὸ καὶ καθιστᾶ θεὸ ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸν Θεό. 

39. Ὅταν ξεριζωθῆ ἡ φιλαυτία, ἡ 
ὁποία ἀποτελεῖ, πράγματι, ὅπως 
εἶπα, τὴν ἀρχὴ καὶ τὴν μητέρα τῶν 
κακῶν, ὅλα καὶ ἐκεῖνα [τὰ ὁποῖα 
προέρχονται] ἀπ᾽ αὐτὴν καὶ ἑκεῖνα, 
[τὰ ὁποῖα ἕπονται] μετὰ ἀπ᾽ αὐτὴν 
συνηθίζουν νὰ ξεριζώνωνται µα- 
ζὶ [μ᾽ αὐτήν]: ἐπειδή, ὅταν αὐτὴ 
δὲν ὑπάρχῃ, μὲ κανένα τρόπο, ὁλω- 
σδιόλου, δὲν μπορεῖ νὰ ὑπάρχῃ κα- 
νένα ἴχνος ἢ εἶδος κακίας. 

34, [Εἶναι] πρέπον, σὲ τέτοιο βα- 
θμὸ νὰ ἀγαποῦμε μεταξύ μας καὶ 
ὁ ἕνας τὸν ἄλλον, ὅσο ἐπέδειξε 
αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ Χριστός, μὲ τὸν 
Ἑαυτό Του, ὑπομένοντας νὰ πά- 
θῃ, γιὰ χάρι µας. 

35, Γιὰ χάρι τῆς ἀγάπης ὅλοι οἱ ἅγι- 
οἱ ἀντιτάχθηκαν, ἐνάντια στὴν 
ἁμαρτία, χωρὶς νὰ λογαριάσουν 
κανένα [πρᾶγμα] τῆς παρούσης 
ζωῆς: καὶ ὑπέστησαν τοὺς πολυ- 
ειδεῖς τρόπους τοῦ θανάτου, ὥστε 
ἀπὸ τὸν κόσμο νὰ στραφοῦν πρὸς 
τοὺς ἑαυτούς τους καὶ τὸν Θεὸ 
καὶ νὰ ἑνώσουν στὸ πρόσωπό τους 
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σι ῥήγματα. Αὕτη γάρ ἐστιν 
ἡ ἀληθής, καὶ ἀμώμητος τῶν 
πιστῶν θεοσοφία: ἧς τέλος, 
τὸ ἀγαθόν ἐστι καὶ ἡ ἀλή- 
θεια’ εἴπερ ἀγαθὸν τὸ φιλάν- 
θρωπον, καὶ ἀληθὲς τὸ κα- 
τὰ πίστιν φιλόθεον τὰ τῆς 
ἀγάπης γνωρίσματα: ὡς Θεῷ 
καὶ ἀλλήλοις τοὺς ἀνθρώ- 
πους συνάπτουσα, καὶ διὰ 
τοῦτο τῶν ἀγαθῶν τὴν δια- 
μονὴν ἀδιάπτωτον ἔχουσα. 
λς᾽. Ἐνέργεια καὶ ἀπόδειξις 
τῆς πρὸς Θεὸν τελείας ἀγά- 
πης ἐστίν, ἡ γνησία δι’ εὐνοί- 
ας ἑκουσίου πρὸς τὸν πλη- 
σίον διάθεσις. Ὁ γὰρ μὴ ἀγα- 
πῶν τὸν ἀδελφὸν αὐτοῦ ὃν 
ἑώρακε, φησὶν ὁ θεῖος Ἰω- 
άννης, τὸν Θεὸν ὃν οὐχ ἑώ- 
ρακεν οὐ δύναται ἀγαπᾶν”. 
λζ΄. Ἡ τῆς ἀληθείας ὁδός, 
ἡ ἀγάπη ἐστίν: ἣν ἑαυτὸν 
ὀνομάσας ὁ τοῦ Θεοῦ Λό- 
γος”, τοὺς ἐν αὐτῇ ὁδεύον- 
τας, τῷ Θεῷ καὶ Πατρὶ κα- 
θαροὺς παντοίων γενοµμέ- 
νους παρίστησιν. 

λη΄. Αὕτη ἐστὶν ἡ θύρα, δι᾽ ἧς 
ὁ εἰσερχόμενος εἰς τὰ Ἅγια 
γίνεται τῶν Ἁγίων, καὶ τοῦ 
ἀπροσίτου κάλλους τῆς Ἁγί- 
ας καὶ Βασιλικῆς Τριάδος κα- 
θίσταται θεατὴς γενέσθαι. 





τὰ ρήγματα [τῆς ἀνθρωπίνης] 
φύσεως. Διότι αὐτὴ εἶναι ἡ ἀλη- 
θινὴ καὶ ἄμωμη θεία σοφία τῶν 
πιστῶν, τῆς ὁποίας τὸ ὕψιστο ἄκρο 
εἶναι τὸ ἀγαθὸ καὶ ἡ ἀλήθεια: 
ἐφόσον ἀγαθὸ [εἶναι] τὸ φιλάν- 
θρωπο καὶ ἀληθινὸ [εἶναι] τό, σύμ- 
φωνα μὲ τὴν πίστι, φιλόθεο, [δη- 
λαδή], τὰ γνωρίσματα τῆς ἀγά- 
πης, ἡ ὁποία, πράγματι, ἑνώνει 
τοὺς ἀνθρώπους μὲ τὸν Θεὸ καὶ 
μεταξύ τους καὶ γι αὐτὸ ἔχει δι- 
αρκῆ, τὴν σταθερότητα τῶν ἀγα- 
θῶν. 

36. Ἐνέργεια καὶ ἀπόδειξι τῆς τε- 
λείας ἀγάπης πρὸς τὸν Θεὸ εἶναι 
ἡ γνήσια διάθεσι, μέσῳ τῆς αὐ- 
τοπροαίρετης εὐσπλαχνίας, πρὸς 
τὸν πλησίον. Διότι λέγει ὁ θεῖος 
Ἰωάννης [ὁ Θεολόγος]: «ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος δὲν ἀγαπᾶ τὸν ἀδελφό 
του, τὸν ὁποῖο βλέπει, τὸν Θεό, 
τὸν ὁποῖο δὲν βλέπει, δὲν μπορεῖ 
νὰ ἀγαπᾷ». 

37. Ἡ ὁδὸς τῆς ἀληθείας εἶναι ἡ 
ἀγάπη, μὲ τὴν ὁποία ἐπονομά- 
ζοντας τὸν Ἑαυτό Του ὁ Λόγος 
τοῦ Θεοῦ, παρουσιάζει στὸν Θεὸ 
καὶ Πατέρα, ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
διέρχονται, διὰ μέσου αὐτῆς, ὅτι 
ἔγιναν καθαροὶ ἀπὸ κάθε εἴδους 
[ἁμαρτία]. 

38. [Ἡ ἀγάπη] αὐτὴ εἶναι ἡ θύ- 
ρα, διὰ τῆς ὁποίας ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος εἰσέρχεται, βρίσκεται στὰ Ἅγια 
τῶν Ἁγίων καὶ φθάνει νὰ γίνῃ 
θεατὴς τοῦ ἀπροσίτου: κάλλους 
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λθ΄’. Φοβερὸν ὄντως καὶ πά- 
σης κατακρίσεως ὑπερέκει- 
να, τό, τὴν δοθεῖσαν ἡμῖν πα- 
ρὰ Θεοῦ κατὰ δωρεὰν τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, ἑκουσίως 
νεκρῶσαι, ζωήν, διὰ τῆς πρὸς 
τὰ Φθειρόμενα ἀγάπης: καὶ 
ἴσασι πάντως τοῦτον τὸν 
φόβον, οἱ τὴν ἀλήθειαν τῆς 
φιλαυτίας προτιμᾶν µελε- 
τήσαντες. 

μ΄. Χρησώμεθα εἰς δέον τῇ 
εἰρήνῃ, καὶ τὴν πρὸς τὸν κό- 
σμον καὶ τὸν κοσμοκράτορα 
κακῶς ἡμῖν ἐνυπάρξασαν, 
ἀθετήσαντες φιλίαν, τὸν διὰ 
τῶν παθῶν πρὸς τὸν Θεὸν 
συνιστάμενον, κἂν ὀψέποτε 
καταλύσωμεν πόλεμον: καὶ 
σπονδὰς ἀλύτους τῆς πρὸς 
αὐτὸν εἰρήνης ποιήσαντες, 
ἐν τῇ καταργήσει τοῦ σώμα- 
τος τῆς ἁμαρτίας”, τῆς πρὸς 
αὐτὸν ἔχθρας παυσώμεθα. 
μα’. Ἀδύνατόν ἐστιν ἡμᾶς 
φιλιωθῆναι Θεῷ, διὰ τῶν 
παθῶν πρὸς αὐτὸν στασιά- 
ζοντας, καὶ τῷ πονηρῷ τυ- 
ράννῳ, καὶ φονευτῆ τῶν ψυ- 
χῶν διαβόλῳ διὰ κακίας δα- 
σμοφορεῖν ἀνεχομένους, μὴ 
πρότερον διόλου πολεµμω- 
θέντας τῷ πονηρῷ. Μέχρι 
γὰρ τότε τούτου καθεστή- 











τῆς Ἁγίας καὶ Βασιλικῆς Τριά- 
δος. 

39, [Εἶναι] ὄντως φοβερὸ καὶ πά- 
νω ἀπὸ κάθε καταδίκη, τὸ νὰ νε- 
κρώση [κανείς], ἑκουσίως, διᾶ τῆς 
ἀγάπης πρὸς ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
φθείρονται, τὴν ζωή, ἢ ὁποία μᾶς 
χαρίστηκε ἀπὸ τὸν Θεό, μὲ τὴν 
δωρεὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Καὶ 
γνωρίζουν, ὁπωσδήποτε, αὐτὸν 
τὸν φόβο ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι φρον- 
τίζουν, συνήθως, νὰ προτιμοῦν 
τὴν ἀλήθεια ἔναντι τῆς φιλαυτί- 
ας. 

40. Νὰ χρησιμοποιήσωμε, ὅπως 
πρέπει, τὴν εἰρήνη καὶ ἀφοῦ ἀθε- 
τήσωμε τὴν ἀγάπη καὶ πρὸς τὸν 
κόσμο καὶ τὸν κοσμοκράτορα, ἡ 
ὁποία κακῶς ὑπάρχει, συνήθως, 
μέσα µας, νὰ καταργήσωμε, ἔστω 
καὶ ἀργά, τὸν πόλεμο ἐναντίον 
τοῦ Θεοῦ, ποὺ συγκροτεῖται µέ- 
σῳ τῶν παθῶν. Καί, ἀφοῦ συνά- 
ψωμε ἄλυτες τὶς συνθῆκες τῆς εἰ- 
ρήνης μ᾽ Αὐτόν, διὰ τῆς καταργή- 
σεως τοῦ σώματος τῆς ἁμαρτίας, 
νὰ παύσωμε τὴν ἔχθρα ἐναντίον 
Του. 

41. Εἶναι ἀδύνατον ἐμεῖς νὰ συμ- 
Φιλιωθοῦμε μὲ τὸν Θεό, ἐὰν μὲ τὰ 
πάθη ἐξεγειρώμεθα ἐναντίον Του 
καὶ ἀνεχώμεθα, μὲ τὴν κακία [μας], 
νὰ πληρώνωμε φόρους στὸν διᾶ- 
βολο, τὸν πονηρὸ τύραννο καὶ φο- 
νέα τῶν ψυχῶν [μας], ἐὰν δὲν γί- 
νωμε, προηγουμένως, ἐξ ὁλοκλή- 
ρου, ἐχθροὶ μὲ τὸν πονηρό. Διότι, 
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καμεν ἐχθροὶ καὶ πολέμιοι, 
κἂν πιστῶν προσηγορίαν 
ἡμιν αὐτοῖς περιπλάττωμεν, 
μέχρις οὗ πάθεσιν ἀτιμίας 
δουλεύειν βουλόμεθα. Καὶ 
οὐδὲν ὄφελος ἡμῖν ἐκ τῆς 
κατὰ κόσμον εἰρήνης λοι- 
πὸν περιγενήσεται, τῆς ψυ- 
χῆς κακῶς διακειμένης, καὶ 
πρὸς τὸν ἴδιον Ποιητὴν στα- 
σιαζούσης, καὶ ὑπὸ τὴν αὖὐ- 
τοῦ Βασιλείαν γενέσθαι οὐκ 
ἀνεχομένης: ἔτι μυρίοις πε- 
πραγμένης ὠμοῖς δεσπόταις 
εἰς κακίαν αὐτὴν κατεπεί- 
γουσι καὶ τὴν εἰς ἀπώλειαν 
φέρουσαν ὁδόν”, τῆς σωζού- 
σης μᾶλλον ἀπατηλῶς αἱ- 
ρεῖσθαι παρασκευάζουσιν. 
μβ΄. Εἰς τοῦτο ἡμᾶς πεποί- 
ηκεν ὁ Θεός, ἵνα γενώμεθα 
θείας κοινωνοὶ φύσεως”, καὶ 
τῆς αὐτοῦ ἀϊδιότητος μέτο- 
χοι, καὶ φανῶμεν αὐτῷ ὅμοι- 


οι κατὰ τὴν ἐκ χάριτος Θέ-. 


ωσιν, δι ἣν πᾶσα τε τῶν ὄν- 
των ἡ σύστασίς ἐστι, καὶ δι- 
αμονή, καὶ ἡ τῶν μή ὄντων 
παραγωγή, καὶ γένεσις. 

μγ΄. Εἰ τοῦ Θεοῦ ὀνομάζεσθαί 
τε, καὶ εἶναι ἐφιέμεθα, ἀγω- 
νισώμεθα μὴ προδοῦναι τοῖς 
πάθεσι τὸν Λόγον, κατὰ τὸν 
Ἰούδαν”: ἢ μὴ ἀρνήσασθαι, 











μέχοις ὅτου θέλωμε νὰ ὑποτασσώ- 
μεθα στὰ πάθη τῆς ἀτιμίας, μέχρι 
τότε, ἔχομε κατασταθή ἐχθροὶ καὶ 
ἀντίπαλοι Αὐτοῦ, [τοῦ Θεοῦ], ἀκό- 
μη κι ἂν προσάπτωμµε στοὺς ἑαυ- 
τούς μας τὴν προσωνυμία τῶν πι- 
στῶν. Καὶ ἄρα δὲν θὰ μᾶς μείνῃ, 
ὡς κέρδος, κανένα ὄφελος ἀπὸ τὴν 
εἰρήνη μὲ τὸν κόσμο, ἐὰν ἡ ψυχὴ 
ἔχῃ κακὴ πνευματικὴ κατάστασι 
καὶ ἐξεγείρεται ἐναντίον τοῦ ἰδίου 
τοῦ Δημιουργοῦ [της] καὶ δὲν ἀνέ- 
χεται νὰ ταχθῇ κάτω ἀπὸ τὴν δυκή 
Του Βασιλεία: διότι ἀκόμη, [ἐπειδὴ 
ὑποτάσσεται στὰ πάθη τῆς ἀτιμί- 
ας], εἶναι ἐξαναγκασμένη νὰ κα- 
ταβάλλῃ φόρο σὲ μυρίους ὠμοὺς 
τυράννους, οἱ ὁποῖοι τὴν πιέζουν 
στὴν κακία καὶ [τὴν] προδιαθέτουν, 
ἀπατηλά, γιὰ νὰ διαλέξη, μᾶλλον, 
τὴν ὁδὸ ποὺ ὁδηγεῖ στὴν ἀπώλεια, 
ἀπὸ ἐκείνη, ἡ ὁποία σώζει. 

42. Ὁ Θεὸς μᾶς ἔχει δημιουργήσει 
γι αὐτό, γιὰ νὰ γίνωμε κοινωνοὶ 
θείας φύσεως καὶ μέτοχοι τῆς δικῆς 
Του ἀϊδιότητος καὶ νὰ φανοῦμε ὅμοι- 
οι μ᾽ Αὐτόν, μὲ τὴν θέωσί [μας], διὰ 
τῆς [θείας] Χάριτος. Γι αὐτὴ [τὴν 
θέωσι] δημιουργήθηκαν καὶ διατη- 
ροῦνται τὰ ὄντα καὶ [γι αὐτὴ τὴ θέ- 
ωσι ὑπάρχει] καὶ ἢ παραγωγὴ καὶ 
γέννησι τῶν μὴ ὄντων [ἀπὸ τὴν ἀνυ- 
παρξία ἔρχονται στὴν ὕπαρξι ἄλλα 
διὰ παραγωγῆς καὶ ἄλλα διὰ γεν- 
νήσεως]. 

43. Ἐὰν ἐπιθυμοῦμε καὶ νὰ ὀνομα- 
ζώμεθα καὶ νὰ εἴμεθα τοῦ Θεοῦ, 
ἂς ἀγωνιστοῦμε νὰ μὴν προδώσω- 
με τὸν Λόγο μὲ τὰ πάθη, ὅπως ὁ 
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κατὰ τὸν Πέτρον”. Ἄρνησις 
γάρ ἐστι τοῦ Λόγου ἡ τοῦ 
πράττειν τὸ ἀγαθόν, διὰ φό- 
βον παραίτησις: προδοσία δὲ 
ἡ κατ᾽ ἐνέργειαν ἐμπρόθε- 
τος ἁμαρτία, καὶ ἡ πρὸς τὴν 
ἁμαρτίαν ὀρμή. 

μδ΄. Πάσης θλίψεως, τέλος 
ἐστὶν ἡ χαρά" καὶ παντὸς κό- 
που, ἡ ἀνάπαυσις: καὶ πάσης 
ἀτιμίας, ἡ δόξα: καὶ ἁπλῶς, 
πάντων τῶν ὑπὲρ ἀρετῆς 
ἀλγεινῶν τέλος ἐστὶ τὸ με- 
τὰ Θεοῦ γενέσθαι, καὶ εἶναι 
διαπαντός, καὶ τῆς αἰωνίου 
καὶ πέρας μὴ ἐχούσης ἀνέ- 
σεως ἀπολαῦσαι. 

με΄. Ὁ Θεός, πρὸς τῇ φύσει, 
καὶ τῇ γνώλη [τεσίε γνώμη] 
ἀλλήλους ἡμᾶς ἑνῶσαι βου- 
λόμενος, καὶ πρὸς τοῦτο ἅπαν 
ὥς ἀγαθὸς ὠθῶν τὸ ἀνθρώ- 
πινον, τὰς σωτηρίους φιλαν- 
θρώπως ἡμῖν ἐντολὰς διε- 
χάραξε, καὶ τούτου χάριν 
ἐλεεῖν, καὶ ἐλεείσθαμὶ ἁπλῶς 
ἐνομοθέτησεν. 

µς’. Ἡ τῶν ἀνθρώπων φιλαυ- 
τία, καὶ σύνεσις, ἀλλήλους, 
καὶ τὸν νόμον ἢ ἀπωσαμέ- 
γη, ἢ σοφισαμένη, εἰς πολλὰς 
μοίρας τὴν μίαν φύσιν κα- 
τέτεµε’ καὶ τὴν νῦν ἐπικρα- 
τοῦσαν αὐτῆς ἐξήπλωσεν 











Ἰούδας, ἢ νὰ μὴν [Τὸν] ἀρνηθοῦ- 
με, ὅπως ὁ Πέτρος. Διότι, ἡ πα- 
ραίτησι, λόγῳ φόβου, ἀπὸ τὸ νὰ 
πράττωμε τὸ ἀγαθὸ εἶναι ἄρνη- 
σι τοῦ Λόγου: καὶ προδοσία [εἷ- 
ναι] ἡ, ἐκ προθέσεως, ἔμπρακτη 
ἁμαρτία καὶ ἡ ὁρμὴ πρὸς τὴν 
ἁμαρτία. 

44. Τὸ τέλος κάθε θλίψεως εἶναι 
ἡ χαρά: καὶ [τὸ τέλος] κάθε κό- 
που [εἶναι] ἡ ἀνάπαυσι: καὶ κά- 
θε ἀτιμίας, ἡ δόξα: καὶ ἐν ὀλίγοις, 
τὸ τέλος ὅλων τῶν ὀδυνηρῶν, γιὰ 
χάρι τῆς ἀρετῆς, εἶναι τὸ νὰ βρε- 
θῃ [κανεὶς] μαζὶ μὲ τὸν Θεὸ καὶ 
νὰ εἶναι [μαζί Του] διαπαντὸς 
καὶ νὰ ἀπολαύσῃ τὴν αἰώνια 
ἄνεσι, ἡ ὁποία δὲν ἔχει πέρας. 
45. Ὁ Θεός, θέλοντας νὰ μᾶς ἑνώ- 
σῃ μεταξύ µας, καὶ ὡς πρὸς τὴν 
φύσι καὶ ὡς πρὸς τὴν γνώμη καὶ 
γιὰ νὰ ὠθήση πρὸς αὐτό, ὡς ἀγα- 
θός, ὁλόκληρο τὸ ἀνθρώπινο [γέ- 
νος], μᾶς ὅρισε, φυιανθρώπως, τὶς 
σωτήριες ἐντολές [Του] καί, χάριν 
αὐτοῦ, νομοθέτησε, ἐν ὀλίγοις, τὸ 
νὰ ἐλεοῦμε καὶ τὸ νὰ ἐλεούμεθα. 
46. Ἡ φιλαυτία τῶν ἀνθρώπων 
καὶ ἢ εὐφυΐα [τους - ὁ ὀρθολογι- 
σμός], ἀφοῦ ἀπεμάκρυνε ἢ τὸν 
ἕνα [ἀδελφὸ] ἀπὸ τὸν ἄλλο ἢ καὶ 
χειρίστηκε μὲ σοφιστεία τὸν Νόμο 
[τοῦ Θεοῦ], κατακερµάτισε τὴν 
μία [ἀνθρώπινη] φύσι σὲ πολ- 
λὰ μέρη, καὶ ἀφοῦ εἰσήγαγε τὴν 
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ἀναλγησίαν εἰσηγησαμένη, 
αὐτὴν καθ᾽ ἑαυτῆς τὴν φύ- 
σιν διὰ τῆς γνώμης ἐξώπλι- 
σε. Διά τοι τοῦτο, πᾶς ὅστις 
σώφρονι λογισμῷ καὶ φρο- 
νήσεως εὐγενείᾳ, ταύτην λῦ- 
σαι δεδύνηται τῆς φύσεως 
τὴν ἀνωμαλίαν, ἑαυτὸν πρὸ 
τῶν ἄλλων ἠλέησε, τὴν γνώ- 
µην κατὰ τὴν φύσιν δηµιουρ- 
γήσας, καὶ Θεῷ κατὰ τὴν γνώ- 
μην διὰ τὴν φύσιν προσχω- 
ρήσας, καὶ δείξας ἐφ᾽ ἑαυτῷ, 
τίς τοῦ κατ᾽ εἰκόνα λόγου ὁ 
τρόπος, καὶ πῶς ἑαυτῷ ὁ Θε- 
ὁς πρεπόντως κατ᾽ ἀρχὰς 
ὁμοίαν τὴν ἡμετέραν φύσιν, 
καὶ τῆς ἰδίας ἀγαθότητος 
ἀρίδηλον ἀπεικόνισμα δη- 
μιουργήσας, κατέστησεν αὐὖ- 
τὴν ἑαυτῇ κατὰ πάντα ταυ- 
τήν, ἄμαχον, εἰρηνικήν, ἀστα- 
σίαστον, πρὸς τὸν Θεόν, καὶ 
ἑαυτὴν δι᾽ ἀγάπης ἐσφιγμέ- 
νην, καθ᾽ ἣν Θεοῦ μὲν ἐφε- 
τῶς, ἀλλήλων δὲ συμπαθῶς 
ἀντεχόμεθα. 

μζ᾽. Ὁ φιλάνθρωπος Θεὸς 
διὰ τοῦτο γέγονεν ἄνθρωπος, 
ἵνα τὴν φύσιν τῶν ἀνθρώ- 
πων πρὸς ἑαυτὸν συναγάγῃ, 
καὶ στήση τοῦ φέρεσθαι κα- 
κῶς πρὸς ἑαυτήν, μᾶλλον 
δὲ καθ᾽’ ἑαυτῆς στασιάζου- 








ἀναλγησία αὐτῆς, ἡ ὁποία τώρα 
ἐπικρατεῖ, [τὴν] ἐξήπλωσε καὶ ἐξό- 
πλισε αὐτὴ καθ’ ἑαυτὴν τὴν φύ- 
σι μὲ τὴν γνώμη. Γι αὐτὸ βέβαια, 
καθένας, ὁ ὁποῖος μὲ σώφρονα 
λογισμὸ καὶ μὲ γενναιοψυχία, ὡς 
πρὸς τὸ φρόνημά [του], ἔχει τὴν 
δυνατότητα νὰ λύσῃ αὐτὴ τὴν ἄνω- 
μαλία τῆς φύσεως, ἐλέησε, πρὶν 
ἀπὸ τοὺς ἄλλους, [πρῶτα] τὸν ἑαυ- 
τό του κάνοντας τὴν γνώμη σύμ- 
φωνη μὲ τὴν φύσι καὶ ἀφοῦ συν- 
τάχθηκε μὲ τὸν Θεὸ κατὰ τὴν γνώ- 
μη, ἕνεκα τῆς φύσεως, καὶ ἀπέ- 
δειξε διὰ τοῦ ἑαυτοῦ του, ποιὸς 
εἶναι ὁ τρόπος τοῦ [νὰ εἶναι κα- 
νεὶς] κατ᾽ εἰκόνα τοῦ Λόγου καὶ 
πῶς ὁ Θεός, κατ᾽ ἀρχάς, δημιους- 
γώντας τὴν δική μας φύσι, μὲ 
πρέποντα τρόπο, ὅμοια μὲ τὸν 
Ἑαυτό Του καὶ ὁλοφάνερο άπει- 
κόνισμα τῆς δικῆς Του ἀγαθότη- 
τος, κατέστησε αὐτή, [τὴν ἀνθρώ- 
πινη φύσι μας], καθ᾽ ἑαυτὴν κα- 
τὰ πάντα ἴδια μὲ τὸν Θεό, φιλή- 
συχη, εἰρηνική, ὑπάκουη στὸ Θεὸ 
καὶ δεμένη, σφιχτά, μὲ τὸν ἑαυτό 
της, διὰ τῆς ἀγάπης, μὲ τὴν ὁποία 
ἀγαποῦμε, ἀφενὸς τὸν Θεὸ μὲ πό- 
θο, ἀφετέρου ὁ ἕνας τὸν ἄλλο μὲ 
εὐσπλαχνία. 

47. Ὁ φιλάνθρωπος Θεὸς γι᾿ αὐ- 
τὸ ἔχει γίνει ἄνθρωπος, γιὰ νὰ 
συνάξῃ τὴν φύσι τῶν ἀνθρώπων 
πρὸς τὸν Ἑαυτό Του καὶ νὰ [τὴν] 
σταματήσῃ ἀπὸ τὸ νὰ Φέρεται 
ἄσχημα στὸν ἑαυτό της, μᾶλλον 
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σάν τε, καὶ μεμερισμένην, 
καὶ μηδεμίαν ἔχουσαν στὰ- 
σιν, διὰ τὴν περὶ ἕκαστον 
τῆς γνώμης ἀστάθμητον 
κίνησιν. 

μη΄. Οὐδέν ἐστι τῶν μετὰ 
Θεὀν τοῖς νοῦν ἔχουσι τιμιώ- 
τερον, μᾶλλον δὲ τῷ Θεῷ 
προσφιλέστερον, τῆς τελεί- 
ἂς ἀγάπης: ὡς τοῦ διηρημέ- 
νους εἰς ἓν συναγούσης, καὶ 
μίαν τοῖς πολλοῖς, ἢ τοῖς πᾶ- 
σι, καὶ ἀστασίαστον κατὰ 
τὴν γνώμην δημιουργῆσαι 
δυναμένης ταυτότητα. Καὶ 
γὰρ ἴδιον τῆς ἀγάπης τῶν 
κατ᾽ αὐτὴν ζητούντων, μίαν 
ἀποδεῖξαι τὴν γνώμην. 

μθ΄. Εἰ φύσει τὸ καλόν ἐστιν 
ἑνοποιητικὸν τῶν διηρημέ- 
νων καὶ συνεκτικόν, τὸ κα- 
κὸν δηλονότι τῶν ἡνωμένων 
ἐστὶ διαιρετικόν τε καὶ φθαρ- 
τικόν. Καὶ γὰρ φύσει τὸ κα- 
κὸν σκεδαστὸν ὑπάρχει, καὶ 
ἄστατον, καὶ πολύμορφον, 
καὶ διαιρετικόν. 

ν΄. Πάντων τῶν κακῶν ἀπαλ- 
λαγή, καὶ σύντομος πρὸς σω- 
τηρίαν ὁδός, ἡ ἀληθὴς τοῦ 
Θεοῦ κατ᾽ ἐπίγνωσιν ἀγάπη 
ἐστί, καὶ ἡ καθόλου τῆς κα- 
τὰ ψυχὴν πρός τε τὸ σῶμα, 
καὶ τὸν κόσμον τοῦτο στορ- 

















[νὰ τὴν σταματήσῃ] ἀπὸ τὸ νὰ ἐξε- 
γείρεται ἐναντίον τοῦ ἑαυτοῦ της 
καὶ νὰ εἶναι διῃρημένη καὶ νὰ μὴν 
ἔχῃ καμία σταθερὴ θέσι, ἐξ αἰτί- 
ας τῆς ἄστατης κινήσεως τῆς γνώ- 
μης [της], ὅσον ἀφορᾶ τὸν καθέ- 
να [ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους]. 

48. Τίποτα, ἀπ᾽ ὅσα εἶναι μετὰ τὸν 
Θεό, δὲν εἶναι τιμιώτερο, γιὰ ὅσους 
ἔχουν νοῦ, ἢ μᾶλλον πιὸ προσφι- 
λὲς στὸ Θεό, ἀπὸ τὴν τελεία ἀγά- 
πη. διότι, πράγματι, συνενώνει σὲ 
ἕνα ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι εἶναι χω- 
ρισμένοι καὶ δύναται νὰ δηµιουρ- 
γήση µία καὶ ἀδιατάρακτη ταυ- 
τότητα [συμφωνία], ὡς πρὸς τὴν 
γνώμη, μεταξὺ τῶν πολλῶν ἢ 
καὶ [μεταξὺ] ὅλων. Διότι καὶ ἴδι- 
ον τῆς ἀγάπης [εἶναι] νὰ ἀποδεί- 
ξῃ μία τὴν γνώμη ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι τὴν ἐπιζητοῦν. 

49. Ἐὰν ἐκ φύσεως τὸ καλὸ εἶναι 
ἑνοποιητικὸ καὶ συνεκτικὸ ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα εἶναι διαμερισμένα, 
τὸ κακό, βεβαίως, εἶναι διασκορπι- 
στικὸ καὶ καταστρεπτικὸ ἐκείνων, 
τὰ ὁποῖα εἶναι ἑνωμένα. Διότι καὶ 
ἐκ τῆς φύσεώς του, τὸ κακὸ εἶναι 
διαλυτικὸ καὶ ἄστατο καὶ πολύ- 
µορφο καὶ διχαστικό. 

50. Ἀπαλλαγὴ ἀπὸ ὅλα τὰ κακὰ 
καὶ σύντομη ὁδὸς γιὰ τὴν σωτηρία 
εἶναι ἡ ἀληθινή, μὲ ἐπίγνωσι, ἀγά- 
πη τοῦ Θεοῦ καὶ ἢ ὁλοκληρωτικὴ 
ἄρνησι τῆς στοργῆς τῆς ψυχῆς καὶ 
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γῆς ἐξάρνησις' καθ ἣν τῆς 
μὲν ἡδονῆς τὴν ἐπιθυμίαν, 
τῆς ὀδύνης δὲ τὸν φόβον ἀπο- 
βαλλόμενοι, τῆς κακῆς ἐλευ- 
θερούμεθα φιλαυτίας, πρὸς 
τὴν γνῶσιν ἀναβιβασθέντες 
τοῦ κτίσαντος: καὶ πονηρᾶς 
ἀγαθὴν ἀντιλαβόντες νος- 
ρὰν φιλαντίαν, σωματικῆς 
κεχωρισμένην στοργῆς, οὐ 
παυόμεθα λατρεύοντες τῷ 
Θεῷ διὰ ταύτης τῆς καλῆς 
φιλαυτίας, ἐκ Θεοῦ ἀεὶ ζη- 
τοῦντες τῆς ψυχῆς τὴν σύ- 
στασιν. Αὕτη γάρ ἐστιν ἀλη- 
θὴς λατρεία, καὶ ὄντως Θεά- 
ρεστος, ἡ τῆς ψυχῆς διὰ τῶν 
ἀρετῶν ἀκριβὴς ἐπιμέλεια. 
να΄. Ὁ σωματικῆς ἡδονῆς μὴ 
ἐφιέμενος, καὶ ὀδύνην παντε- 
λῶς μὴ φοβούμενος, γέγονεν 
ἀπαθής. Ταύταις γὰρ μετὰ 
τῆς τεκούσης αὐτὰς φιλαυ- 
τίας, πάντα τὰ δι᾽ αὐτάς τε 
καὶ ἐξ αὐτῶν μετὰ τῆς ἀρχη- 
γικωτάτης τῶν κακών ἀγνοί- 
ας, ὁμοθυμαδὸν συναπέκτει- 
νε πάθη: καὶ ὅλος γέγονε τοῦ 
ἑστῶτος, καὶ μένοντος, καὶ 
ἀεὶ ὡσαύτως ἔχοντος φύσει 
καλοῦ, παντάπασιν αὐτῷ 
συνδιαμένων ἀκίνητος, καὶ 
ἀνακεκαλυμμένῳ προσώ- 
πῷ τὴν δόξαν τοῦ Θεοῦ κα- 











πρὸς τὸ σῶμα καὶ πρὸς τὸν κόσµο: 
ἕνεκα, τῆς ὁποίας [ἀρνήσεως], μὲ 
τὸ νὰ καταφρονήσωμε τὴν ἐπιθυ- 
μία τῆς ἡδονῆς καὶ τὸν φόβο τῆς 
ὀδύνης, ἀπαλλασσόμεθα ἀπὸ τὴν 
κακὴ φιλαυτία [καὶ] ὑψωνόμεθα 
στὴν γνῶσι τοῦ Δημιουργοῦ. Καὶ 
ἀφοῦ λάβωμε, ἀντὶ τῆς πονηρῆς, 
τὴν ἀγαθὴ νοερὰ Φφιλαυτία, ἡ ὁποία 
εἶναι χωρισμένη ἀπὸ τὴν σωματικὴ 
στοργή, δὲν παύομε νὰ λατρεύωμε 
τὸν Θεό, μέσῳ τῆς καλῆς αὐτῆς Φι- 
λαυτίας, ἐπιζητώντας πάντοτε ἀπὸ 
τὸν Θεὸ τὴν συνοχὴ τῆς ψυχῆς [τὴν 
συνένωσι τῶν δυνάμεων τῆς ψυ- 
χης]. Διότι αὐτὴ εἶναι ἡ ἀληθινὴ λα- 
τρεία καὶ ὄντως θεάρεστη, ἡ ἀκρι- 
βὴς ἐπιμέλεια τῆς ψυχῆς, διὰ τῶν 
ἀρετῶν. 

51. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἐπιθυ- 
μεῖ τὴν σωματικὴ ἡδονὴ καί, παν- 
τελῶς, δὲν φοβᾶται τὴν ὀδύνη, ἔχει 
γίνει ἀπαθής. Διότι μαζὶ μ᾽ αὐτὲς 
καὶ μαζὶ μὲ τὴν φυλαυτία, ἡ ὁποία 
τὶς γέννησε, ἐφόνευσε, ὅλα τὰ πά- 
θη, τὰ ὁποῖα ἐνεργοῦν] μὲ σκοπὸ 
αὐτές, [δηλαδή, τὴν σωματικὴ ἡδο- 
νὴ καὶ τὸν φόβο τῆς ὀδύνης] καὶ 
[ἐκεῖνα τὰ πάθη, τὰ ὁποῖα ἐνερ- 
γοῦνται], ἐξ αἰτίας αὐτῶν: [φο- 
νεύοντας] μαζί [τους], συνάμα καὶ 
μὲ ἄλλα πολλὰ [πάθη], τὴν κορυ- 
φαία ἀρχηγέτιδα τῶν κακῶν, τὴν 
ἄγνοια. Καὶ ἔχει γίνει ὅλος ἁμε- 
τακίνητος ἀπὸ τὸ φύσει καλό, πα- 
ραμένοντας πάντοτε μαζὶ μ᾽ αὐὖ- 
τό, τὸ ὁποῖο ὑπάρχει καὶ παρα- 
μένει καὶ πάντοτε εἶναι κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο. Καὶ ἀντικατοπτρίζει 
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τοπτριζόμενος”: ἐκ τῆς ἐν 
αὐτῷ φωτοειδοῦς λαμπρό- 
τητος, τὴν θείαν καὶ ἀπρό- 
σιτον δόξαν θεώμενος. 

νβ΄. Τὴν ἡδονὴν τῆς παρούσης 
ζωῆς, καὶ τὴν ὀδύνην, ὅση δύ- 
νγαµις ἀρνησώμεθα, καὶ πά- 
σης παθῶν ἐπινοίας, καὶ δαι- 
μονιώδους κακουργίας παν- 
τελῶς ἀπαλλαγησώμεθα. 
Διὰ γὰρ τὴν ἡδονὴν ἀγαπῶ- 
μεν τὰ πάθη, καὶ διὰ τὴν ὀδύ- 
νην φεύγομεν τὴν ἀρετὴν. 
νγ΄. Ἐπειδὴ πᾶσα κακία πέ- 
Φυκε τοῖς συνιστῶσιν αὐτὴν 
συμφθείρεσθαι τρόποις, εὖ- 
ρίσκων δι αὐτῆς τῆς πείρας 
ὁ ἄνθρωπος, πάσης ἡδονῆς 
εἶναι πάντως τὴν ὀδύνην δι- 
άδοχον, πρὸς μὲν τὴν ἡδονήν, 
τὴν ὅλην ἔσχεν ὁρμήν' πρὸς 
δὲ τὴν ὀδύνην, τὴν ὅλην ἀπο- 
φυγήν: τῆς μέν, κατὰ πᾶσαν 
ὑπεραγωνιζόμενος δύναμιν: 
τῆς δέ, κατὰ πᾶσαν σπου- 
δὴν καταγωνιζόμενος, οἱό- 
μενος, ὅπερ ἀμήχανον ἦν, 
διὰ τῆς τοιαύτης μεθοδείας, 
ἀλλήλων ταύτας διαστῆσαι, 
καὶ μόνῃ τῆ ἡδονῆ συνημ- 
μένην, τὴν φιλαυτίαν ἔχειν 
παντελῶς ὀδύνης ἁπέραν- 
τον, ἀγνοήσας ὑπὸ τοῦ πά- 
θους, ὡς ἔοικεν, ὡς οὐκ ἐν- 











τὴν δόξα τοῦ Θεοῦ μὲ ἀποκεκα- 
λυμμένο πρόσωπο, βλέποντας 
ἀπὸ τὴν ἐντός του φωτοειδῆ λαμ- 
πρότητα τὴν θεία καὶ ἀπρόσιτη 
δόξα. 

52. Νὰ ἀρνηθοῦμε μὲ ὅλη µας τὴν 
δύναμι τὴν ἡδονή τῆς παρούσας 
ζωῆς καὶ τὴν ὀδύνη καὶ θὰ ἀπαλ- 
λαγοῦμε, παντελῶς, ἀπὸ κάθε 
συλλογισμὸ τῶν παθῶν καὶ κά- 
θε δαιμονιῶδες κακούργημα. Δι- 
ότι, ἑξ αἰτίας τῆς ἡδονῆς, ἀγαποῦ- 
µε τὰ πάθη καί, ἐξ αἰτίας τὴς ὁδύ- 
νης, ἀποφεύγομε τὴν ἀρετή. 

53. Ἐπειδὴ κάθε κακία ἔχει τὸ ἰδί- 
ωµα ἀπὸ τὴν φύσι της νὰ κατα- 
στρέφεται, ἐντελῶς, μαζὶ μὲ τοὺς 
τρόπους, οἱ ὁποῖοι [τὴν] συγκρο- 
τοῦν, ἀνακαλύπτοντας ὁ ἄνθρω- 
πος, μέσω αὐτῆς τῆς πείρας, ὅτι 
ἢ ὀδύνη διαδέχεται, ὁπωδήπο- 
τε, κάθε ἡδονή, κατηύθυνε ὅλη 
τὴν ὁρμή [του] πρὸς τὴν ἡδονὴ 
καὶ ὅλη τὴν ἀποστροφή [του] 
πρὸς τὴν ὀδύνη: ὡς πρὸς μὲν τὴν 
[ἡδονή], μὲ τὸ νὰ ἀγωνίζεται ὑπὲρ 
[αὐτῆς], μὲ ὅλη του τὴν δύναμι 
ὡς πρὸς δὲ [τὴν ὀδύνη], μὲ τὸ νὰ 
ἀγωνίζεται ἐναντίον [αὐτῆς] μὲ 
κάθε ἐπιμέλεια, νομίζοντας, ὅτι 
μ᾽ αὐτὴ τὴν τακτικὴ θὰ διαχωορί- 
σῃ αὐτὲς μεταξύ τους, τὸ ὁποῖο 
βέβαια, εἶναι ἀκατόρθωτο, καὶ ὅτι 
μὲ μόνη τὴν ἡδονὴ θὰ ἔχῃ ἑνωμέ- 
νη τὴν φιλαυτία καὶ ἐντελῶς ἁδι- 
απέραστη ἀπὸ τὴν ὀδύνη, καθὼς 
ἀγνοεῖ, συνήθως, λόγῳ τοῦ πά- 
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δέχεταί ποτε χωρὶς ὀδύνης 
εἶναι τὴν ἡδονήν. Ἐγκέκρα- 
ται γὰρ τῆ ἡδονῇ τῆς ὀδύνης 
ὁ πόνος, κἂν λανθάνειν δο- 
κῇ τοὺς ἔχοντας, διὰ τὴν κα- 
τὰ τὸ πάθος τῆς ἡδονῆς ἐπι- 
κράτειαν’ ἐπειδὴ τὸ ἐπικρα- 
τοῦν ἀεὶ διαφαίνεσθαι πέ- 
φυκε, καλύπτον τοῦ παρα- 
κειμένου τὴν αἴσθησιν. Ἥδο- 
νῆς οὖν διὰ τὴν φιλαυτίαν 
ἀντιποιούμενοι, καὶ ὀδύνην 
διὰ τὴν αὐτὴν αἰτίαν πάλιν 
φεύγειν σπουδάζοντες, τὰς 
ἀμυθήτους τῶν φθοροποιῶν 
παθῶν ἐπινοοῦμεν γενέσεις. 
νδ΄. Ἀγνοεῖ τις καθ᾽ ἡδονήν, 
καὶ ὀδύνην τῆς αἰσθήσεως 
πεῖραν, ὅταν τῷ Θεῷ τῷ ὄν- 
τως ἀγαπητῷ, καὶ ἐραστῷ, 
καὶ ἐφετῶ προσδήση, μᾶλ- 
λον δὲ κολλήση τὸν νοῦν, 
τῆς σωματικῆς γενόμενον 
ἐλεύθερον σχέσεως. 

νε΄. Ὥς περ οὐ δύναταί τις 
λατρεύειν τῷ Θεῷ καθαρῶς, 
μὴ τὴν ψυχὴν ἄρδην ἐκκα- 
θαίρων, οὕτως οὔτε τή κτί- 
σει λατρεύειν, μὴ τὸ σῶμα 
περιποιούμενος: καθ᾽ ὃ σώ- 
μα τὴν Φθοροποιὸν ἐπιτε- 
λῶν λατρείαν ὁ ἄνθρωπος, 
καὶ κατ᾽ αὐτὸ γενόμενος φί- 
λαυτος, ἡδονὴν εἶχεν ἀπαύ- 














θους, ὅπως εἶναι φυσικό, ὅτι δὲν 
εἶναι δυνατὸν ποτὲ νὰ ὑπάρχῃ 
ἡδονὴ χωρὶς ὀδύνη. Διότι ἔχει ἀνα- 
μειχθῆ ὁ πόνος τῆς ὀδύνης μὲ τὴν 
ἡδονὴ ἀκόμη κι ἂν φαίνεται, ὅτι 
διαφεύγει τὴν προσοχὴ ἐκείνων, 
οἱ ὁποῖοι [τὸν] ἔχουν, ἐξ αἰτίας τῆς 
ἐπικρατήσεως τῆς ἡδονῆς, κατὰ 
τὸ πάθος: ἐπειδὴ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
ἐπικρατεῖ, ἔχει, ἐκ φύσεως, τὸ ἰδί- 
ωμα νὰ καθίσταται πάντοτε φα- 
νερό, κρύβοντας τὴν αἴσθησι ἐκεί- 
νου, τὸ ὁποῖο βρίσκεται δίπλα. 
Ἑπομένως, ὅταν ἀπαιτοῦμε τὴν 
ἡδονή, ἐξ αἰτίας τῆς φιλαυτίας, 
καὶ ὅταν φροντίζωμε γιὰ τὴν ἴδια 
πάλι αἰτία νὰ ἀποφεύγωμε τὴν 
ὀδύνη, ἐπινοοῦμε τὶς ἀπερίγραπτες 
γεννήσεις τῶν καταστρεπτικῶν 
παθῶν. 

54. Ἀγνοεῖ κανεὶς τὴν ἐμπειρία τῆς 
αἰσθήσεως, ὡς πρὸς τὴν ἡδονὴ καὶ 
τὴν ὀδύνη, ὅταν προσδέση, μᾶλ- 
λον, ὅμως, [ὅταν] κολλήση τὸν νοῦ 
[του] στὸν Θεό, ὁ ὁποῖος εἶναι ὁ 
ὄντως ἀγαπητὸς καὶ λατρευτὸς 
καὶ ἐπιθυμητός, [καὶ τότε] γίνε- 
ται ἐλεύθερος ἀπὸ τὴν σχέσι μὲ 
τὸ σῶμα. 

55. Ὅπως ἀκριβῶς δὲν δύναται κα- 
νεὶς νὰ λατρεύη τὸν Θεὸ καθαρά, 
ἐὰν δὲν καθαρίσῃ, ἐντελῶς ὁλο- 
κληρωτικά, τὴν ψυχή [του], κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο [δὲν δύναται], οὔτε 
τὴν δημιουργία νὰ λατρεύη, ἐὰν δὲν 
περιποιῆται τὸ σῶμα. Ἐπιτελώντας, 
σ᾽ αὐτὸ τὸ σῶμα, ὁ ἄνθρωπος τὴν 
καταστρεπτικὴ [αὐτὴ] λατρεία καὶ 
καθιστάμενος, ἐξ αἰτίας αὐτοῦ, φί- 
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στως καὶ ὀδύνην ἐνεργου- 
μένην, ἐσθίων ἀεὶ τὸ ξύλον 
τῆς παρακοῆς, τὸ καλοῦ τε 
καὶ κακοῦ, κατὰ ταυτὸν µε- 
μειγμένην κατὰ τὴν αἴσθη- 
σιν, διὰ τῆς πείρας ἔχον τὴν 
γνῶσιν. Καὶ τάχα ξύλον εἷ- 
ναι γνωστὸν καλοῦ καὶ πονη- 
ροῦ, τὴν φαινομένην κτίσιν 
εἰπών τις, οὐχ ἁμαρτήσει τῆς 
ἀληθείας. Ἡδονῆς γὰρ καὶ 
ὀδύνης ποιητικὴν ἔχει φυσι- 
κῶς τὴν µεταληψι». 

νς’. Ἔνθα λόγος οὐ κρατεῖ, τὸ 
κατ᾽ αἴσθησιν πέφυκεν ἐπι- 
γίνεσθαι κράτος, ἐν ᾧ τῆς 
ἁμαρτίας πέφυρταί πως ἡ 
δύναμις, πρὸς οἶκτον τῆς συγ- 
γενοῦς σαρκὸς καθ᾽ ὑπόστα- 
σιν τὴν ψυχὴν δι’ ἡδονῆς ὑπο- 
σύρουσα: καθ᾽ ἣν ὧς ἔργον 
αὐτῇ φυσικὸν ἐγχειρίσασα 
τὴν ἐμπαθή καὶ καθήδονον 
τῆς σαρκὸς ἐπιμέλειαν, ἀγά- 
πη [τεσίε: ἀπάγει] τῆς κατὰ 
φύσιν ζωῆς, καὶ πείθει τῆς 
ἀνυποστάτου κακίας γενέ- 
σθαι δημιουργόν. 

νζ΄. Κακία ἐστὶ ψυχῆς νοε- 
ρᾶς, ἡ λήθη τῶν κατὰ φύσιν 
καλῶν. ἥτις ἐκ τῆς περὶ τὴν 
σάρκα τε, καὶ κόσμον ἐμπα- 
θοῦς ἐπιγίνεται σχέσεως: ἣν 
ἀφανίζει στρατηγών ὁ λό- 











λαυτος, εἶχε συντελουμένη [δοκί- 
μαζε] ἀκατάπαυστα τὴν ἡδονὴ 
καὶ τὴν ὀδύνη, τρώγοντας συνε- 
χῶς ἀπὸ τὸ δένδρο τῆς παρακοῆς, 
τὸ ὁποῖο, στὸ ἴδιο [τὸ δένδρο], ἔχει 
ἀναμεμειγμένη τὴν γνῶσι, μὲ αἴ- 
σθησι, μέσῳ τῆς πείρας, τοῦ κα- 
λοῦ καὶ τοῦ κακοῦ. Καί, ἴσως, ἂν 
πῇ κανείς, ὅτι ἡ ὁρατὴ δημιουργία 
εἶναι τὸ δένδρο τῆς γνώσεως τοῦ 
καλοῦ καὶ τοῦ κακοῦ, δὲν θὰ σφάλῃ 
ὡς πρὸς τὴν ἀλήθεια. Διότι, [ἡ ὁρα- 
τὴ δημιουργία], ἐκ φύσεως, ἔχει τὴν 
ἱκανότητα νὰ ἐνεργῇ τὴν μετοχή, 
[τὴν γεῦσι] στὴν ἡδονὴ καὶ στὴν 
ὀδύνη. 

56. Ὅπου δὲν ἐπικρατεῖ ἡ λογική, 
ἐπέρχεται, φυσικῷ τῶ τρόπῳ, ἡ κυ- 
ριαρχία τῆς αἰσθήσεως, στὴν ὁποία 
ἔχει ἀναμειχθῆ, κατὰ κάποιο τρό- 
πο, ἡ δύναμι τῆς ἁμαρτίας, ἢ ὁποία 
παρασύρει κρυφὰ, διὰ τῆς ἡδονῆς, 
τὴν ψυχὴ σὲ οἶκτο πρὸς τὴν συγγε- 
νῆ [της], κατὰ τὴν ὑπόστασι, σάρκα. 
Σ᾽ αὐτὴν [τὴν κατάστασι ἡ ἁμαρ- 
τία], ἀφοῦ παρᾳδίδῃ συνήθως σ᾽ αὐ- 
τήν, [τὴν Ψυχή], ὡς φυσικό [της] ἔρ- 
γο, τὴν ἐμπαθῆ καὶ γεμάτη ἡδονὴ 
ἐπιμέλεια τῆς σαρκός, [τὴν] ἁπο- 
μακρύνει ἀπὸ τήν, ἀντίστοιχη πρὸς 
τὴν φύσι [της], ζωὴ καὶ [τὴν] πεί- 
θει νὰ γίνη δημιουργὸς τῆς ἀνυπό- 
στατης, [τῆς μὴ ὑφισταμένης αὖ- 
τῆς καθεαυτήν], κακίας. 

57. Κακία τῆς νοερᾶς ψυχῆς εἷ- 
ναι ἡ λήθη τῶν φυσικῶν καλῶν, 
ἡ ὁποία [λήθη] ἐπέρχεται ἀπὸ τὴν 
ἐμπαθῆ σχέσι καὶ ὡς πρὸς τὴν σάρ- 
κα καὶ ὡς πρὸς τὸν κόσμο, τὴν ὁποία 
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γος κατ᾽ ἐπιστήμην πνευμα- 
τικήν, τήν τε τοῦ κόσμου καὶ 
τῆς σαρκὸς διερευνώμενος 
τὴν φύσιν καὶ πρὸς τὴν συγ- 
γενῆ τῶν νοητῶν χώραν τὴν 
Ψυχὴν ἀπελαύνων, πρὸς ἣν 
οὐδεμίαν ὁ νόμος τῆς ἆμαρ- 
τίας ποιεῖται διάβασιν, οὐκ 
ἔχων καθάπερ γέφυραν πρὸς 
τὸν νοῦν διαβιβάζουσαν αὖ- 
τὸν ἔτι τὴν αἴσθησιν, διαλυ- 
θεῖσαν ἤδη πρὸς τὴν ψυχὴν 
κατὰ τὴν σχέσιν, καὶ τοῖς αἰ- 
σθητοῖς ἐναποῤῥιφεῖσαν Θε- 
άµασιν, ὧν διαβὰς τὴν σχέ- 
σιν καὶ τὴν φύσιν ὁ νοῦς, παν- 
τελῶς οὐκ αἰσθάνεται. 

νη΄. Καθάπερ ὁ λόγος κρα- 
τῶν τῶν παθῶν, ἀρετῆς ὄρ- 
γανον ποιεῖται τὰς αἰσθή- 
σεις: οὕτω καὶ τὰ πάθη κρα- 
τοῦντα τοῦ λόγου, μορφοῦ- 
σι τὰς αἰσθήσεις πρὸς ἁμαρ- 
τίαν. Καὶ χρὴ νηφόντως σκο- 
πεῖν τε, καὶ μελετᾶν, πῶς ἡ 
ψυχὴ τὴν καλὴν ποιήσεται 
δεόντως ἀντιστροφήν, τοῖς 
δι᾽ ὧν τὸ πρὶν ἐπλημμέλει 
χρωμένη πρὸς γένεσιν ἀρε- 
τῶν, καὶ ὑπόστασιν. 

νθ΄’. Τὸ ἅγιον Εὐαγγέλιον 
σαρκικῆς μὲν εἰσηγεῖται ζω- 
ης ἄρνησιν: πνευματικῆς δὲ 
ὁμολογίαν. Περὶ τούτων δὲ 











[σχέσι] ἀφανίζει ἡ λογική, ὅταν 
διοικῇ στρατηγικά, σύμφωνα μὲ 
τὴν πνευματικὴ ἐπιστήμη, διερευ- 
νώντας τὴν φύσι καὶ τοῦ κόσμου 
καὶ τῆς σαρκὸς καὶ ἁπομακρύ- 
νοντας τὴν ψυχὴ στὴν συγγενῆ 
[της] μὲ τὰ νοητὰ χώρα, πρὸς τὴν 
ὁποία ὁ νόμος τῆς ἁμαρτίας δὲν 
βρίσκει καμία διάβασι, διότι [ἡ ψυ- 
χὴ] δὲν παρέχει, πλέον, τὴν αἴσθη- 
σι, ὡς γέφυρα, γιὰ νὰ διαβιβάζη 
αὐτόν, [τὸν νόμο τῆς ἁμαρτίας] 
πρὸς τὸν νοῦ, διότι [ἡ αἴσθησι] 
κατέπαυσε πλέον, ὡς πρὸς τὴν 
σχέσι μὲ τὴν ψυχή, καὶ ἀπομα- 
κρύνθηκε ἀπὸ τὰ αἰσθητὰ θεά- 
ματα, τῶν ὁποίων τὴν σχέσι καὶ 
τὴν φύσι ὁ νοῦς παντελῶς δὲν αἱ- 
σθάνεται, ἐπειδὴ [τὶς] ὑπερέβη. 
58. Καθόσον ἡ λογικὴ κυριαρχεῖ 
στὰ πάθη, καθιστᾶ τὶς αἰσθήσεις 
ὄργανα τῆς ἀρετῆς: κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο καὶ ὅταν τὰ πάθη κυριαρ- 
χοῦν στὴν λογική, διαπλάθουν 
τὶς αἰσθήσεις πρόσφορες στὴν 
ἁμαρτία. Καὶ πρέπει μὲ νῆψι, καὶ 
νὰ παρατηροῦμε, καὶ νὰ ἐπιμε- 
λούμεθα, πῶς ἢ ψυχὴ θὰ κατος- 
θώση, ὅπως πρέπει, τὴν καλὴ ἀν- 
τιστροφή, ὥστε νὰ χρησιμοποιή- 
ση ἐκεῖνες, μὲ τὶς ὁποῖες, προη- 
γουμένως, ἁμάρτανε, γιὰ τὴν γέν- 
νησι καὶ τὴν σταθερότητα τῶν 
ἀρετῶν. 

59. Τὸ Ἅγιο Εὐαγγέλιο εἰσηγεῖται, 
ἀφενός, τὴν ἄρνησι τῆς σαρκι- 
κῆς ζωῆς: ἀφετέρου τὴν ἀποδοχὴ 
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λέγω, τῶν ἀεὶ μὲν κατὰ ἄν- 
θρωπον, λέγω δὲ τὴν ἀνθρω- 
πίνην ἐν σαρκὶ κατὰ τὸν αἰῶ- 
να τοῦτον ζωὴν ἀποθνησκόν- 
των, ζώντων δὲ κατὰ Θεὸν 
μόνῳ τῷ πνεύματι”, κατὰ τὸν 
θεῖον Ἀπόστολον: καὶ τοὺς 
ἀμφ᾽ αὐτόν: τοὺς ζῶντας μὲν 
οὐδαμῶς ἰδίαν ζωήν, ζῶντα 
δὲ τὸν Χριστὸν ἐν ἑαυτοῖς 
κατὰ μόνην ἔχοντας” τὴν φυ- 
χήν. Οὕτως οἱ διὰ τὸν Θεὸν 
ἐν τῷ αἰῶνι τούτῳ νεκροὶ 
σαρκὶ κρίνονται, θλίψεις καὶ 
βασάνους πολλὰς καὶ στε- 
νοχωρίας ἔχοντες, καὶ διωγ- 
μούς, καὶ μυρία πειρασμῶν 
εἴδη μετὰ χαρᾶς ὑπομένον- 
τες. 

ἕ΄. Πᾶν πάθος κατὰ συμπλο- 
κὴν πάντως αἰσθητοῦ τι- 
νος καὶ αἰσθήσεως, καὶ φυ- 
σικῆς δυνάμεως, θυμοῦ, λέ- 
γω, τυχόν, ἢ ἐπιθυμίας πα- 
ρατραπέντος τοῦ κατὰ φύ- 
σιν συνίσταται. Ἐὰν οὖν τὸ 
πρὸς ἄλληλα κατὰ σύνθε- 
σιν τέλος τοῦ τε αἰσθητοῦ, 
καὶ τῆς αἰσθήσεως, καὶ τῆς 
ἐπ᾽ αὐτῆς φυσικῆς δυνάμε- 
ως θεωρήσας ὁ νοῦς, δυνη- 
θῇ πρὸς τὸν οἰκεῖον φύσει 
λόγον τούτων ἕκαστον δια- 
κρίνας ἐπαναγαγεῖν, καὶ Θε- 








τῆς πνευματικῆς. Ὁμιλῶ δὲ γιὰ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι συνεχῶς πεθαίνουν, 
ὡς πρὸς τὸν ἄνθρωπο, δηλαδὴ ἐν- 
νοῶ, ὡς πρὸς τὴν ἀνθρώπινη, σαρ- 
κικὴ ζωή, [τὴν παροῦσα], κατὰ τὴν 
διάρκεια αὐτοῦ τοῦ αἰῶνα, ἀλλὰ 
οἱ ὁποῖοι ζοῦν, σύμφωνα μὲ τὸ Βέ- 
ληµα τοῦ Θεοῦ, μόνο διὰ τοῦ [Πα- 
ναγίου] Πνεύματος, ὅμοια μὲ τὸν 
θεῖο Ἀπόστολο καὶ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οι τὸν ἀκολουθοῦν: ἐκείνους, [δηλα- 
δή], οἱ ὁποῖοι δὲν ζοῦν μὲν καθόλου 
δική τους ζωή, ἀλλὰ ἔχουν τὸν Χρι- 
στὸ μέσα τους νὰ ζῇ στὴν ψυχή 
[τους], μοναδικά. [Καὶ] κατ᾽ αὐτὸν 
τὸν τρόπο ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι [εἶναι] 
νεκροί, χάριν τοῦ Θεοῦ, στὸν αἰῶ- 
να αὐτὸ δοκιμάζονται, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν σάρκα, ἔχοντας θλίψεις 
καὶ πολλὰ βάσανα καὶ δυσχέρει- 
ες καὶ ὑπομένοντας, μὲ χαρά, διω- 
γμοὺς καὶ μύρια εἴδη πειρασμῶν. 
60. Κάθε πάθος συγκροτεῖται, ὅπω- 
σδήποτε, μὲ τὴν συμπλοκὴ κάποι- 
ου αἰσθητοῦ [πράγματος] μὲ κά- 
ποια αἴσθησι καὶ μὲ κάποια Φυσι- 
κὴ δύναμι, καὶ ἐννοῶ, τυχόν, θυ- 
μοῦ ἢ ἐπιθυμίας, ἐνῶ παρεκτρέπε- 
ται τὸ κατὰ φύσιν, [ἢ φυσικὴ κατά- 
στασι]. Ἐάν, ἑπομένως, ὁ νοῦς, βλέ- 
ποντας τὸ ἀποτέλεσμα τῆς συμ- 
πλοκῆς μεταξύ τους, καὶ τοῦ αἰ- 
σθητοῦ [πράγματος], καὶ τῆς αἰσθή- 
σεως, καὶ τῆς πάνω σ᾽ αὑτὴν [τὴν 
αἴσθησι] φυσικῆς δυνάµεως, µπο- 
ρέση, ἀφοῦ [τὰ] διακρίνη, νὰ ἐπα- 
ναφέρη τὸ καθένα ἀπὸ αὐτά, στὸν 


420 


10 


15 


20 


25 


30 


ἘΚΑΤΌΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ 


ωρῆσαι καθ᾽ ἑαυτὸ τὸ αἰσθη- 
τὸν ἄνευ τῆς πρὸς αὐτὸ τῆς 
αἰσθήσεως σχέσεως καὶ τὴν 
αἴσθησιν δίχα τῆς τοῦ αἰσθη- 
τοῦ πρὸς αὐτὴν οἰκειότητος 
καὶ τὴν ἐπιθυμίαν, φέρε εἰ- 
πεῖν, ἢ ἄλλην τινὰ τῶν κατὰ 
φύσιν δυνάμεων, χωρὶς τῆς 
ἐμπαθοῦς ἐπ᾽ αἰσθήσει τε 
καὶ αἰσθητῷ διαθέσεως, ὡς ἡ 
τοῦ πάθους ποιὰ παρασκευ- 
άζει τὴν θεωρίαν γίνεσθαι 
κίνησις, διεσκέδασε καὶ ἐλέ- 
πτυνε κατὰ τὸν πάλαι τοῦ 
Ἰσραὴλ μόσχον” τοῦ οἰουδή- 
ποτε συμβαίνοντος πάθους 
τὴν σύστασιν, καὶ ὑπὸ τὸ ὕδωρ 
της γνώσεως ἔσπειρεν, ἀφα- 
νίσας παντελῶς καὶ αὐτὴν 
τῶν παθῶν τὴν ψιλὴν φαν- 
τασίαν, διὰ τῆς πρὸς ἑαυτὰ 
τῶν ἀποτελούντων αὐτὸ κα- 
τὰ φύσιν πραγμάτων ἀπο- 
καταστάσεως. 

ξα΄. Ὁ πολλοῖς πλημμελή- 
μασι τῶν ἐκ τῆς σαρκὸς πα- 
θημάτων κεκηλιδωμένος 
βίος, χιτῶν ἐστιν ἐσπιλωμέ- 
νος. Ὡς ἔκ τινος γὰρ ἐνδύ- 
ματος τῆς κατὰ τὸν βίον ἀνα- 
στροφῆς, ἕκαστος τῶν ἀν- 
θρώπων διαφαίνεσθαι πέ- 
φυκεν, εἴτε δίκαιος, εἴτε ἄδι- 
κος: ὁ μὲν χιτῶνα καθαρὸν 











δικό του Φυσικὸ λόγο καὶ νὰ θεω- 
ρήση τὸ αἰσθητὸ [πρᾶγμα] αὐτὸ 
καθ᾽ ἑαυτὸ [μόνο του], χωοὶς τὴν 
σχέσι τῆς αἰσθήσεως πρὸς αὐτό, 
καὶ τὴν αἴσθησι χωρὶς τὴν ἐμπλο- 
κὴ τοῦ αἰσθητοῦ [πράγματος] μα- 
ζίτης, καὶ παραδείγματος χάριν, 
τὴν ἐπιθυμία ἢ κάποια ἄλλη ἀπὸ 
τὶς φυσυκὲς δυνάμεις [τῆς ψυχῆς, 
ἐὰν µπορέση νὰ τὶς θεωρήση], χω- 
Οἷς τὴν ἐμπαθῆ διάθεσι, καὶ πρὸς 
τὴν αἴσθησι, καὶ πρὸς τὸ αἰσθητὸ 
[πρᾶγμα], κατὰ τὸν τρόπο, ποὺ ἡ 
κίνησι τοῦ πάθους καθορίζει, ποι- 
ἃς λογῆς νὰ γίνεται ἡ [πνευματι- 
κὴ] θεωρία, [τότε] διεσκόρπισε καὶ 
κονιορτοποίησε τὴν συγκρότησι 
τοῦ ὁποιουδήποτε πάθους συμ- 
βαίνει, ὅπως, παλιά, τὸ μοσχάρι 
τοῦ Ἰσραὴλ καὶ διέλυσε καὶ ἀφά- 
νισε, παντελῶς, κάτω ἀπὸ τὸ νε- 
ρὁ τῆς γνώσεως καὶ αὐτὴ τὴν ψι- 
λὴ φαντασία τῶν παθῶν, μὲ τὴν 
κατὰ φύσι ἐπαναφορὰ πρὸς τὸν 
ἑαυτό τους ἐκείνων τῶν πραγμά- 
των, τὰ ὁποῖα συγκροτοῦν αὐτὸ 
[τὸ πάθος]. 

61. Ὁ βίος, ὁ ὁποῖος ἔχει λερωθῆ 
μὲ πολλὲς ἁμαρτίες ἀπὸ τὰ σαρ- 
κικὰ πάθη, εἶναι, ὡς χιτώνας, κη- 
λιδωμένος. Διότι ὁ καθένας ἀπὸ 
τοὺς ἀνθρώπους ἔχει, ἐκ φύσεως, 
τὸ ἰδίωμα, νὰ φαίνεται, ἀπὸ τὴν δι- 
αγωγὴ στὴν ζωή [του], σὰν ἀπὸ κά- 
ποιο ἔνδυμα εἴτε δίκαιος, εἴτε ἄδι- 
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ἔχων τὸν ἐνάρετον βίον’ ὁ δὲ 
πονηροῖς ἐσπιλωμένην ἔρ- 
γοις τὴν ζωὴν κεκτημένος. 
Ἠ μᾶλλον ἐσπιλωμένος ἀπὸ 
τῆς σαρκός ἐστι χιτών”, ἡ 
κατὰ συνείδησιν μορφοῦσα 
διὰ τῆς μνήμης τῶν ἐκ τῆς 
σαρκὸς πονηρῶν κινημάτων 
τε καὶ ἐνεργημάτων τὴν ψυ- 
χὴν ἕξις τε, καὶ διάθεσις: ἣν 
δρῶσα διὰ παντὸς καθάπερ 
χιτῶνά τινα περὶ ἑαυτήν, 
δυσωδίας πληροῦται παθῶν. 
Ὡς γὰρ ἀπὸ τοῦ Πνεύματος 
διὰ τῶν ἀρετῶν ἀλλήλαις 
κατα λόγον συνυφαινομέ- 
νων, ἀφθαρσίας γίνεται τῇ 
ψυχῆ χιτών, ὃν ἐνδυσαμένη 
γίνεται καλὴ καὶ ἐπίδοξος: 
οὕτω καὶ ἀπὸ τῆς σαρκός, 
τῶν παθῶν ἀλλήλοις κατὰ 
ἀναλογίαν συνυφαινομένων, 
γίνεταί τις χιτῶν ἀκάθαρτος 
καὶ ἐσπιλωμένος, ἐξ ἑαυτοῦ 
δεικνὺς γνώριμον τὴν ψυ- 
χήν, μορφὴν ἄλλην αὐτῆ, 
καὶ εἰκόνα παρὰ τήν θείαν 
ἐνθέμενος. 

ξβ΄. Βεβαία πίστις ἐστὶ τῆς 
πρὸς ἐκθέωσιν ἐλπίδος τῇ 
φύσει τῶν ἀνθρώπων, ἡ τοῦ 
Θεοῦ ἐνανθρώπησις, τοσοῦ- 
τον Θεὸν ποιοῦσα τὸν ἄν- 
θρωπον, ὅσον αὐτὸς γέγο- 

















κος. Ὁ μὲν [δίκαιος φαίνεται], δι- 
ότι ἔχει τὸν ἐνάρετο βίο, ὡς κα- 
θαρὸ χιτῶνα. Ὁ δὲ [ἄδικος φαί- 
νεται], διότι ἔχει καταστήσει τὴν 
ζωή [του] κηλιδωμένη ἀπὸ πο- 
νηρὰ ἔργα. Ἡ μᾶλλον ὁ κηλιδω- 
μένος ἀπὸ τὴν σάρκα χιτώνας εἷ- 
ναι ἐκείνη ἡ συνειδησιακή, καὶ κα- 
τάστασι καὶ διάθεσι, ἢ ὁποία δίδει 
μορφὴ στὴν ψυχή, μέσῳ τῆς μνή- 
μης τῶν σαρκικῶν πονηρῶν, καὶ 
κινημάτων καὶ πράξεων, τὴν ὁποία, 
καθὼς πάντοτε βλέπει [ἢ ψυχή], 
σὰν χιτῶνα, γύρω ἀπὸ τὸν ἑαυτό 
της, γεμίζει ἀπὸ τὴν δυσωδία τῶν 
παθῶν. Διότι, ὅπως ἀπὸ τὸ [Πα- 
νάγιο] Πνεῦμα, διὰ τῶν ἀρετῶν, 
οἱ ὁποῖες συνυφαίνονται μεταξύ 
τους, ὅμοια πρὸς τὸν Λόγο, ὑφαί- 
νεται, γιὰ τὴν ψυχή, ὁ χιτώνας τῆς 
ἀφθαρσίας, τὸν ὁποῖο φορώντας 
γίνεται καλὴ καὶ ἔνδοξη: κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο καὶ ἀπὸ τὴν σάρκα, [τὸ 








σαρκικὸ φρόνημα] ὅταν, κατ᾽ ἀνα- 
λογίαν, συνυφαίνωνται μεταξύ 
τους τὰ πάθη, ὑφαίνεται κάποιος 
χιτώνας ἀκάθαρτος καὶ σπιλω- 
μένος, ὁ ὁποῖος καταδεικνύει, ἐξ 
ἑαυτοῦ του, τὴν ψυχὴ οἰκεία [πρὸς 
αὐτόν], διότι προσέδωσε σ᾽ αὐτὴν 
διαφορετικὴ μορφὴ ἀπὸ τὴν δηςή 
της καὶ ἀντίθετη πρὸς τὴν θεία 
εἰκόνα. 

62. Ἡ ἐνανθρώπησι τοῦ Θεοῦ εἶναι ἢ 
ἀκλόνητη πιστοποίησι τῆς ἐλπίδος 
γιὰ τὴν ἐκθέωσι στὴ φύσι τῶν ἀν- 
θρώπων, ἐπειδὴ κάνει τὸν ἄνθρωπο 
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νεν ἄνθρωπος. Ὁ γάρ χωρὶς 
ἁμαρτίας γενόμενος ἄν- 
θρωπος, δῆλον ὅτι χωρὶς τῆς 
εἰς θεότητα μεταβολῆς τὴν 
φύσιν θεοποιήσει, καὶ τοσοῦ- 
τον ἀναβιβάσει δι᾽ ἑαυτόν, 
ὅσον αὐτὸς διὰ τὸν ἄνθρωπον 
ἑαυτὸν κατεβίβασεν: ὅπερ 
μυστικῶς διδάσκων ὁ μέγας 
Ἀπόστολος, φησίν: ἐν τοῖς αἰ- 
ὥσι τοῖς ἐπερχομένοις τὸν εἰς 
ἡμᾶς ὑπερβάλλοντα πλοῦ- 
τον τῆς τοῦ Θεοῦ χρηστότη- 
τος δειχθήσεσθαι. 

ξγ΄. Τοῦ μὲν θυμοῦ καὶ τῆς 
ἐπιθυμίας ἐπιστατῶν ὁ λό- 
γος, ποιεῖ τὰς ἀρετάς: ὁ δὲ 
νοῦς τοῖς λόγοις ἐπιβάλλων 
τῶν γεγονότων, τὴν ἅπται- 
στον συλλέγεται γνῶσιν. 
Ὅταν οὖν ὅ λόγος, μετὰ τὴν 
τῶν ἀντικειμένων ἀποβολήν, 
εὕρῃ τὸ κατὰ φύσιν ἐραστόν, 
καὶ ὁ νοῦς, μετὰ τὴν τῶν γι- 
νωσκομένων διάβασιν, λά- 
βηται τῆς ὑπὲρ οὐσίαν καὶ 
γνῶσιν καὶ ὄντων αἰτίας, τη- 
νικαῦτα τὸ τῆς θεώσεως κα- 
τὰ χάριν ἐπιγίνεται πάθος, 
τὸν μὲν λόγον ἀπάγον τῆς 
φυσικῆς διακρίσεως, ἔνθα 
τὸ διακρινόμενον οὐκ ἔστι 
τὸν δὲ νοῦν καταπαῦον τῆς 
κατὰ φύσιν νοήσεως, ἔνθα 











τόσο» θεό, ὅσο αὐτὸς ὁ Ἴδιος [ὁ 
Θεὸς] ἔχει γίνει ἄνθρωπος. Διότι 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔγινε ἄνθρωπος, 
χωρὶς ἁμαρτία, [εἶναι] φανερό, ὅτι 
θὰ θεοποιήση τὴν [ἀνθρώπινη] Φύ- 
σι, χωρὶς τὴν μεταβολή [της] σὲ Θε- 
ότητα καὶ τόσο πολὺ θὰ [τὴν] ἀνυ- 
ψώση, ἕνεκα τοῦ Ἑαυτοῦ Του, ὅσο 
Αὐτός, ἕνεκα τοῦ ἀνθρώπου, κατέ- 
βασε τὸν Ἑαυτό Του: τὸ ὁποῖο ἀκρι- 
βῶς διδάσκοντας, μυστικά, ὁ θεῖος 
Ἀπόστολος λέγει, ὅτι θὰ ἀποκαλυ- 
φθῇ στοὺς ἐπερχομένους αἰῶνες ὁ 
ὑπερβολικὸς πλοῦτος τῆς ἀγαθό- 
τητος τοῦ Θεοῦ πρὸς ἐμᾶς. 

65. Τὸ μὲν λογικό, ὅταν ἔχῃ τὴν 
ἐποπτεία τοῦ θυμοῦ καὶ τῆς ἐπι- 
θυμίας, ἐπιτελεῖ τὶς ἀρετές: ὁ δὲ 
νοῦς, ὅταν ἀντιλαμβάνεται τοὺς 
λόγους τῶν δημιουργημάτων, ἀπο- 
κτᾶ τὴν ἀπλανῆ γνῶσι. Ὅταν, ἑπο- 
μένως, ἢ λογική, μετὰ τὴν ἀπο- 
βολή, ὅσων [τὴν] ἀντιστρατεύον- 
ται, εὕρῃ τὸ ἐπιθυμητό, ὡς πρὸς 
τὴν φύσι [της] καὶ [ὅταν] ὁ νοῦς, 
μετὰ τὸ ξεπέρασμα ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα γνωρίζονται, [ὅσων δηλα- 
δὴ μποροῦν νὰ προσληφθοῦν ἀπὸ 
τὴν γνῶσι], καταληφθῇ ἀπὸ τὴν 
Αἰτία τῶν ὄντων, [ἀπὸ τὸν Θεό, ὁ 
ὁποῖος εἶναι] πάνω καὶ πέρα ἀπὸ 
κάθε καὶ οὐσία καὶ γνῶσι, τότε 
ἐπέρχεται, κατὰ Χάριν, τὸ πάθος 
τῆς θεώσεως, τὸ ὁποῖο, ἀφενός, 
ἐκτρέπει τὴν λογικὴ ἀπὸ τὴν φυ- 
σική [της] διάκρισι, ἐκεῖ, ὅπου δὲν 
ὑπάρχει ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο δύναται 
νὰ διακριθῇ, [ἀντυκείμενο διακρί- 
σεως]- ἀφετέρου, σταματᾶ τὸν νοῦ 
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μὴ ἔστι τὸ γινωσκόμενον, καὶ 
ποιοῦν τῆ κατὰ τὴν στἆσιν 
ταυτότητι Θεὸν τὸν ἀξιού- 
μενον τῆς θείας μεθέξεως. 
ἕδ΄. Κατιωθεῖσαν τὴν ψυχὴν 
τῷ ῥύπῳ τῆς ἡδονῆς, ἀπο- 
καθαίρει πόνος, καὶ ἀφηλοῖ 
παντελῶς αὐτῆς τὴν σχέσιν 
τῶν ὑλικῶν, τῆς πρὸς αὐτὰ 
φιλίας τὴν ζημίαν µεταμα- 
θούσης: δι᾽ ἣν αἰτίαν ὁ Θεὸς 
συγχωρεῖ τῷ διαβόλῳ, κατὰ 
κρίσιν δικαίαν, τοὺς ἀνθρώ- 
πους βασάνοις καταπιέζειν. 
ξε΄. Ἡδονὴ καὶ λύπη, ἔπιθυ- 
μία καὶ φόβος, καὶ τὰ τούτοις 
ἑπόμενα, τῆ φύσει τῶν ἀν- 
θρώπων προηγουμένως οὐ 
συνεκτίσθη: ἐπεὶ καὶ εἰς τὸν 
ὅρον ἂν συνετέλουν τῆς φύ- 
σεως. Λέγω δὴ παρὰ τοῦ 
Νυσσαέως μεγάλου Γρηγο- 
ρίου μαθών, ὅτι διὰ τὴν τῆς 
τελειότητος ἔκπτωσιν ἐπει- 
σήχθη ταῦτα, τῷ ἀλογωτέ- 
ρῳ μέρει προσφυέντα τῆς 
φύσεως: δι᾽ ὧν ἀντὶ τῆς µα- 
καρίας καὶ θείας εἰκόνος, εὐ- 
θὺς ἅμα τῇ παραβάσει δια- 
φανὴς καὶ ἐπίδηλος ἐν τῷ ἀν- 
θρώπῳ γέγονεν ἡ τῶν ἀλό- 
γων ζῴων ὁμοίωσις. Ἔδει 
γὰρ τῆς ἀξίας τοῦ λόγου κα- 
λυφθείσης, ὑφ᾽ ὧν ἐπεσπά- 











ἀπὸ τὴν κατὰ φύσι [του] νόησι, ἐκεῖ 
ὅπου δὲν ὑφίσταται ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
δύναται νὰ γνωρισθῆ, [ἀντικείμενο 
γνώσεως] καὶ κατὰ τὴν στάσι [αὐ- 
τή], διὰ τοῦ ταυτισμοῦ [τοῦ ἀνθρώ- 
που πρὸς τὸν Θεό], κάνει θεὸ ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος ἀξιώνεται τὴν θεία 
μέθεξι. 

64. Τὴν ψυχή, ἡ ὁποία γέμισε σκου- 
ριὰ ἀπὸ τὸν ρύπο τῆς ἡδονῆς, 
τὴν ἀποκαθαίρει ὁ πόνος καὶ ἄπε- 
ξαρτοποιεῖ, ἐντελῶς, τὴν σχέσι 
της ἀπὸ τὰ ὑλικά, διότι [ἡ ψυχὴ] 
ἔμαθε καλλίτερα τὴν ζημία τῆς 
φιλίας πρὸς αὐτά, [τώρα, πλέον, 
διὰ τοῦ πόνου]. Ἕνεκα αὐτῆς τῆς 
αἰτίας, ὁ Θεός, μὲ δίκαιη ἀπόφα- 
σι, ἐπιτρέπει στὸν διάβολο νὰ κα- 
ταθλίβῃ τοὺς ἀνθρώπους μὲ βά- 
σανα. 

65. Ἡ ἡδονὴ καὶ ἡ λύπη, ἡ ἐπιθυ- 
μία καὶ ὁ φόβος καὶ τὰ ἐπακόλου- 
θα αὐτῶν δὲν δημιουργήθηκαν, ἐξ 
ἀρχῆς, μαζὶ μὲ τὴν φύσι τῶν ἀν- 
θρώπων: ἐπειδή, [ἄλλως], θὰ συν- 
τελοῦσαν καὶ στὸν ὅρο, [στὸν νό- 
μο], τῆς φύσεως. Λέγω, μάλιστα, 
ἐπειδὴ [τὸ] διδάχθηκα ἀπὸ τὸν Μέ- 
γα Γρηγόριο, τὸν ἐκ Νύσσης, ὅτι αὖ- 
τὰ εἰσήχθησαν μετέπειτα, ἐξ αἰ- 
τίας τῆς πτώσεως ἀπὸ τὴν τελειό- 
τητα [καὶ] συνήφθησαν μὲ τὸ πιὸ 
ἄλογο μέρος τῆς [ἀνθρωπίνης] φύ- 
σεως: διὰ τῶν ὁποίων, ἀντὶ τῆς μα- 
καρίας καὶ θείας εἰκόνος, ἀμέσως, 
συγχρόνως μὲ τὴν παράβασι, ἔχει 
γίνει καταφανής καὶ πρόδηλη ἡ 
ὁμοίωσι μὲ τὰ ἄλογα ζῶα. Διότι ἔπρε- 
πε, ἀφοῦ καλύφθηκε ἡ ἀξία τῆς 
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σατο τῆς ἀλογίας γνωρισµά- 
τών, ἐνδίκως τὴν φύσιν τῶν 
ἀνθρώπων κολάζεσθαι: σο- 
φῶς εἰς συναίσθησιν τῆς λο- 
γικῆς μεγαλονοίας ἐλθεῖν 
οἰκονομοῦντος τοῦ Θεοῦ τὸν 
ἄνθρωπον. 

ἑς΄. Καλὰ γίνεται καὶ τὰ πά- 
θη ἐν τοῖς σπουδαίοις, ὁπη- 
νίκα σοφῶς αὐτὰ τῶν σωμα- 
τικῶν ἀποστήσαντες, πρὸς 
τὴν τῶν οὐρανίων μεταχει- 
ριζώμεθα κτῆσιν. οἷον, ὅτε 
τὴν μὲν ἐπιθυμίαν τῆς νος- 
ρᾶς τῶν θείων ἐφέσεως ὀρε- 
κτικὴν ἐργασώμεθα κίνησιν' 
τὴν ἡδονὴν δὲ τῆς ἐπὶ τοῖς 
θείοις χαρίσμασι τοῦ νοῦ Θε- 
λητικῆς ἐνεργείας εὐφρο- 
σύνην ἀπήμονα: τὸν δὲ φόβον 
τῆς μελλούσης ἐπὶ πλημμε- 
λήμασι τιμωρίας προφυλα- 
κτικὴν ἐπιμέλειαν: τὴν δὲ λύ- 
πην διορθωτικὴν ἐπὶ παρόν- 
τι κακῷ μεταμέλειαν. Καὶ 
συντόμως εἰπεῖν, κατὰ τοὺς 
σοφοὺς τῶν ἰατρῶν, σώματι 
φθαρτικοῦ θηρὸς ἐχίδνης, 
τὴν οὖσαν, ἢ μελετωμένην 
ἀφαιρουμένους λώβησιν, τοῖς 
πάθεσι τούτοις πρὸς ἀναίρε- 
σιν χρώμενοι παρούσης κα- 
κίας, ἢ προσδοκωμένης, καὶ 
κτῆσιν καὶ φυλακὴν ἀρετῆς 











λογικῆς, νὰ τιμωρῆται, δικαίως, 
ἢ φύσι τῶν ἀνθρώπων ἀπὸ ἐκεῖνα 
τὰ γνωρίσματα τῆς ἀλογίας, τὰ 
ὁποία ἀπέσπασε [μόνη της ἡ ἀν- 
θρώπινη φύσι, διὰ τῆς παρακοῆς], 
οἰκονομώντας [ἔτσι], μὲ σοφία, ὁ 
Θεὸς νὰ ἔρθῃ ὁ ἄνθρωπος σὲ συ- 
ναίσθησι τῆς λογικῆς μεγαλειό- 
τητος τοῦ νοός [του]. 

66. Στοὺς ἐπιμελεῖς [περὶ τὰ πνευ- 
ματικὰ] ἀποβαίνουν καλὰ καὶ τὰ 
πάθη, ὅταν, ἀφοῦ ἀπομακρύνω- 
µε αὐτὰ ἀπὸ τὰ σωματικά, μὲ σο- 
φία, [τὰ] διαχειριζώµεθα γιὰ τὴν 
ἀπόκτησι τῶν οὐρανίων: ὅπως, 
ἐπὶ παραδείγματι, ὅταν, τὴν μὲν 
ἐπιθυμία μεταστρέψωμε σὲ κί- 
νησι, ἣ ὁποία ὀρέγεται τὴν νοε- 
ρὰ ἔφεσι γιὰ τὰ θεῖα [πρἀγμα- 
τα]. τὴν δὲ ἡδονὴ σὲ ἀπαραμείω- 
τη εὐφροσύνη ἐνεργείας τοῦ νο- 
ός, ἢ ὁποία θέλει τὰ θεῖα χαρί- 
σματα: ἐνῶ τὸν φόβο σὲ προφυ- 
λακτικὴ ἐπιμέλεια, ἔναντι τῆς 
μελλοντικῆς τιμωρίας, ἐξ αἰτίας 
τῶν ἁμαρτημάτων [μας]- καὶ τὴν 
λύπη σὲ διορθωτικὴ μεταμέλεια 
γιὰ κάποιο τωρινὸ κακό. Καὶ γιὰ 
νὰ μιλήσωμε σύντομα, νὰ χρησι- 
μοποιοῦμε αὐτὰ τὰ πάθη, γιὰ τὴν 
ἀναίρεσι ὑφισταμένης ἢ ἀναμε- 
νομένης κακίας καὶ γιὰ ἀπόκτησι 
καὶ διασφάλισι καὶ τῆς ἀρετῆς 
καὶ τῆς γνώσεως, [ἐνεργώντας], 
ὅπως οἱ ἐπιδέξιοι τῶν ἰατρῶν, οἱ 
ὁποῖοι ἀφαιροῦν, μὲ [τὸ ἴδιο] τὸ σῶ- 
μα τῆς ὀλεθρίας θηριώδους ὀχιᾶς, 
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τε καὶ γνώσεως. 

ξζ΄. Ὁ μὲν τῆς πρώτης Διαθή- 
κῆς νόμος, διὰ τῆς πρακτικῆς 
φιλοσοφίας, παντὸς µολυ- 
σμοῦ τὴν φύσιν ἀποκαθαίρει: 
ὁ δὲ τῆς καινῆς, διὰ τῆς θεω- 
ρητικῆς μυσταγωγίας ἀπὸ 
τῶν σωματικῶν πρὸς τὰ συγ- 
γενῆ τῶν νοητῶν θεάματα, 
τὸν νοῦν γνωστικῶς ἀναβι- 
βάζει. 

ξη΄. Ἡ θεία Γραφὴ τοὺς μὲν 
εἰσαγομένους, καὶ ἐπὶ τὰ προ- 
πύλαιά πον τυγχάνοντας 
τῆς θείας αὐλῆς“ τῶν ἀρε- 
τῶν, φοβουμένους καλεῖή' 
τοὺς δὲ κτησαμένους σύμ- 
μετρον ἕξιν τῶν κατ᾽ ἀρετὴν 
λόγων τε καὶ τρόπων, οἶδεν 
ὀνομάζειν προκόπτοντας: 
τοὺς δὲ κατ᾽ ἀρετὴν γνωστι- 
κῶς ἤδη γεγενημένους τῆς 
τῶν ἀρετῶν ἐκφαντικῆης ἀλη- 
θείας τὴν κορυφήν, προσα- 
γορεύει τελείους. Ὁ τοίνυν 
τήν ἐν τοῖς πάθεσιν ἀρχαίαν 
ἀναστροφὴν ἀποστραφείς, 
καὶ πᾶσαν ἑαυτοῦ τὴν διά- 
θεσιν διὰ τὸν φόβον ἐκδεδω- 
κῶς τοῖς θείοις πράγμασιν, 
οὐδενὸς καλοῦ τῶν εἰσαγο- 
μένοις πρεπόντων καθυστε- 
ρεῖ' κἂν οὔπω τὴν ἐν ἀρε- 
ταῖς ἕξιν ἐκτήσατο, καὶ τῆς 

















τὴν βλάβη, ἡ ὁποία ὑφίσταται ἢ 
ἐπαπειλεῖται. 

67. Ὁ μὲν Νόμος τῆς ἀρχικῆς, [τῆς 
Παλαιᾶς] Διαθήκης, ἀποκαθαίρει 
τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι, μὲ τὴν πρα- 
κτικὴ φιλοσοφία, ἀπὸ κάθε μολυ- 
σμό. Ὁ δὲ [Νόμος] τῆς Καινῆς [Δι- 
αθήκης], διὰ τῆς θεωρητικῆς μυ- 
σταγωγίας, ἐξυψώνει τὸν νοῦ, μὲ 
τὴν [θεία] γνῶσι, ἀπὸ τὰ σωμα- 
τικὰ [πράγματα], πρὸς τὰ θεάμα- 
τα, τὰ συγγενῆ μὲ τὰ νοητά. 

68. Ἡ Ἁγία Γραφὴ τοὺς μὲν ἀρχα- 
ρίους, οἱ ὁποῖοι καὶ βρίσκονται κά- 
που στὰ προπύλαια τῆς θείας αὖὐ- 
λῆς τῶν ἀρετῶν, [τοὺς] ἀποκαλεῖ 
«φοβουμένους» [τὸν Θεό]. Ἐνῶ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ἀπέκτησαν, ὡς πρὸς 
τὴν ἀρετή, μιὰ μέτρια κατάστασι 
καὶ τῶν λόγων καὶ τῶν τρόπων 
γνωρίζει νὰ τοὺς ἀποκαλῇ «προ- 
κόπτοντας», [δηλαδὴ ἐκείνους, 
ποὺ προοδεύουν]. Καὶ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι, διὰ τῆς [ἀσκήσεως] τῆς 
ἀρετῆς, ἔχουν ἤδη φθάσει, μὲ τὴν 
[θεία] γνῶσι, στὴν κορυφὴ τῆς ἀπο- 
καλυπτικῆς ἀληθείας τῶν ἀρετῶν, 
τοὺς προσφωνεῖ «τελείους». Ἔπο- 
μένως, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀποστρά- 
φηκε τὴν παλαιὰ ἀναστροφὴ μὲ τὰ 
πάθη καὶ ἔχει παραδώσει, ἐξ αἰτίας 
τοῦ [θείου] φόβου, ὁλόκληρη τὴν 
διάθεσι στὰ θεῖα πράγματα, δὲν 
ὑστερεῖ σὲ κανένα καλό, ἀπὸ 
ἐκεῖνα ποὺ ἁρμόζουν στοὺς ἀρ- 
χαρίους: ἀκόμη κι ἂν δὲν ἀπέ- 
κτησε τὴν κατάστασι τῶν ἀρε- 
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ἐν τοῖς τελείοις λαλουμέ- 
νης σοφίας” γέγονε μέτοχος 
ἀλλ᾽ οὐδὲ ὁ προκόπτων τῶν 
ἐπιβεβλημένων εἶναι αὐτοῦ 





τῷ βαθμῷ καλῶν τινὸς ὑστε- 
ρεῖ κἂν τὴν αὐτὴν οὔπω τοῖς 
τελείοις ὑπερέχουσαν τῶν 
θείων ἐκτήσατο γνῶσιν. Οἱ 
γὰρ τέλειοι τῆς θεωρητικῆς 
ἤδη μυστικῶς ἀξιωθέντες 
θεολογίας, καὶ πάσης φαν- 
τασίας ὑλικῆς τὸν νοῦν κα- 
θαρὸν καταστήσαντες, καὶ 
εἰκόνος [τεείε; εἰκόνα] τῆς 
θείας ὡραιότητος ὅλην ἀνελ- 
λιπῶς φέρουσαν τὴν ἐκμί- 
μησιν, τὴν θείαν ἀγάπην ἐν 
ἑαυτοῖς ἐνστερνισάμενοι φαί- 
νονται. 

ξθ΄. Διττός ἐστιν ὁ φόβος: ὁ 
μὲν ἁγνός, ὁ δὲ οὐχ ἁγνός: ὁ 
μὲν γὰρ ἐπὶ πλημμελήμασι 
κατ᾽ ἐξοχὴν κολάσεως συνι- 
στάµενος φόβος, αἰτίαν ἔχων 
τῆς οἰκείας γενέσεως τὴν 
ἁμαρτίαν οὐχ ἁγνός: οὐδὲ 
ἔσται διαπαντός, τῇ ἁμαρ- 
τίᾳ διὰ τῆς μετανοίας συνα- 
φανιζόμενος. Ὁ δὲ δίχα τῆς 
ἐπὶ πλημμελήμασι λύπης 
ἀεὶ συνεστώς, οὗτος φόβος 
ἁγνός, καὶ ἀπογενήσεται πο- 
τέ’ διότι περ οὐσιωδῶς ἐμ- 
πέφυκέ πως τῷ Θεῷ πρὸς 

















τῶν καὶ δὲν ἔχει γίνει ἀκόμη μέ- 
τοχος τῆς σοφίας, ἡ ὁποία διδά- 
σκεται στοὺς τελείους. Ἀλλὰ οὔτε 
ὁ «προκόπτων», [ἐκεῖνος, ποὺ προ- 
οδεύει, τῆς δευτέρας πνευματικῆς 
βαθμίδος], ὑστερεῖ σὲ κάτι ἀπὸ 
ἐκεῖνα τὰ καλά, τὰ ὁποῖα ἀπαι- 
τοῦνται νὰ ὑφίστανται στὴν [πνευ- 
ματική] του βαθμίδα: ἔστω κι ἂν 
δὲν ἀπέκτησε ἀκόμη τήν, ὅμοια 
μὲ τοὺς τελείους, ἐξέχουσα γνῶ- 
σι τῶν θείων. Οἱ τέλειοι, βέβαια, οἱ 
ὁποῖοι ἤδη ἀξιώθηκαν, μυστικῶς, 
τῆς θεωρητικῆς θεολογίας καὶ κα- 
τέστησαν τὸν νοῦ καθαρὸ ἀπὸ κά- 
θε ὑλικὴ φαντασία καὶ [τὸν ἔκα- 
ναν] εἰκόνα, ἡ ὁποία παρουσιάζει, 
χωρὶς ἔλλειψι, δλόκληρη τὴν ἄπο- 
μίμησι τῆς θείας ὡραιότητος, ἀπο- 
δεικνύονται, ὅτι ἐνστερνίστηκαν 
µέσα τους τὴν θεία ἀγάπη. 

69. Ὁ φόβος εἶναι δύο εἰδῶν. Ὁ μὲν 
[ἕνας εἶναι] ἁγνός, ἐνῶ ὁ [ἄλλος] 
δὲν [εἶναι] ἁγνός. Διότι ὁ μὲν φόβος 
τῆς κολάσεως, ὁ ὁποῖος, κατ᾽ ἐξο- 
χήν, συμβαίνει, λόγῳ τῶν ἁμαρ- 
τημάτων, ἐπειδὴ ἔχει, ὡς αἰτία τῆς 
δημιουργίας του, τὴν ἁμαρτία, 
δὲν [εἶναι] ἁγνός: οὔτε θὰ ὑπάρ- 
χη πάντοτε, διότι, διὰ τῆς µετα- 
νοίας, ἐξαφανίζεται, μαζὶ μὲ τὴν 
ἁμαρτία. Ἐνῶ ἐκεῖνος [ὁ φόβος], 
ὁ ὁποῖος ἐκδηλώνεται πάντοτε, 
χωρὶς τὴν λύπη ἀπὸ τὰ ἁμαρτή- 
ματα, αὐτὸς [εἶναι] φόβος ἁγνὸς 
καὶ δὲν θὰ λείψη ποτέ: διότι, μά- 
λιστα, ἐν σχέσει πρὸς τὴν δημι- 
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τὴν κτίσιν, ποιούμενος ἔκ- 
δηλον αὐτοῦ πᾶσι τὴν φυσι- 
κὴν αἰδεσιμότητα, τὴν ὑπὲρ 
πᾶσαν βασιλείαν καὶ δύνα- 
μιν ὑπεροχήν. 

ο’. Ὁ μὴ φοβούμενος τὸν Θεὸν 
ὡς κριτήν, ἀλλ᾽ αἰδούμενος 
αὐτὸν διὰ τὴν ὑπερβάλλου- 
σαν τῆς ἀπείρου δυνάµεως 
ὑπεροχήν, οὐκ ἔχει δικαίως 
ὑστέρημα, τέλειος ὑπάρχων 
ἐν τῇ ἀγάπη, μετ᾽ αἰδοῦς, καὶ 
τῆς πρεπούσης σεβασμιότη- 
τος ἀγαπῶν τὸν Θεόν: καὶ 
οὗτός ἐστιν ὁ κτησάμενος τὸν 
διαμένοντα φόβον εἰς αἰῶνα 
αἰώνος”, καὶ οὐκ ἔστιν αὖ- 
τῷ ὑστέρημα” τὸ παράπαν 
οὐδέν. 

οα΄. Ἐκ τῶν ὄντων, τὸν τῶν 
ὄντων γινώσκομεν αἴτιον: 
καὶ ἐκ τῆς διαφορᾶς τῶν ὄν- 
των, τὴν ἐνυπόστατον τοῦ 
ὄντος διδασκόμεθα σοφίαν: 
καὶ ἐκ τῆς ὄντως [τεεῖε: τῶν 
ὄντων]- φυσικῆς κινήσεως, 
τὴν ἐνυπόστατον τοῦ ὄντος 
μανθάνομεν ζωήν, τὴν τῶν 
ὄντων ζωοποιὸν δύναμιν τὸ 
Πνεῦμα τὸ Ἅγιον. 

οβ΄. Τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, οὐ- 
δενὸς ἄπεστι τῶν ὄντων, καὶ 
μάλιστα τῶν λόγου καθ᾽ ὅτι- 
οὖν μετειληφότων. Συνεκτι- 

















ουργία, εἶναι ἀπὸ τὸν Θεὸ κάπως 
ἐγγενὴς μὲ τὴν οὐσία [της], φα- 
νερώνοντας σὲ ὅλους τὴν Φφυσι- 
κὴ σεβασμιότητα [τοῦ Θεοῦ, δη- 
λαδὴ] τὴν ὑπεροχή [Του] πάνω 
ἀπὸ κάθε βασιλεία καὶ δύναμι. 
70. Ἐκεῖνος, ὃ ὁποῖος δὲν φοβᾶ- 
ται τὸν Θεό, ὡς δικαιοκρίτη, ἀλ- 
λὰ Τὸν σέβεται γιὰ τὴν ὑπερβάλ- 
λουσα ὑπεροχὴ τῆς ἀπείρου δυ- 
νάἀμεῶς Του, δὲν ἔχει ἀσφαλῶς 
καμία [πνευματικὴ] ἔλλειψι, διό- 
τι εἶναι τέλειος στὴν [θεία] ἀγά- 
πη, ἀφοῦ ἀγαπᾶ τὸν Θεὸ μὲ τὸ 
δέος καὶ τὸν σεβασμό, ποὺ ἁρ- 
μόζει καὶ αὐτὸς εἶναι, ποὺ ἀπέ- 
κτησε τὸν φόβο, ὁ ὁποῖος παρα- 
μένει στὸν αἰῶνα τοῦ αἰῶνος 
καὶ δὲν ὑπάρχει σ᾽ αὐτὸν καμία 
[πνευματικὴ] ἔλλειψι, οὔτε στὸ 
ἐλάχιστο. 

71. Ἀπὸ τὰ ὄντα γνωρίζομε τὸν 
Αἴτιο τῶν ὄντων: καὶ ἀπὸ τὴν δι- 
αφορὰ τῶν ὄντων διδασκόμεθα 
τὴν ἐνυπόστατο Σοφία τοῦ Ὄν- 
τος [τὸν Λόγο τοῦ Θεοῦ]. Καὶ ἀπὸ 
τὴν ὄντως φυσικὴ κίνησι τῶν ὄν- 
των μαθαίνομε τὴν ἐνυπόστατη 
Ζωὴ τοῦ Ὄντος [τοῦ Θεοῦ], δη- 
λαδή, τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, τὴν δύ- 
ναμι ποὺ ζωοποιεῖ τὰ ὄντα. 

72. Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα δὲν ἀπου- 
σιάζει ἀπὸ κανένα ἀπὸ τὰ ὄν- 
τα καὶ μάλιστα ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα μετέχουν σὲ ὁποιαδή- 
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κὸν γὰρ ὑπάρχει τῆς ἑκάστου 
γνώσεως, ὅτι Θεός, καὶ Θεοῦ 
Πνεῦμα, κατὰ δύναμιν προ- 
γοητικῶς διὰ πάντων χω- 
ροῦν, καὶ τὸν ἐν ἑκάστω λό- 
γον κατὰ φύσιν ἀνακινοῦν, 
καὶ δι αὐτοῦ πρὸς συναίσθη- 
σιν τῶν πλημμελῶς παρὰ 
τὸν θεσμὸν τῆς φύσεως πε- 
πραγμένων ἄγον τὸν αἰσθα- 
νόμενον: καὶ τὴν προαίρεσιν 
εὔεικτον ἔχοντα πρὸς ὑπο- 
δοχὴν τῶν ἐκ φύσεως ὀρθῶν 
λογισμῶν. Διὸ καὶ πολλοὺς 
εὑρίσκομεν καὶ τῶν ἄγαν 
βαρβάρων καὶ νομάδων ἀν- 
θρώπων, καλοκἀγαθίας µε- 
ταποιουµένους, καὶ τοὺς ἀνέ- 
καθεν κρατήσαντας ἐν αὐ- 
τοῖς θηριώδεις ἀθετοῦντας 
νόμους. 

Ογ΄. Ἔστι μὲν ἐν πᾶσιν ἁπλῶς 
τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, καθ᾿ ὃ 
πάντων ἐστὶ συνεκτικόν, καὶ 
τῶν φυσικῶν σπερμάτων 
ἀνακινητικόν΄ προσδιωρι- 
σµένως δὲ ἐν πᾶσι τοῖς ἐν νό- 
μῷῳ, καθ᾽ ὅτι τῆς τῶν ἐντολῶν 
ἐστὶν ὑποδεικτικὸν παραβά- 
σεως, καὶ τῆς κατὰ Χριστὸν 
προσαγορευθείσης ἐπαγγε- 
λίας φωτιστικόν’ ἐν δὲ πᾶσι 
τοῖς κατὰ Χριστὸν πρὸς τοῖς 
εἰρημένοις, καὶ ὡς υἱοθετι- 














ποτε λογική. Διότι συγκροτεῖ τὴν 
γνῶσι τοῦ καθενός, ἐπειδὴ [εἷ- 
ναι] ὁ Θεὸς καὶ τὸ Πνεῦμα τοῦ 
Θεοῦ, τὸ ὁποῖο προχωρεῖ μὲ τὴν 
δύναμί Του, ἀνάμεσα ἀπ᾽ ὅλα [τὰ 
ὄντα], προνοητικὰ καὶ διεγείρει 
τὸ κατὰ φύσι λογικό, ποὺ ἔχει τὸ 
καθένα καὶ μέσῳ Αὐτοῦ τοῦ Ἰδί- 
ου [τοῦ Θεοῦ], ὁδηγεῖ σὲ συναί- 
σθησι ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος αἰσθάνε- 
ται, ὅσα ἔχουν γίνει λανθασµμέ- 
να, ἀντίθετα μὲ τὸν νόμο τῆς 
φύσεως: καὶ διατηρεῖ τὴν προαί- 
ρεσι ὑπάκουη στὴν ἀποδοχὴ τῶν 
ὀρθῶν λογισμῶν, τῶν συμφώνων 
μὲ τὴν φύσι. Γι᾿ αὐτὸ καὶ βρίσκο- 
µε πολλοὺς καὶ ἀπὸ τοὺς πολὺ 
βαρβάρους καὶ ἀπὸ τοὺς νοµά- 
δες νὰ ἐνστερνίζωνται τὴν ἀγα- 
θότητα καὶ νὰ καταργοῦν τοὺς 
θηριώδεις νόμους, οἱ ὁποῖοι ἀνέ- 
καθεν ἐπικρατοῦσαν σ᾽ αὐτούς. 

73. Σὲ ὅλα [τὰ ὄντα] βρίσκεται σα- 
φῶς τὸ Ἅγιο ΓΙνεῦμα, καθόσον ὅλα 
[τὰ] συνέχει καὶ διεγείρει τὰ φυσι- 
κά [τους] στοιχεῖα. [Τὸ Πανάγιο 
Πνεῦμα βρίσκεται], ὅμως, μὲ τρόπο 
περισσότερο ἰσχυρό, σὲ ὅλους [ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ζοῦν] μὲ τὸν Νόμο 
[τοῦ Θεοῦ], καθότι [τοὺς] ὑποδει- 
κνύει τὴν παράβασι τῶν ἐντολῶν 
καὶ [τοὺς] φωτίζει σχετικὰ μὲ τὴν 
ζωὴ τοῦ Εὐαγγελίου τοῦ Χριστοῦ, 
ἢ ὁποία [τοὺς] παραδόθηκε. Ἔπι- 
πλέον, μ᾽ αὐτὰ τὰ ὁποῖα εἰπώθηκαν, 
[τὸ Πανάγιο Πνεῦμα] υἱοθετεῖ ἐπί- 
σης ὅλους [ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ζοῦν], 
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Κόν. Ὡς δὲ σοφίας ποιητι- 
κόν, ἐν οὐδενὶ τῶν εἰρημέ- 
νων ἐστὶν ἁπλῶς, πλὴν τῶν 
συνιέντων, καὶ ἑαυτοὺς διὰ 
τῆς ἐνθέου πολιτείας ἀξίους 
ποιησαμένων τῆς αὐτοῦ Θε- 
ωτικῆς ἐνοικήσεως. Πᾶς γὰρ 
μὴ ποιῶν τὰ θεῖα θελήματα 
κἂν πιστὸς ἤ, ἀσύνετον ἔχει 
τὴν καρδίαν, ὡς πονηρῶν λο- 
γισμῶν ἐργαστήριον, καὶ τὸ 
σῶμα κατάχρεων ἁμαρτίαις, 
ὥς διαπαντὸς μολυσμοῖς πα- 
θῶν ἐνεχόμενον. 

οδ΄. Ὁ τῆς σωτηρίας ὀρεγό- 
μενος πάντων ἀνθρώπων 
Θεός, καὶ πεινῶν αὐτῶν τὴν 
ἐκθέωσιν, τὴν τούτων οἴησιν 
ὡς τὴν ἄκαρπον ἀναξηραί- 
νει συκῆν”, ὅπως τοῦ δοκεῖν 
εἶναι δίκαιοι, τὸ εἶναι μᾶλ- 
λον προκρίναντες. Τὸν μὲν 
καθ᾽ ὑπόκρισιν τῆς ἠθικῆς 
ἐπιδείξεως ἐκδυσάμενοι χι- 
τῶνα, τὸν ἐνάρετον δέ, κα- 
θὼς ὁ θεῖος βούλεται λόγος, 
ἀνοθεύτως μετελθόντες βί- 
ον, εὐσεβῶς τὴν ζωὴν ὅιε- 
νέγκωσι, Θεῷ μᾶλλον τῆς 
ψυχῆς τὴν διάθεσιν, ἢ τοῖς 
ἀνθρώποις τὸν ἐκτὸς ἐπιδει- 
κνύμενοι περὶ τὰ ἤθη σχηµα- 
τισμόν. 

οε΄. Ἕτερός ἐστιν ὁ τοῦ ποι- 




















κατὰ τὸ θέλημα τοῦ Χριστοῦ. Σὲ 
κανέναν, ὅμως, ἀπὸ τοὺς ἀναφερ- 
θέντας, δὲν προσδίδει, πράγματι, 
ἄμεσα τὴν Σοφία [τοῦ Θεοῦ], ἐκτὸς 
ἀπὸ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ὑπακού- 
ουν [στὶς ἐντολὲς τοῦ Χριστοῦ] καὶ 
κατέστησαν τοὺς ἑαυτούς τους, μὲ 
τὴν ἔνθεη πολιτεία [τους], ἀξίους 
τῆς ἐνοικήσεως Αὐτοῦ τοῦ Ἰδίου 
[τοῦ Παναγίου Πνεύματος], ἡ ὁποία 
[ἐνοίκησι] ἐνεργεῖ τὴν θέωσί [τους]. 
Διότι καθένας, ὁ ὁποῖος δὲν κάνει 
τὰ θεῖα θελήματα, ἀκόμη κι ἂν εἷ- 
ναι πιστός, ἔχει ἀσύνετη τὴν καρ- 
δία [του], σὰν ἐργαστήριο πονη- 
ρῶν λογισμῶν καὶ [ἔχει] τό σῶμα 
του βουτηγμένο στὶς ἁμαρτίες, κα- 
θὼς ὑπόκειται, συνεχῶς, στοὺς μο- 
λυσμοὺς τῶν παθῶν. 

74. Ὁ Θεὸς ὁ ὁποῖος λαχταρᾶ τὴν σω- 
τηρία ὅλων τῶν ἀνθρώπων καὶ πεινᾶ 
τὴν θέωσίτους, καταξηραίνει τὴν οἵη- 
σι [τὴν ἔπαρσή τους, σὰν τὴν ἄκαρπη 
συκιά, ὥστε ἀπὸ τὸ νὰ νομίζουν, 
ὅτι εἶναι δίκαιοι, νὰ προτιμήσουν, 
μᾶλλον, τὸ νὰ εἶναι [ὄντως δίκαι- 
οι. [Καῑ ἀφοῦ ἀφενὸς ἀπεκδυ- 
θοῦν τὸν χιτῶνα τῆς ὑποκριτικῆς, 
ἠθυκῆς ἐπιδείξεως, ἀφετέρου ἀσκή- 
σουν ἀνυπόκριτα τὴν ἐνάρετη πο- 
λιπεία, ὅπως θέλῃ ὁ θεῖος Λόγος, νὰ 
διέλθουν, μὲ εὐσέβεια, τὴν ζωή [τους], 
ἐπιδεικνύοντας στὸν Θεό, μᾶλλον, 
τὴν διάθεσι τῆς ψυχῆς τους, παρὰ 
στοὺς ἀνθρώπους τὴν σχετικὴ μὲ 
τὰ ἤθη ἐξωτερικὴ ἐμφάνισι. 

75. Ἄλλος εἶναι ὁ λόγος, γιὰ τὸν 
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εἴν, καὶ ἕτερος ὁ τοῦ πάσχειν 
λόγος. Καὶ ὁ μὲν τοῦ ποιεῖν 
λόγος ἐστὶν ἡ φυσικὴ πρὸς 
ἀρετῶν ἐνέργειαν δύναμις᾽ 
ὁ δὲ τοῦ πάσχειν, ἢ χάρις τῶν 
ὑπὲρ φύσιν, ἢ σύμβασις τῶν 
παρὰ φύσιν. Ὡς γὰρ τοῦ ὑπε- 
ρόντος φυσικὴν οὐκ ἔχομεν 
δύναμιν, οὕτως [αάάεπάμτῃ: 
οὔτε] τοῦ μὴ ὄντος ἔχομεν 
φύσει τὴν δύναμιν. Πάσχο- 
μεν οὖν ὡς ὑπὲρ φύσιν οὐ- 
σαν κατὰ χάριν, ἀλλ᾽ οὐ ποι- 
οὔμεν τὴν θέωσιν. Οὐ γὰρ 
ἔχομεν φύσει δεκτικὴν τῆς 
θεώσεως δύναμιν. Καὶ πά- 
σχομεν πάλιν ὡς παρὰ φύ- 
σιν, γνώμη κατὰ σύμβασιν 
τὴν κακίαν. Οὐ γὰρ ἔχομεν 
πρὸς γένεσιν κακίας φυσικὴν 
δύναμιν. Ποιοῦμεν οὖν ἐν- 
ταῦθα φύσει ὄντες τὰς ἀρε- 
τάς, πρὸς τὸ ταύτας ποιεῖν 
ἔχοντες φυσικὴν τὴν δύνα- 
μιν. Πάσχομεν δὲ κατὰ τὸ 
μέλλον τὴν θέωσιν, τὴν πρὸς 
τὸ παθεῖν ταύτην κατὰ δῶ- 
ρεὰν χάριν δεχόμενοι. 

ος”. Ποιοῦμεν ἡμεῖς, ἐφ᾽ ὅσον 
τήν τε τῶν ἀρετῶν ποιητι- 
κὴν φύσει λογικὴν ἔχομεν δύ- 
ναμιν ἐνεργουμένην: καὶ τὴν 
πάσης γνώσεως δεκτικὴν νο- 
ἐρὰν ἀσχέτως δύναμιν, πᾶ- 








ὁποῖο πράττοµε καὶ ἄλλος [ὁ λό- 
γος] γιὰ τὸν ὁποῖο πάσχομε. Καὶ 
ὁ μὲν λόγος γιὰ τὸν ὁποῖο πράττο- 
µε εἶναι ἡ φυσικὴ δύναμι γιὰ τὴν 
διάπραξι τῶν ἀρετῶν. Ὁ δὲ [λόγος] 
γιὰ νὰ πάσχωμε [εἶναι] ἢ ἡ Χάρι 
τῶν ὑπὲρ φύσιν [ἄκτιστη ἐνέργεια 
τοῦ Θεοῦ] ἢ ἡ σύμβασι [τὸ συμβε- 
βηκὸς] τῶν παρὰ φύσι. Διότι, ὅπως 
δὲν διαθέτομε φυσικὴ δύναμι, γιὰ 
τὸ ὑπερόν, [τό ὑπεράνω τῆς ὑπάρ- 
ξεώς µας], κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο οὔ- 
τε τὴν δύναμι τοῦ μὴ ὄντος διαθέ- 
τοµε, ἐκ τῆς φύσεώς [μας]. Ἑπομέ- 
νως, πάσχομε κατὰ Χάριν, ἀλλὰ δὲν 
πράττομε [πραγματοποιοῦμε] τὴν 
θέωσι, ἐπειδὴ [ἡ θέωσι] εἶναι ὑπὲρ 
φύσιν. Διότι δὲν διαθέτομε δύνα- 
μι χωρητικὴ τῆς θεώσεως. Καὶ πά- 
σχοµε πάλι τὴν κακία ἐκ τῆς γνώ- 
μης [μας], ὡς παρὰ φύσιν [κατά- 
στασι], κατὰ συμβεβηκός, [ὡς μὴ 
ὀντολογικὸ γνώρισμα τοῦ εἶναι]. 
Διότι δὲν ἔχομε φυσικὴ δύναμι γιὰ 
τὴν δημιουργία τῆς κακίας. Ἔπο- 
μένως, ἐδῶ, [στὴν παροῦσα ζωή], 
καθώς ὑπάρχομε Φυσικῶς, δια- 
πράττομε τὶς ἀρετές, ἐπειδὴ δια- 
θέτομε τὴν φυσικὴ δύναμι νὰ πράτ- 
τωµμε αὐτές. Πάσχομε, ὅμως, ἐπὶ τῇ 
βάσει τοῦ μέλλοντος τὴν θέωσι, δι- 
ότι τὴν σχετικὴ αὐτὴ μὲ τὸ νὰ πά- 
σχωμε δωρεά, [τὴν] δεχόμεθα κατὰ 
Χάριν. 

76. Ἐμεῖς πράττοµε, ἐφόσον διαθέτο- 
µε ἐνεργὸ καὶ τὴν ἐκ φύσεως λογικὴ 
δύναμι, γιὰ τὴν διάπραξι τῶν ἀρετῶν 
καὶ τὴν χωρητικὴ κάθε γνώσεως νο- 
ερὰ δύναμι, ἡ ὁποία διέρχεται, 
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σαν τῶν ὄντων καὶ γινωσκο- 
μένων φύσιν διαβαίνουσαν, 
καὶ πάντας κατόπιν ἑαυτῆς 
τοὺς αἰῶνας ποιουμένην. []ά- 
σχομεν δέ, ἡνίκα τῶν ἐξ ὄν- 
των τοὺς λόγους τελείως πε- 
ράσαντες, εἰς τὴν τῶν ὄντων 
ἀγνώστως ἔλθωμεν αἰτίαν, 
καὶ συγκαταπαύσωμεν τοῖς 
φύσει πεπερασμένοις τὰς οἱ- 
κείας δυνάμεις ἐκεῖνο γινό- 
μενοι, ὅπερ τῆς κατὰ φύσιν 
δυνάμεως οὐδαμῶς ὑπάρ- 
χει κατόρθωμα: ἐπειδὴ τοῦ 
ὑπὲρ φύσιν ἡ φύσις καταλη- 
πτικὴν οὐ κέκτηται δύναμιν. 
Θεώσεως γὰρ οὐδὲν γενητὸν 
κατὰ φύσιν ἐστὶ ποιητικόν, 
ἐπειδὴ μηδὲ Θεοῦ καταλη- 
πτικόν. Μόνης γάρ τῆς θεί- 
ας χάριτος ἴδιον τοῦτο πέφυ- 
κεν εἶναι, τὸ ἀναλόγως, τοῖς 
οὖσι χαρίζεσθαι θέωσιν: τῆς 
λαμπρυνούσης τὴν φύσιν τῷ 
ὑπὲρ φύσιν φωτί, καὶ τῶν οἱ- 
κείων ὅρων αὐτὴν ὑπεράνω 
κατὰ τὴν ὑπερβολὴν τῆς δό- 
ἕης ποιουμένης. 

οζ΄. Τὰς ἀρετὰς ποιοῦντες µε- 
τὰ τήνδε παυόμεθα τὴν ζωήν: 
τὴν δὲ κατὰ χάριν ὑπὲρ αὐ- 
τῶν οὐ παυόμεθα πάσχοντες 
θέωσιν. Τὸ γὰρ ὑπὲρ φύσιν πά- 
θος, ἀόριστον, ὅτι καὶ ὃρα- 











ἀσυγκράτητα, κάθε φύσι τῶν ὄν- 
των [ἐκείνων, ποῦ ὑπάρχουν] καὶ 
ποὺ δύνανται νὰ γνωρισθοῦν καὶ 
ἀφήνει πίσω της ὅλους τοὺς αἰ- 
ὤνες. Καὶ πάσχομε ὅταν, ἀφοῦ 
περάσωμε τελείως τοὺς λόγους 
ἀπὸ τὰ ὄντα, φθάσωμε στὴν Αἱ- 
τία τῶν ὄντων, κατὰ τρόπο, ποὺ 
ξεπερνᾶ τὴν γνῶσι καὶ καταπαύ- 
σωμε τὶς προσωπικές µας δυνά- 
μεις, μαζὶ μὲ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα εἷ- 
ναι, ἐκ φύσεως, πεπερασμένα, γιὰ 
νὰ γίνωμε ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο, ἀκρι- 
βῶς, μὲ κανένα τρόπο δὲν εἶναι 
κατόρθωμα τῆς φυσικῆς δυνά- 
µεως: ἐπειδὴ ἡ φύσι δὲν διαθέτει 
δύναμι ἱκανὴ νὰ φθάση τὸ ὑπὲρ 
φύσιν. Διότι τίποτα τὸ ὁποῖο ἔχει 
δημιουργηθῆ, κατὰ φύσιν, δὲν εἷ- 
ναι ἱκανὸ νὰ ἐνεργήσῃ τὴν θέω- 
σι, ἐπειδὴ οὔτε τὸν Θεὸ εἶναι ἱκα- 
νὸ νὰ προσεγγίσῃ. Διότι αὐτό, 
[δηλαδὴ] τὸ νὰ χαρίζεται, ἀναλό- 
γως, στὰ ὄντα ἡ θέωσι, μπορεῖ, 
ἐκ φύσεως, νὰ εἶναι ἰδίωμα µόνο 
τῆς θείας Χάριτος, ἡ ὁποία λαμ- 
πρύνει τὴν φύσι μὲ τὸ ὑπὲρ φύ- 
σιν φῶς καὶ κάνει αὐτὴν [τὴν φύ- 
σι] ὑπεράνω τῶν δικῶν της ὅρων, 
ἀνάλογα μὲ τὴν ὑπερβολὴ τῆς δό- 
ξας, [ποὺ χαρίζεται]. 

77. Μετὰ ἀπ᾽ αὐτὴ τὴν ζωὴ παύ- 
οµε νὰ ἐπιτελοῦμε τὶς ἀρετές' 
ἀλλὰ δὲν παύομε νὰ πάσχωμε 
τήν, ἐξ αἰτίας τους, κατὰ Χάριν, 
θέωσι. Διότι, τὸ ὑπὲρ φύσιν πά- 
θος! [εἶναι] ἄνευ ὁρίων, καθότι 
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στικόν' τὸ δὲ παρὰ φύσιν ἀνύ- 
παρκτον, καὶ ἀδρανές. 

οη΄. Τῶν θείων ἀγαθῶν, τύ- 
ποι, οἵ τε κατ᾽ ἀρετὴν τρόποι, 
καὶ οἱ τῶν ὄντων λόγοι. οἷς 
Θεὸς διαπαντὸς ἄνθρωπος 
γίνεται: ὡς μὲν σῶμα, τοὺς 
τρόπους ἔχων τῶν ἀρετῶν: 
ὡς δὲ ψυχήν, τοὺς ἐν πνεύμα- 
τι λόγους τῆς γνώσεως, οἷς 
τοὺς ἀξίους θεοποιεῖ: χαρα- 
κτῆρα διδοὺς ἀρετῆς ἐνυπό- 
στατον, καὶ ἀπλανοῦς γνώ- 
σεως ἐνούσιον χαριζόμενος 
ὕπαρξιν. 

00’. Ὁ πιστός, κατὰ τὸν Ἅγιον 
Πέτρον, καὶ πρακτικὸς νοῦς, 
ὑπὸ Ἡρώδου κρατούμενος, 
τοῦ δερματίνου νόμου, δερ- 
μάτινος γὰρ ὁ Ἡρώδης ἑρ- 
μηνεύεται, ὅπερ ἐστι τὸ φρό- 
νηµα τῆς σαρκός, ὑπὸ δύο 
συγκλείεται φύλακας, καὶ 
μίαν πύλην σιδηρᾶν, πολε- 
μούμενος ἔκ τε τῆς τῶν πα- 
θών ἐνεργείας, καὶ ἐκ τῆς 
κατὰ διάνοιαν ἐπὶ τοῖς πάθε- 
σι συγκαταθέσεως: ἅστινας 
καθάπερ φυλακάς, ἤγουν 
εἱρκτάς, διὰ τοῦ λόγου τῆς 
πρακτικῆς φιλοσοφίας, ὡς 
δι᾽ ἀγγέλου διαπεράσας, ἔρ- 
χεται ἐπὶ τὴν πύλην τὴν σι- 
δηρᾶν τὴν φέρουσαν εἰς τὴν 


[εἶναι] καὶ ἱκανό πρὸς ὃρᾶσι, 
[ἐνεργητικὸ ἐκ τῶν ἐνεργειῶν τοῦ 
Θεοῦ]: τὸ δὲ παρὰ φύσι [πάθος 
εἶναι] ἀνύπαρκτο καὶ ἀνίκανο 
πρὸς δρᾶσι, [ἀνενεργό]. 

78. Τύποι τῶν θείων ἀγαθῶν [εἷ- 
ναι] καὶ οἱ σχετικοὶ μὲ τὴν ἀρετὴ 
τρόποι καὶ οἱ λόγοι τῶν ὄντων, διὰ 
τῶν ὁποίων, συνεχῶς, ὁ Θεὸς γίνε- 
ται ἄνθρωπος: ἔχοντας μέν, ὡς σῶ- 
μα, τοὺς τρόπους τῶν ἀρετῶν: ἐνῶ, 
ὡς ψυχή, τοὺς ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι 
λόγους τῆς γνώσεως, διὰ τῶν ὁποί- 
ων θεοποιεῖ τοὺς ἀξίους: δίδον- 
τας, ἐνυπόστατο χαρακτῆρα ἀρε- 
τῆς καὶ χαρίζοντας, ἐνούσιο ὕπαρ- 
ξι ἀλάνθαστης [θείας] γνώσεως. 

79. Ὁ πιστὸς καὶ πρακτικὸς νοῦς, 
ὅπως ὁ Ἅγιος Πέτρος, ὅταν συλ- 
λαμβάνεται ἀπὸ τὸν Ἡρώδη, τὸν 








δερμάτινο νόμο, ὁ ὁποῖος εἶναι 
τὸ φρόνημα τῆς σαρκός, διότι ὁ 
Ἡρώδης ἑρμηνεύεται «δερμάτι- 
νος», περιορίζεται κάτω ἀπὸ τὴν 
[δεσμευτικὴ] ἐξουσία δύο Φρου- 
ρῶν καὶ μίας σιδερένιας πύλης, 
πολεμούμενος καὶ ἀπὸ τὴν ἐνέρ- 
γεια τῶν παθῶν καὶ ἀπὸ τὴν συγ- 
κατάθεσι τῆς διανοίας στὰ πάθη: 
τὶς ὁποῖες, ὅταν διαπεράσῃ σὰν 
φυλακές, δηλαδὴ δεσμευτικὰ 
κρατητήρια, μὲ τὸν λόγο τῆς πρα- 
κτικῆς φιλοσοφίας, ὅπως μὲ ἄγ- 
γελο, ἔρχεται στὴν σιδερένια πύ- 
λη, ἢ ὁποία ὁδηγεῖ στὴν πόλι. 
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πόλιν: τὴν πρὸς τὰ αἰσθητά, 
λέγω, τῶν αἰσθήσεων, στεῤ- 
ῥάν, καὶ ἀπότομον, καὶ δυ- 
σκαταμάχητον σχέσιν: ἣν ὁ 
τῆς φυσικῆς ἐν πνεύματι Θε- 
ωρίας διανοίγων λόγος, αὐ- 
τομάτην πρὸς τὰ συγγενῆ 
νοητὰ λοιπὸν ἀφόβως τὸν 
νοῦν παραπέμπει τῆς Ἡρώ- 
δου μανίας ἐλεύθερον”. 

π΄. Ὁ διάβολος, καὶ ἐχθρός 
ἐστι τοῦ Θεοῦ, καὶ ἐκδικη- 
τής”' ἐχθρὸς μὲν ὅταν, ὡς μι- 
σῶν αὐτόν, δοκεῖ πῶς τὸν 
ὀλέθριον κεκτῆσθαι πρὸς 
ἡμᾶς τοὺς ἀνθρώπους ἀγά- 
πην, τοῖς τῶν ἑκουσίων πα- 
θῶν τρόποις διὰ τῆς ἡδονῆς 
πείθων ἡμῶν τὴν προαίρεσιν 
τῶν αἰωνίων ἀγαθῶν προ- 
κρίνειν τὰ πρόσκαιρα: δι᾽ ὧν 
κλέπτων ὅλην τῆς ψυχῆς 
τὴν ἔφεσιν, τῆς θείας παν- 
τελῶς ἀγάπης ἡμᾶς ἀφίστη- 
σιν, ἑκουσίως ἐχθροὺς ποιῶν 
τοῦ ποιήσαντος: ἐκδικητὴς 
δέ, ὅταν γυμνώσας τὸ πρὸς 
ἡμᾶς μῖσος, ὡς ἤδη γενοµέ- 
νους αὐτῷ διὰ τὴν ἁμαρτίαν 
ὑποχειρίους, ἑξαιτῆται τὴν 
καθ᾽ ἡμῶν τιμωρίαν. Οὐδὲν 
γὰρ οὕτω φίλον τῷ διαβόλῳ 
καθέστηκεν, ὡς ἄνθρωπος 
τιμωρούμενος. Τοῦτο δὲ συγ- 











ἐννοῶ, δηλαδή, στὴν στερεὰ 
καὶ ἀπότομη καὶ δυσκαταμά- 
χητη σχέσι τῶν αἰσθήσεων πρὸς 
τὰ αἰσθητά, τὴν ὁποία, ἀφοῦ 
ἀνοίγῃ, αὐτομάτως, ὁ ἐν [Ἁγίῳ] 
Πνεύματι λόγος τῆς φυσικῆς 
θεωρίας, ἔπειτα, ἄφοβα, ἀπο- 
στέλλει τὸν νοῦ, ἐλεύθερο ἀπὸ 
τὴν μανία τοῦ Ἡρώδη, πρὸς τὰ 
συγγενῆ [του] νοητὰ [πρἀγμα- 
τα]. 

80. Ὁ διάβολος εἶναι καὶ ἐχθρὸς 
τοῦ Θεοῦ καὶ ἐκδικητής. Ἐχθρὸς 
[τοῦ Θεοῦ εἶναι], ὅταν, ἐπειδὴ Τὸν 
μισεῖ, φαίνεται, ὁ ὀλέθριος, ὅτι 
ἔχει δῆθεν ἀγάπη πρὸς ἐμᾶς 
τοὺς ἀνθρώπους, διότι, μὲ τοὺς 
τρόπους τῶν ἑκουσίων παθῶν, 
πείθει, διὰ τῆς ἡδονῆς, τὴν προ- 
αίρεσί µας νὰ προτιμᾷ, ἀπὸ τὰ αἰ- 
ὤνια ἀγαθά, τὰ πρόσκαιρα: διὰ 
τῶν ὁποίων, ἀφοῦ κλέπτῃ ὅλη 
τὴν ἔφεσι τῆς ψυχῆς, μᾶς ἀποξε- 
νώνει, παντελῶς, ἀπὸ τὴν θεία 
ἀγάπη, κάνοντάς [μας], αὐτοβού- 
λως, ἐχθροὺς τοῦ Δημιουργοῦ 
[μας]. [Εἶναι] δὲ ἐκδυκητής, ὅταν, 
ἀφοῦ ξεσκεπάσῃ τὸ μῖσος [του] 
ἐναντίον µας, καθὼς ἤδη γίναμε, 
πράγματι, ὑποχείριοι σ᾽ αὐτόν, ἐξ 
αἰτίας τῆς ἁμαρτίας [μας], ἀξιώνη 
τὴν ἐναντίον μας τιμωρία. Διότι 
τίποτα δὲν ἔγινε τόσο ἀγαπητὸ 
στὸν διάβολο, ὅσο ὁ άνθρωπος, 
ποὺ τιμωρεῖται. Ὅταν δὲ αὐτὸ 
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χωρηθείς, τὰς ἐπαλλήλους 
ἐπινοῶν τῶν ἀκουσίων πα- 
θῶν ἐπαγωγάς, λαίλαπος δί- 
κην ἀπεινῶς [τεείε: ἀπηνῶς] 
ἐπιφέρεται τοῖς καθ᾽ ὧν ἐκο- 
μίσατο συγχωρήσει Θεοῦ τὴν 
ἐξουσίαν, οὐ τὸ πρόσταγμα 
τὸ θεῖον ἐκπληρῶσαι βουλό- 
μενος, ἀλλὰ τὸ οἰκεῖον τοῦ 
καθ᾽ ἡμῶν μίσους διαθρέψαι 
πάθος ἐπιθυμών' ἵνα τῷ πολ- 
λῷ βάρει τῶν ὀδυνηρῶν συμ- 
φορῶν, ἡ ψυχὴ δι᾽ ἀτονίαν 
ὀκλάσασα, τῆς θείας ἐλπίδος 
ἑαυτῆς περικόψη τὴν δύνα- 
μιν, ἀντὶ νουθεσίας, ἀθεῖας 
αἰτίαν ποιουμένη τὴν τῶν 
ἀλγεινῶν συμβαινόντων ἐπα- 
γωγήν. 

πα᾽. Ὅταν οἱ τὴν πρακτικὴν 
ἕξιν, καὶ τὴν θεωρητικὴν ἐπι- 
στήµην ἀπειληφότες, πρὸς 
τὴν τῶν ἀνθρώπων ταύτας 
µετέρχωνται δόξαν, ἤθη μὲν 
ἀρετῶν τῷ φαινομένῳ τρό- 
πω σκιαγραφοῦντες, λόγους 
δὲ σοφίας καὶ γνώσεως μό- 
νον λαλοῦντες: δίχα τῶν κα- 
τὰ δικαιοσύνην ἔργων καὶ 
τὸν ὡς ἐπ᾽ ἀρετῇ καὶ γνώσει 
τοῖς ἄλλοις ἐπιδείκνυνται 
τύφον, εἰκότως πρέπουσι πα- 
ραδίδονται πόνοις, διὰ τοῦ 
πάσχειν, τὴν ἀγνοηθεῖσαν 














[τοῦ] ἐπιτραπῇ, [τότε] ἐπινο- 
ὤντας τὶς ἀλλεπάλληλες ἐπι- 
βολὲς τῶν ἀκουσίων παθημά- 
των, σὰν λαίλαπα, ἐφορμᾶ ἀμεί- 
λικτα σ᾽ ἐκείνους, ἐναντίον τῶν 
ὁποίων ἔλαβε, κατὰ παραχώρη- 
σι τοῦ Θεοῦ, τὴν ἐξουσία. Ὄχι 
ἐπειδὴ θέλει νὰ ἐκπληρώσῃ τὸ 
πρόσταγμα τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ ἐπει- 
δὴ ἐπιθυμεῖ νὰ θρέψῃ τὸ πάθος 
τοῦ μίσους [του], ἐναντίον µας: 
ὧὥστε ἡ ψυχή, ἀφοῦ γονατίσῃ, ἐξ 
αἰτίας τῆς ἐξασθενήσεως, ἀπὸ 
τὸ μεγάλο βάρος τῶν ὀδυνηρῶν 
συμφορῶν, ἀποκόψῃ ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό της τὴν δύναμι τῆς θείας ἐλ- 
πίδος, μεταβάλοντας σὲ αἰτία ἀθε- 
ἴας τὴν ἐπιφορὰ τῶν ὀδυνηρῶν 
[γεγονότων], τὰ ὁποῖα [τῆς] συμ- 
βαίνουν, ἀντὶ [σὲ αἰτία] παιδα- 
γωγίας. 

81. Ὅταν ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἔχουν 
ἀποκτήσει τὴν πρακτικὴ πνευμα- 
τικὴ κατάστασι καὶ τὴν θεωρη- 
τικὴ ἐπιστήμη, τὶς ἐπαγγέλλων- 
ται μὲ σκοπὸ τὴν δόξα τῶν ἀνθρῶ- 
πων, παρουσιάζοντας μέν, μὲ ἐμ- 
φανῇ τρόπο, τὰ ἤθη τῶν ἀρετῶν, 
φλυαρώντας, ὅμως, µόνο λόγους 
σοφίας καὶ γνώσεως, χωρὶς τὰ 
ἔργα τῆς δικαιοσύνης καὶ ἐπιδει- 
κνύουν, κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, 
στοὺς ἄλλους τὴν ἀλαζονεία, δῆ- 
θεν, γιὰ τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν γνῶ- 
σι, [αὐτοί], δικαίως, παραδίδονται 
στοὺς πόνους, ποὺ [τοὺς] πρέπουν, 
γιὰ νὰ μαθαίνουν, ἐκ τῶν ὑστέ- 
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αὐτοῖς ἐκ τῆς ματαίας οἰή- 
σεως ταπεινοφροσύνην με- 
ταμανθάνοντες. 

πβ΄. Ἕκαστος τῶν δαιμόνων 
κατὰ τὴν ἐνδιαθέτως ὑπο- 
κειμένην ἐπιτηδειότητα, πρὸς 
τήνδε ἢ τήνδε τῶν πειρα- 
σμῶν τὴν ἐπαγωγὴν τυγχά- 
νει λειτουργῶν. Ἄλλος γὰρ 
ἄλλης ἐστὶ ποιητικὸς κακίας, 
καὶ ἄλλος ἄλλου σαφῶς ἐστι 
μιαρώτερος, καὶ πρὸς τόδε 
μᾶλλον τῆς κακίας τὸ εἶδος 
ἐπιτηδειότερος. 

πγ΄. Ἄνευ τῆς θείας συγχω- 
ρήσεως, οὐδὲ αὐτοὶ οἱ δαίμο- 
νες κατ᾽ οὐδὲν ὑπουργεῖν δύ- 
νανται τῷ διαβόλῳ. Οἶδε γὰρ 
αὐτὸς ὁ Θεὸς ὅπως μετὰ τῆς 
δεούσης φιλανθρώπου καὶ 
ἀγαθῆς προνοίας συγχωρεῖ 
τῷ διαβόλῳ διὰ τῶν αὐτοῦ 
ὑπουργῶν, διαφόρους ποι- 
εἶσθαι τιμωρίας καὶ δηλοῖ 
τοῦτο σαφῶς ἡ περὶ τοῦ Ἰώβ 
συγγραφή, μὴ δυνάμενον τῷ 
Ἰώβ παντελῶς προσπελάσαι 
τὸν διάβολον ἀναγραφομέ- 
νη, δίχα τοῦ θείου βουλήμα- 
τος”. 

πδ΄. Ἐνυπόστατος πίστις ἐστὶν 
ἡ ἐναργὴς καὶ ἔμπρακτος: 
καθ᾽ ἣν ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος ἐν 
τοῖς πρακτικοῖς δείκνυται, 




















ρων, μέσῳ τοῦ πάθους, τὴν τα- 
πεινοφροσύνη, ἡ ὁποία ἀγνο- 
ήθηκε ἀπ᾽ αὐτούς, ἕνεκα τῆς 
ματαίας οἰήσεως, [ἐπάρσεώς] 
τους. 

82. Καθένας ἀπὸ τοὺς δαίμονες, 
ἀνάλογα μὲ τὴν προσωπική [του] 
ἐπιδεξιότητα, συμβαίνει νὰ προ- 
καλῇ, ἐσωτερικά, αὐτὴν ἐδῶ ἢ 
ἐκείνη ἐκεῖ τὴν ἐπιφορὰ τῶν πει- 
ρασμῶν. Διότι ἄλλος εἶναι ἱκα- 
νὸς νὰ προξενήσῃ ἄλλη κακία 
καὶ ἄλλος εἶναι σαφῶς πιὸ ἀκά- 
θαρτος ἄλλου καὶ μᾶλλον πιὸ 
ἐπιδέξιος πρὸς αὐτὸ τὸ ὁρισμέ- 
νο εἶδος τῆς κακίας. 

83. Χωρὶς τὴν θεία παραχώρησι, 
καὶ αὐτοὶ οἱ δαίμονες σὲ τίποτα 
δὲν μποροῦν νὰ ὑπηρετοῦν τὸν 
διάβολο. Διότι γνωρίζει καλὰ ὁ 
Θεὸς πῶς, ὁ ἴδιος ἐπιτρέπει μὲ 
τὴν ἀπαραίτητη φιλάνθρωπη 
καὶ ἀγαθὴ πρόνοια στὸν διάβο- 
λο νὰ ἐπιβάληῃ διάφορες τιµω- 
ρίες, μέσῳ τῶν ὑπηρετῶν του 
[δαιμόνων] καὶ ἀποδεικνύει αὖ- 
τό, σαφῶς, ἡ ἱστορία σχετικὰ μὲ 
τὸν Ἰώβ, ἢ ὁποία περιγράφει, 
ὅτι ὁ διάβολος, ἐντελῶς, δὲν εἶχε 
τὴν δύναμι νὰ πλησιάσῃ τὸν Ἰώβ, 
χωρὶς τὸ θεῖο θέλημα. 

84. Πραγματικὴ πίστι εἶναι ἢ φα- 
νερὴ καὶ ἔμπρακτη, κατὰ τὴν 
ὁποία ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ ἀποκα- 
λύπτεται, μέσῳ τῶν πρακτικῶν, 
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ταῖς ἐντολαῖς σωματούμε- 
νος, δι ὧν ὡς λόγος πρὸς τόν, 
ἐν ᾧ κατὰ φύσιν ἐστίν, ἀνά- 
γει τὸν Πατέρα τοὺς πράτ- 
τοντας. 

πε’. ζωῆς μετάθεσιν, καὶ λα- 
τρείαν ἀγγελικήν, καὶ πρὸς 
σῶμα ψυχῆς ἑκούσιον ἀλλο- 
τρίωσιν, καὶ τῆς ἐν πνεύμα- 
τι θείας μεταποιήσεως γέ- 
νεσιν, τὸ τῆς νέας Διαθήκης 
καταγγέλλει μυστήριον. 
ὨΠνευματικὴν δὲ περιτομὴν" 
ὁ λόγος οἶδε καλεῖν, τὴν τῆς 
ἐμπαθοῦς σχέσεως πρὸς σῶ- 
μα τῆς ψυχῆς ἐκτομήν. 

πς΄. Ἀγαθὸς ὑπάρχων ὁ Θεός, 
καὶ θέλων ἡμῶν ἐκτῖλαι παν- 
τελῶς τὸ τῆς κακίας σπέρμα, 
τὴν ἡδονήν, τὴν τὸν νοῦν τῆς 
θείας ἀποσυλήσασαν ἀγά- 
πης, συγχωρεῖ τῷ διαβόλῳ 
πόνους ἡμῖν καὶ τιμωρίας 
ἐπαγαγεῖν. Κατὰ ταυτὸν καὶ 
τῆς προλαβούσης ἡδονῆς τὸν 
ἰόν, διὰ τῶν πόνων τῆς ψυχῆς 
ἀποξέων, καὶ πρὸς τὰ παρόν- 
τα καὶ μόνην τήν αἴσθησιν 
σαίνοντα, μῖσος ἡμῖν καὶ τε- 
λείαν ἀποδιάθεσιν, ὥς μηδὲν 
τιμωρίας πλέον εἰς κέρδος 
κεκτημένα κατὰ τὴν χρῆσιν 
ἐμποιῆσαι βουλόμενος, καὶ 
τὴν ἐκείνου τιμωρὸν δύναμιν 











[ἐκείνων ποὺ ἀσκοῦν τὴν πρα- 
κτικὴ ἀρετή], λαμβάνοντας σῶ- 
μα ἀπὸ τὶς ἐντολές, διὰ τῶν ὁποί- 
ων, ὡς Λόγος, ἀνυψώνει ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι [τὶς] ἐπιτελοῦν, πρὸς Ἐκεῖ- 
νον, μέσα στὸν ὁποῖο, κατὰ φύσι, 
ὑπάρχει, [δηλαδὴ] τὸν Πατέρα. 
85. Τὸ μυστήριο τῆς Καινῆς Δια- 
θήκης κηρύσσει ἀλλαγὴ ζωῆς 
καὶ ἀγγελικὴ λατρεία καὶ ἑκού- 
σιο ἀποξένωσι τῆς ψυχῆς ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὸ σῶμα καὶ ἀπαρχὴ 
τῆς ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι θείας ἀλ- 
λοιώσεως. Ὁ λόγος [τῆς Καινῆς 
Διαθήκης] γνωρίζει νὰ ἀποκαλῇ 
πνευματικὴ περιτομή, τὴν ἀπο- 
κοπὴ τῆς ἐμπαθοῦς σχέσεως τῆς 
ψυχῆς πρὸς τὸ σῶμα. 

86. Ἐπειδὴ ὁ Θεὸς εἶναι ἀγαθὸς 
καὶ θέλει νὰ ξεριζώση, ἐντελῶς, 
ἀπὸ ἐμᾶς τὸ γενεσιουργὸ στοι- 
χεῖο τῆς κακίας, τὴν ἡδονή, ἡ 
ὁποία ἀποστέρησε τὸν νοῦ ἀπὸ 
τὴν θεία ἀγάπη, ἐπιτρέπει στὸν 
διάβολο νὰ μᾶς ἐπιφέρῃ πόνους 
καὶ τιμωρίες. Γιὰ τὸν ἴδιο αὐτὸ 
λόγο ξύνει ἀπὸ τὴν ψυχή, καὶ μὲ 
τοὺς πόνους, τὴν σκουριὰ τῆς προ- 
ηγουμένης ἡδονῆς καὶ θέλει νὰ 
μᾶς προξενήση μῖσος καὶ τελεία 
ἀποστροφὴ πρὸς τὰ παρόντα καὶ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα συγκινοῦν μό- 
νο τὴν αἴσθησι, διότι, κατὰ τὴν 
χρῆσι [τους], τίποτε περισσότερο, 
δὲν ἐπιφέρουν, ὡς κέρδος, ἀπὸ τὴν 
τιμωρία. Ἐπίσης [ὁ Θεὸς θέλει] 
τὴν τιμωρητικὴ καὶ μισάνθρωπη 
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καὶ μισάνθρωπον, τῆς πρὸς 
ἀρετὴν ἐπαναγωγης περι- 
στατικὴν αἰτίαν ποιήσαθαι 
τῶν αὐτῆς ἑκουσίως ἀπολι- 
σθησάντων. 

πζ΄. Πρέπον ἐστὶ καὶ δίκαιον 
ὑπὸ τοῦ διαβόλου κολάζε- 
σθαι τοὺς τὰς αὐτοῦ πονη- 
ρὰς ὑποθήκας τῶν ἑκουσίων 
ἁμαρτημάτων ἡδέως δεξα- 
μένους. Καὶ γὰρ καὶ ἡδονῆς 
ἔστι, διὰ τῶν ἑκουσίων πα- 
θῶν, σπορεὺς ὁ διάβολος, καὶ 
ὀδύνης, διὰ τῶν ἀκουσίων, 
ἐπαγωγεύς. 

πη΄. Ὁ θεωρητικὸς νοῦς καὶ 
γνωστικός, πρὸς τιμωρίαν 
ἐκδίδοται διὰ τοῦτο πολλά- 
κις τῷ διαβόλῳ, πόνους αὖ- 
τῷ δικαίως ἐπάγοντι καὶ συµ- 
φοράς, ἵνα µάθη πάσχων πε- 
ρἱ καρτερίας μᾶλλον, καὶ πό- 
νων ὑπομονῆς φιλοσοφεῖν, ἢ 
διακενῆς τοῖς οὐκ οὖσιν ὑπε- 
ρηφάνως ἐμματαιάζειν. 
πθ΄. Ὁ πάσχων ὑπὲρ θείας 
ἐντολῆς παραβαθείσης, ἐὰν 
ἐπιγνῷ τῆς ἰωμένης αὐτὸν 
θείας προνοίας τὸν λόγον, 
τήν τε συμφορὰν εὐχαρίστως 
δέχεται χαίρων, καὶ τὴν ὑπὲρ 
ἧς παιδεύεται διορθοῦται 
πλημμέλειαν. Ὁ δὲ ταύτης 
ἀναισθητῶν τῆς ἰατρείας, 

















δύναμι ἐκείνου [τοῦ διαβόλου], 
νὰ κάνῃ ἀντίθετη αἰτία ἐπανό- 
δου στὴν ἀρετὴ ἐκείνων, ποὺ δι- 
έφυγαν ἑκουσίως ἀπ᾽ αὐτήν. 
87. Εἶναι πρέπον καὶ δίκαιο νὰ 
τιμωροῦνται ἀπὸ τὸν διάβολο 
ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι δέχθηκαν, εὐ- 
χαρίστως, τὶς πονηρὲς συμβου- 
λές του γιὰ ἑκούσια ἁμαρτήμα- 
τα. Διότι ὁ διάβολος καὶ εἶναι, διὰ 
τῶν ἑκουσίων παθῶν, σπορέας 
τῆς ἡδονῆς καί, διὰ τῶν ἀκου- 
σίων παθημάτων, [εἶναι] ἐκεῖνος, 
ποὺ προξενεῖ τὴ ὀδύνη. 

88. Γι αὐτό, ὁ θεωρητικὸς καὶ γνω- 
στικὸς νοῦς, πολλὲς φορές, παρα- 
δίδεται στὸν διάβολο, γιὰ τιµω- 
ρία, ὁ ὁποῖος, δικαίως, τοῦ ἐπι- 
φέρει πόνους καὶ συμφορές, γιὰ 
νὰ μάθῃ πάσχοντας νὰ φιλοσο- 
φῆ περισσότερο γιὰ τὴν καρτε- 
ρία καὶ τὴν ὑπομονὴ στοὺς πό- 
νους παρὰ νὰ ματαιολογῆ, ἀνώ- 
φελα, μὲ ὑπερήφανο τρόπο, γιὰ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα δὲν ὑφίστανται. 
89. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος πάσχει, ἕνε- 
κα θείας ἐντολῆς ποὺ παραβιά- 
σθηκε [ἀπ αὐτόν], ἐὰν ἀναγνω- 
ρίση τὸν λόγο τῆς θείας προνοί- 
ας, ἢ ὁποία τὸν θεραπεύει, ἀπο- 
δέχεται εὐχαρίστως καὶ μὲ χαρὰ 
τὴν συμφορὰ καὶ διορθώνει τὸ 
σφάλμα, χάριν τοῦ ὁποίου παιδα- 
γωγεῖται. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ ὁποῖος 
παραμένει ἀναίσθητος, ἔναντι 
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τῆς τε δοθείσης ἐνδίκως ἁπά- 
γεται χάριτος, καὶ τῇ συγχύ- 
σει τῶν παθῶν παραδίδοται, 
πρὸς τὴν πρᾶξιν ἐλθεῖν κα- 
ταλιμπανόμενος, ὧν ἐνδια- 
θέτως εἶχε τὴν ἔφεσιν. 

σ᾽ Πᾶς ἀνεχόμενος ἑκουσί- 
ως ἐκ τῆς τῶν αὐτῷ πεπρα- 
γμένων συναισθήσεως, δέ- 
ἕασθαι τὰς ἐπιπόνους τῶν 
ἀκουσίων ἐπιφορὰς πειρα- 
σμῶν, μετὰ τῆς δεούσης εὐ- 
χαριστίας, οὐκ ἐξοικίζεται 
τῆς κατ᾽ ἀρετὴν ἔξεώς τε καὶ 
χάριτος, ὡς ὑπελθὼν ἕκου- 
σίως τὸν ζυγὸν Βασιλέως 
Βαβυλῶνος”υ, καὶ ὡς χρέος 
ἀποτιννύς, τὰς τῶν βασάνων 
ἐπιφορὰς καταδεχόμενος: 
ἀλλ᾽ ἐν αὗταις μένων, τελεῖ, 
τῷ μὲν Βασιλεῖ Βαβυλῶνος, 
τοὺς ἐκ τοῦ παθητικοῦ τῆς 
φύσεως βιαίους πόνους καὶ 
τὴν ἐπ᾽ αὐτοῖς κατὰ διάνοι- 
αν ὥς ὀφειλέτης αὐτῶν, διὰ 
τὰς προλαβούσας πλημμε- 
λείας, συγκατάθεσιν’ τῷ δὲ 
Θεῷ τπιροσφέρων διὰ τῆς λα- 
τρείας ἀληθινῆς, τῆς ταπει- 
νῆς διαθέσεως, λέγω, τὴν 
τῶν παρημελημένων διόρ- 
θωσιν. 

πα’. Ὁ τὴν κατὰ συγχώρησιν 
Θεοῦ πρὸς διόρθωσιν ἔπα- 














τῆς θεραπείας, δικαίως καὶ ἀπο- 
χωρίζεται ἀπὸ τὴν Χάρι, ἡ ὁποία 
[τοῦ] δόθηκε καὶ παραδίδεται 
στὴν σύγχυσι τῶν παθῶν, ἐγκα- 
ταλελειμμένος, ὥστε νὰ ὁδηγηθῆ 
στὴν ἐπιτέλεσι ἐκείνων, γιὰ τὰ 
ὁποῖα εἶχε τὴν ἔφεσι ἐσωτερικά. 

90. Ὁ καθένας, ὁ ὁποῖος, ἕνεκα 
τῆς συναισθήσεως ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα ἔχουν διαπραχθῆ ἀπ᾽ αὐ- 
τόν, στέργει νὰ δεχθῆ, ἑκουσίως, 
τὶς ἐπίπονες ἐπιφορὲς τῶν ἀκου- 
σίων πειρασμῶν, μὲ τὴν πρέπου- 
σα εὐχαριστία, δὲν ἐξορίζεται ἀπὸ 
τὴν πνευματική [του] κατάστασι 
τῆς ἀρετῆς καὶ ἐπιπλέον τῆς Χά- 
ριτος, ἐπειδὴ μπῆκε, ἑκουσίως, κά- 
τω ἀπὸ τὸν ζυγὸ τοῦ Βασιλέως 
τῆς Βαβυλῶνος, [τοῦ διαβόλου] 
καὶ [τώρα] δέχεται τίς, ἐναντίον 
του, ἐπιφορὲς τῶν βασάνων, ὡς 
νὰ ξεπληρώνη χρέος, καὶ παρα- 
μένοντας σ᾽ αὐτές, στὸν μὲν Βα- 
σιλέα τῆς Βαβυλῶνος, ἀπὸ [μὲν] 
τὸ παθητικό, [τὸ ἄλογο μέρος] τῆς 
φύσεως, [δηλαδὴ ἀπὸ τὸ σῶμα], 
καταβάλλει τοὺς βιαίους πόνους 
καὶ κατὰ διάνοια [δὲ καταβάλλει] 
τὴν συγκατάθεσί [του] γι’ αὐτοὺς 
[τοὺς πόνους], ὡς ὀφειλέτης αὖὐ- 
τῶν, ἐξ αἰτίας τῶν προηγουμέ- 
νων ἁμαρτιῶν: στὸν δὲ Θεὸ προ- 
σφέρει μὲ τὴν ἀληθινὴ λατρεία, 
ἐννοῶ τὴν ταπεινὴ διάθεσι, τὴν 
ἐπανόρθωσι τῶν ἁμαρτιῶν. 

91. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ὑπομένει, 
εὐχαρίστως, τὴν συμφορά, ἡ ὁποία 


339 


10 


15 


20 


25 


30 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟὉΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


γομένην αὐτῷ διὰ τῶν ἀκου- 
σίων πειρασμῶν συμφοράν, 
εὐχαρίστως μὴ καταδεχό- 
μενος, καὶ τὴν ἐπὶ τῷ δοκεῖν 
δίκαιος εἶναι, μεταγνούς, οὐκ 
ἀποτιθέμενος οἴησιν, ὡς τοῖς 
θείοις τῶν δικαίων κριμά- 
των ἀντιπίπτων θεσπίσµασι, 
καὶ μὴ καταδεχόμενος ἕκου- 
σίως ὑπὸ τὸν ζυγὸν γενέσθαι. 
τοῦ Βασιλέως Βαβυλῶνος, 
κατὰ τὴν θείαν διαταγήν, 
εἰς αἰχμαλωσίαν παραδίδο- 
ται’ καὶ κλοιούς, καὶ δεσμά, 
καὶ λοιμόν, καὶ θάνατον, καὶ 
μάχαιραν, καὶ τῆς ἰδίας παν- 
τελῶς ἀποικίζεται γῆς". Πάν- 
τα γὰρ ταῦτα, καὶ τούτων 
πλείονα, ὁ τῆς κατ ἀρετὴν καὶ 
γνῶσιν ὡς ἰδίας γῆς ἐξοικι- 
ζόμενος ἕξεως πάσχει: διὰ τὸ 
μὴ θέλειν αὐτὸν ἐξ ὑπερη- 
φανίας, καὶ ματαίας οἰήσε- 
ως τὰς ἐφ᾽ οἷς ἐπλημμέλη- 
σεν ἐκτιννὺς δίκας, ἐν θλί- 
ψεσιν εὐδοκῆσαι, καὶ ἀνὰγ- 
καις, καὶ στενοχωρίαις”, κα- 
τὰ τὸν θεῖον Ἀπόστολον. "Ἦδει 
γὰρ ὁ μέγας Ἀπόστολος φυ- 
λακτικὴν τῶν θείων κατὰ 
ψυχὴν θησαυρῶν ὑπάρχου- 
σαν, τὴν ἐκτὸς περὶ τὸ σῶμα 


συνισταμένην διὰ τῶν πό-᾽ 


νων ταπείνωσιν: καὶ διὰ τοῦ- 











τοῦ προκλήθηκε, μὲ τοὺς ἀκου- 
σίους πειρασμούς, κατὰ παρα- 
χώρησι τοῦ Θεοῦ, γιὰ διόρθωσι 
καὶ δὲν ἀποβάλλει ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό του, μετανοώντας, τὴν οἴησι, 
[τὴν ἔπαρσι], ἕνεκα τοῦ ὅτι πι- 
στεύει, ὅτι εἶναι δίκαιος, καθὼς 
ἀντιτάσσεται στὰ θεῖα προστά- 
γματα τῶν δικαίων ἀποφάσε- 
ων καὶ δὲν καταδέχεται, ἔκου- 
σίως, νὰ βρεθῇ κάτω ἀπὸ τὸν ζυ- 
γὸ τοῦ Βασιλέως τῆς Βαβυλῶ- 
νος, σύμφωνα μὲ τὴν θεία δια- 
ταγή, παραδίδεται στὴν αἰχμα- 
λωσίαδ καὶ [ὑφίσταται] κλοιοὺς 
καὶ δεσμὰ καὶ ἀσθένεια καὶ θά- 
νατο καὶ μαχαίρι καὶ ἐντελῶς 
ἐξορίζεται ἀπὸ τὴν δική του χώ- 
ρα. Διότι ὅλα αὐτὰ καὶ περισσό- 
τερα ἀπ᾽ αὐτὰ πάσχει ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἐξορίζεται ἀπὸ τὴν πνευ- 
ματική [του] κατάστασι τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς [θείας] γνώσεως, 
ὡσὰν [νὰ ἐξορίζεται] ἀπὸ τὴν δι- 
κ του χώρα, ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι 
αὐτὸς δὲν θέλει ἀπὸ ὑπερηφά- 
νια καὶ μάταιη οἴησι, ἐκτίοντας 
τὶς ποινὲς γιὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
ἔσφαλε, νὰ συναινέσῃ στὶς θλί- 
ψεις καὶ στὶς ἀνάγκες καὶ στὶς 
δυσχέρειες, σύμφωνα μὲ τὸν θεῖο 
Ἀπόστολο. Διότι γνώριζε ὁ μέ- 
γας Ἀπόστολος, ὅτι, ἡ ταπείνω- 
σι, ἢ ὁποία προέρχεται ἀπὸ τοὺς 
ἐξωτερικοὺς σωματικοὺς πόνους, 
εἶναι διαφυλακτικὴ τῶν θείων θη- 
σαυρῶν τῆς ψυχῆς: καὶ γι’ αὐτό, 
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το στέργων ὑπέμεινε, καὶ 
δι ἑαυτόν, καὶ τούς, οἷς ἀρε- 
τῆς καὶ πίστεως προέκειτο 
τύπος, ἵνα κἂν ὡς ὑπεύθυ- 
γοι πάσχωσι κατὰ τὸν ἐπιτι- 
μηθέντα Κορίνθιον”, εἰς πα- 
ρηγορίαν ἔχωσι καὶ ὑπομο- 
νῆς μίμησιν τὸν ἀνευθύ- 
νως πάσχοντα. 

2’ Ὁ μὴ τοῖς σχήμασι τῶν 
ὁρατῶν ἐναπομένων διὰ τὴν 
αἴσθησιν, ἀλλὰ κατὰ νοῦν, 
τοὺς λόγους αὐτῶν ἀναζη- 
τῶν ὡς νοητῶν τύπους, ἢ λό- 
γους αἰσθητῶν θεώμενος 
κτισμάτων, οὐδὲν ἀκάθαρ- 
τον εἶναι τῶν ὁρωμένων δι- 
δάσκεται. Πάντα γὰρ φύσει 
καλὰ λίαν καθέστηκεν”', 
γ΄. Ὁ τῇ κινήσει τῶν αἰσθη- 
τῶν μὴ συναλλοιούμενος, 
ἀκίβδηλον τὴν τῶν ἀρετῶν 
μετέρχεται πρᾶξιν: ὁ δὲ τοῖς 
αὐτῶν σχήμασι μὴ διατυπώ- 
σας τὸν νοῦν, τὴν ἀληθῆ τῶν 
ὄντων ἀπείληφε δόξαν. Ὁ δὲ 
καὶ αὐτὴν τὴν οὐσίαν τῶν 
ὄντων τῇ διανοίᾳ παραδρα- 
μών, ὡς ἄριστος θεολόγος, 
μετὰ ταύτην ἀγνώστως τῇ 
μονάδι προσέβαλε. 

δ΄. Πᾶς θεωρητικὸς νοῦς, 
ἔχων τὴν μάχαιραν τοῦ πνεύ- 
ματος, ὅ ἐστι ῥῆμα Θεοῦ”, ἐν 
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εὐχαρίστως, ὑπέμεινε καὶ ἕνεκα 
τοῦ ἑαυτοῦ του καὶ ἕνεκα ἐκείνων, 
γιὰ τοὺς ὁποίους προεβάλλετο ὡς 
τύπος ἀρετῆς καὶ πίστεως, ὥστε, 
κιᾶν πάσχουν, ὡς ὑπεύθυνοι, ὅμοια 
μὲ τὸν Κορίνθιο, ὁ ὁποῖος ἐπιτιμή- 
θηκε, νὰ ἔχουν, γιὰ παρηγορία καὶ 
ὑπόδειγμα ὑπομονῆς, ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος ἔπαθε, ἀνευθύνως. 

92. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν παραµέ- 
νει, ἐξ αἰτίας τῆς αἰσθήσεως, μέσα 
στὰ σχήματα τῶν ὁρατῶν [πρα- 
γµάτων], ἀλλά, νοερῶς, ἀνερευνᾶ 
τοὺς λόγους αὐτῶν [τῶν ὁρατῶν] 
ἢ παρατηρεῖ τοὺς λόγους τῶν 
αἰσθητῶν κτισμάτων, ὡς τύπους 
τῶν νοητῶν, [αὐτὸς] διδάσκεται, 
ὅτι, ἀπὸ τὰ ὁρατά, τίποτα δὲν εἷ- 
ναι ἀκάθαρτο. Διότι [ὁ Θεὸς] ὅλα 
[τὰ] ἔχει κάνει, Φύσει, πολὺ καλά. 

93, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἀλλοιώ- 
νεται μαζὶ μὲ τὴν μεταβολὴ τῶν 
αἰσθητῶν, ἀσκεῖ γνήσια τὴν ἐρ- 
γασία τῶν ἀρετῶν: ἐνῶ ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος δὲν προσέδωσε μορφὴ 
στὸν νοῦ μὲ τὰ σχήματα αὐτῶν 
[τῶν αἰσθητῶν], ἔχει ἀποκτήσει 
τὴν ἀληθινὴ ἀντίληψι γιὰ τὰ ὄν- 
τα. Ἐκεῖνος ὅμως, ὁ ὁποῖος ὑπε- 
ρἐβη, ὡς πρὸς τὴν διάνοιά [του], 
καὶ αὐτῇ τὴν οὐσία τῶν ὄντων, 
ὡς ἄριστος θεολόγος, μετὰ ἀπὸ 
αὐτήν, κατὰ ἄγνωστο τρόπο, προ- 
σήγγισε τὴν Μονάδα. 

94. Κάθε θεωρητικός νοῦς, ἔχον- 
τας τὴν μάχαιρα τοῦ Πνεύμα- 
τος, ποὺ εἶναι ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, 
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ἑαυτῷ τῆς φαινομένης κτί- 
σεως ἀποκτείνας τὴν κίνη- 
σιν, κατώρθωσεν ἀρετήν: 
καὶ τῶν αἰσθητῶν σχημάτων 
ἑαυτοῦ τὴν φαντασίαν ἀπο- 
τεµών, τὴν ἐν τοῖς λόγοις 
τῶν ὄντων εὗρεν ἀλήθειαν, 
καθ᾽ ἣν ἡ φυσικὴ θεωρία συ- 
νέστηκε’ καὶ τῆς οὐσίας τῶν 
ὄντων ὑπεράνω γενόμενος, 
τὸν τῆς θείας καὶ ἀνάρχου 
μονάδος δέχεται φωτισμόν, 
καθ᾽ ὃν τῆς ἀληθοῦς θεολο- 
γίας συνέστηκε τὸ μυστή- 
ριον. 

Ζε΄. Ἑκάστῳ κατὰ τὴν ὑπο- 
κειμένην αὐτῷ περὶ Θεοῦ 
δόξαν, ὁ Θεὸς ἐμφανίζεται 
τοῖς μὲν κατ᾽ ἔφεσιν τὴν ὑλι- 
κὴν περάσασι σύνθεσιν, καὶ 
τὰς δυνάμεις τὴς ψυχῆς ἰσο- 
δυναμούσας ἀλλήλαις κε- 
κτημένοις κατὰ μίαν καὶ τὴν 
αὐτὴν ἀεικινησίαν περὶ Θε- 
όν, ὡς Μονὰς ἐκφαίνεται, καὶ 
Τριάς, ἵνα καὶ τὴν οἰκείαν 
ὕπαρξιν παραδείξειε, καὶ τὸν 
αὐτῆς τρόπον μυστικῶς ἐκ- 
διδάξειε᾽ τοῖς δὲ περὶ μόνην 
τὴν ὑλικὴν σύνθεσιν ἔχουσι 
κινουμένην τὴν ἔφεσιν, καὶ 
ἀλλήλαις ἀσυνδέτους τὰς 
τῆς ψυχῆς δυνάμεις κεκτη- 
μένοις, οὐχ ὡς ἐστίν, ἀλλ᾽ ὡς 




















ἀφοῦ ἐξαφάνισε ἐντός του τὴν 
μεταβολὴ τῆς ὁρατῆς δημιουρ- 
γίας, κατόρθωσε τὴν ἀρετή: καὶ 
ἀφοῦ ἀπέκοψε ἀπὸ τὸν ἑαυτό του 
τὴν φαντασία τῶν αἰσθητῶν σχη- 
μάτων, βρῆκε τὴν ἀλήθειαν, [ἡ 
ὁποία ὑπάρχει] στοὺς λόγους τῶν 
ὄντων, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία 
ἔχει διαμορφωθῆ ἡ φυσικὴ θεω- 
ρία: καὶ ἀφοῦ ὑπερέβη τὴν οὐσία 
τῶν ὄντων, δέχεται τὸν φωτισμὸ 
τῆς θείας καὶ ἀνάρχου Μονάδος, 
ἕνεκα τοῦ ὁποίου συνεστάθη τὸ 
μυστήριο τῆς ἀληθινῆς θεολογίας. 
95. Ὁ Θεὸς ἐμφανίζεται στὸν κα- 
θένα μὲ βάσι τὴν ἀντίληψι, περὶ 
Θεοῦ, ἡ ὁποία ἐνυπάρχει σ᾿ αὐ- 
τόν. Σ᾽ ἐκείνους μέν, οἱ ὁποῖοι, διὰ 
τῆς ἐφέσεώς [τους], ὑπερέβησαν 
τὴν ὑλικὴ σύνθεσι καὶ ἔχουν κα- 
ταστήσει τὶς δυνάμεις τῆς ψυχῆς 
[τους] νὰ ἔχουν ἴση δύναμι ἡ μία 
πρὸς τὴν ἄλλη, μὲ μία καὶ τὴν 
αὐτὴ ἀδιάκοπη κίνησι, γύρω ἀπὸ 
τὸν Θεό, [ὁ Θεὸς] ἀποκαλύπτε- 
ται ὡς Μονὰς καὶ ὡς Τριάς, γιὰ 
νὰ μπορέσῃ νὰ παρουσιάσῃ καὶ 
τὴν δική Του ὑπαρξι καὶ [ἐπιπλέ- 
ον] νὰ διδάξῃ μυστικῶς τὸν τρό- 
πο αὐτῆς, [δηλαδὴ τῆς ὑπάρξε- 
ῶς τοῦ Θεοῦ]. Σ᾽ ἐκείνους, ὅμως, 
οἱ ὁποῖοι κρατοῦν τὴν ἔφεσί τους 
στρεφομένη μόνο γύρω ἀπὸ τὴν 
ὑλικὴ σύνθεσι καὶ ἔχουν κατα- 
στήσει τὶς δυνάμεις τῆς ψυχῆς 
[τους] ἀσύνδετες τὴν μία πρὸς τὴν 
ἄλλη, [ὁ Θεὸς] ἐμφανίζεται, ὄχι 
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εἰσὶν ἐμφανίζεται, δεικνὺς 
ὅτι τῆς ὑλικῆς δυάδος ἁμ- 
φοῖν ἐπελάβοντο ταῖν χεροῖν: 
καθ᾽ ἣν ὁ σωµματικὸς ὡς ἐξ 
ὕλης καὶ εἴδους συνέστηκε 
κόσμος. 

ςς΄. Ὁ θεῖος Ἀπόστολος, τὰς 
διαφόρους ἐνεργείας τοῦ 
ἑνὸς Ἁγίου Πνεύματος, χα- 
ρίσµατα λέγει διάφορα”, 
ὑφ᾽ ἑνὸς δηλονότι καὶ τοῦ αὐ- 
τοῦ ἐνεργούμενα Πνεύμα- 
τος”. Εἰ τοίνυν κατὰ τὸ μέ- 
τρον τῆς ἐν ἑκάστῳ πίστε- 
ώς” δίδοται ἡ φανέρωσις τοῦ 
Πνεύματος” ἐν τῆ μετοχῆ τοῦ 
τοιοῦδε χαρίσματος ἕκαστος 
τῶν πιστῶν δηλονότι κατὰ 
τὴν ἀναλογίαν τῆς πίστεως, 
καὶ τῆς ὑποκειμένης αὐτῷ 
κατὰ ψυχὴν διαθέσεως, συμ- 
μεμετρημένην δέχεται τοῦ 
Πνεύματος τὴν ἐνέργειαν, 
χαριζομένην αὐτῷ τῆσδε ἢ 
τῆσδε τῆς ἐντολῆς τὴν ἁρ- 
μόζουσαν πρὸς ἐνέργειαν 
ἕξιν. 

Ζζ’. Ὡς περ ὁ μὲν λαμβάνει 
λόγον σοφίας: ὁ δὲ λόγον 
γνώσεως: ἕτερος δὲ πίστε- 
ως: καὶ ἄλλος ἄλλο τι τῶν 
ἀπηριθμημένων τῷ μεγά- 
λῳ Ἀποστόλῳ χαρισμάτων 
τοῦ Πνεύματος” οὕτως ὁ μὲν 














ὅπως εἶναι [Αὐτὸς] ἀλλά, ὅπως εἷ- 
ναι [ἐκεῖνοι], φανερώνοντας, ὅτι 
ἄδραξαν καὶ μὲ τὰ δύο [τους] χέρια 
τὴν ὑλικὴ δυάδα, βάσει τῆς ὁποίας 
ἔχει, πράγματι, συσταθη ὁ σωμα- 
τικὸς κόσμος ἀπὸ ὕλη καὶ μορφή. 
96. Ὁ θεῖος Ἀπόστολος τὶς διάφο- 
ρες ἐνέργειες τοῦ ἑνὸς Ἁγίου Πνεύ- 
ματος [τὶς] ὀνομάζει διάφορα χα- 
ρίσματα, τὰ ὁποῖα ἐνεργοῦνται, 
δηλαδή, ἀπὸ τὸ ἕνα, καὶ τὸ αὐτὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα. Ἐάν, ἑπομένως, ἡ 
φανέρωσι τοῦ Ἁγίου Πνεύματος 
δίδεται στὸν καθένα, σύμφωνα μὲ 
τὸ μέτρο τῆς πίστεως, [τότε] λοι- 
πὸν μὲ τὴν μετοχή του σὲ κάποιας 
λογῆς χαρίσματα [εἶναι] φανερό, 
ὅτι ὁ καθένας ἀπὸ τοὺς πιστοὺς 
δέχεται τὴν ἐνέργεια τοῦ [Π]ανα- 
γίου] Πνεύματος καθορισμένη κα- 
τὰ τὴν ἀναλογία τῆς πίστεώς [του] 
καὶ τῆς ὑφισταμένης σ᾽ αὐτὸν 
[πνευματικῆς] διαθέσεως, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ψυχή [του], ἡ ὁποία 
[ἐνέργεια τοῦ Παναγίου Πνεύμα- 
τος] τοῦ χαρίζει τὴν πνευματικὴ 
κατάστασι, ποὺ εἶναι κατάλληλη 
γιὰ τὴν ἐνάσκησι αὐτῆς ἐδῶ ἢ ἐκεί- 
νης ἐκεῖ τῆς ἐντολῆς [τοῦ Θεοῦ]. 

97. Ὅπως, ἀκριβῶς, ὁ μὲν [ἕνας] 
λαμβάνει λόγο σοφίας: ὃ δὲ [ἄλ- 
λος], λόγο γνώσεως: ἐνῶ ὁ ἄλλος, 
[λόγο] πίστεως καὶ ἄλλος κάποιο 
ἄλλο ἀπὸ ἐκεῖνα τὰ χαρίσματα τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, τὰ ὁποῖα ἔχουν 
ἀπαριθµηθῆ ἀπὸ τὸν µεγάλο Ἀπό- 
στολο Παῦλο: κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
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δέχεται διὰ τοῦ Πνεύματος 
χάρισμα τῆς τελείας, καὶ 
ἀμέσου πρὸς Θεόν, καὶ µη- 
δὲν ἐχούσης ὑλικὸν ἀγάπης, 
κατὰ ἀναλογίαν τῆς πίστε- 
ως. Ἕτερος δὲ διὰ τοῦ αὐτοῦ 
Πνεύματος, τῆς τελείας ἀγά- 
πης πρὸς τὸν πλησίον χάρι- 
σμα: ἄλλος δὲ ἄλλο τι, κατὰ 
τὸ αὐτὸ Πνεῦμα, ὡς ἔφην, 
ἔχοντος ἑκάστου ἐνεργού- 
μενον τὸ οἰκεῖον χάρισμα: πᾶ- 
σαν γάρ ἐντολῆς ἕξιν ἕνερ- 
γουμένην, Πνεύματος εἶναι 
χάρισμα λέγει. 

γη’. Τὸ τοῦ Κυρίου Βάπτισμά 
ἐστιν ἡ παντελὴς πρὸς τὸν 
αἰσθητὸν κόσμον τῆς προ- 
αιρέσεως ἡμῶν νέκρωσις: 
τὸ δὲ ποτήριον", καὶ αὐτῆς 
ἡμῶν τῆς παρούσης ζωῆς 
ὑπὲρ ἀληθείας καθέστηκεν 
ἄρνησις. 

70’. Τὸ τοῦ Κυρίου Βάπτισμα, 
τῶν ὑπὲρ ἀρετῆς κατά πρό- 
θεσιν ἑκουσίων καὶ ἡμετέ- 
ρων πόνων, τύπος ὑπάρχει 
δι᾽ ὧν τὰς κατά συνείδησιν 
ἀποῤῥύπτοντες κηλῖδας, τὸν 
πρὸς τὰ φαινόμενα τῆς προ- 
αιρέσεως ἑκούσιον καταδε- 
χόμεθα θάνατον: τὸ δὲ πο- 
τήριον, τῶν ἐκ περιστάσεως 
παρὰ προαίρεσιν ἔπανιστα- 











πο, κατὰ τὴν ἀναλογία τῆς πί- 
στεως, ὁ μὲν [ἕνας] δέχεται, διὰ 
τοῦ Πνεύματος, τὸ χάρισμα τῆς 
τελείας καὶ ἀμέσου ἀγάπης πρὸς 
τὸν Θεό, ἡ ὁποία καὶ δὲν ἔχει τί- 
ποτα τὸ ὑλικό. Ἄλλος δὲ [δέχε- 
ται], διὰ τοῦ ἰδίου [Παναγίου] 
Πνεύματος, τὸ χάρισμα τῆς τε- 
λείας ἀγάπης πρὸς τὸν πλησίον. 
Ἐνῶ ἄλλος [δέχεται] κάποιο ἄλ- 
λο [χάρισμα], διότι ἀπὸ τὸν κα- 
θένα μπορεῖ νὰ ἐνεργῆται, διὰ 
τοῦ ἰδίου Πνεύματος, ὅπως εἶπα, 
τὸ δικό του χάρισμα. Διότι λέγει 
[ὁ Ἀπόστολος], ὅτι κάθε πνευμα- 
τικὴ κατάστασι, ἡ ὁποία ἐνεργεῖ- 
ται, γιὰ [τὴν ἄσκησι] ἐντολῆς, εἷ- 
ναι χάρισμα τοῦ [Παναγίου] Πνεύ- 
ματος. 

98. Τὸ βάπτισμα τοῦ Κυρίου εἶναι 
ἡ παντελὴς νέκρωσι τῆς προαι- 
ρέσεως μας, ἐν σχέσει πρὸς τὸν 
αἰσθητὸ κόσμο. Τὸ δὲ ποτήριον 
[τοῦ Κυρίου] ὁρίζεται ὡς ἡ ἄρνη- 
σι καὶ αὐτῆς τῆς παρούσης ζωῆς 
μας, γιὰ χάρι τῆς Ἀληθείας. 

99. Τὸ Βάπτισμα τοῦ Κυρίου εἶναι 
τύπος καὶ τῶν δικῶν μας ἑκουσί- 
ων, ὅσον ἀφορᾶ τὴν πρόθεσί μας, 
πόνων, γιὰ χάρι τῆς ἀρετῆς: διὰ 
τῶν ὁποίων [πόνων], ἀφοῦ ἀπο- 
πλύνωμε τὶς κηλῖδες τῆς συνει- 
δήσεως ὑποδεχόμεθα τὸν ἑκού- 
σιο θάνατο τῆς προαιρέσεώς 
[μας] γιὰ τὰ ὁρατά. Τὸ δὲ ποτή- 
ριον [τοῦ Κυρίου] εἶναι τύπος τῶν 
ἀκουσίων πειρασμῶν, γιὰ χάρι τῆς 
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μένων ἡμῖν ὑπὲρ τῆς ἀλη- 
θείας ἀκουσίων πειρασμῶν 
τύπος ἐστί: δι᾽ ὧν καὶ αὐτῆς 
προκρίνοντες τὸν θεῖον πό- 


δ θοντῆς φύσεως, ἑκόντες τὸν 


περιστατικὸν ὑπερχόμεθα 
τῆς φύσεως θάνατον. 

ρ΄. Ταύτην ἔχει τὴν διαφο- 
ρὰν τὸ Βάπτισμα πρὸς τὸ πο- 
τήριον’ ὅτι, τὸ μὲν Βάπτισμα 
ὑπὲρ ἀρετῆς πρὸς τὰ ἡδέα 
τοῦ βίου νεκρὰν ἐργάζεται 
τὴν προαίρεσιν: τὸ δὲ ποτή- 
ριον τὴν ἀλήθειαν καὶ αὐτῆς 
προκρίνειν τῆς φύσεως τοὺς 
εὐσεβεῖς [πάάεπάηπ: ποιεῖ] ".. 











Ἀληθείας, οἱ ὁποῖοι ἐξεγείρονται 
ἐναντίον µας, ἐξ αἰτίας κάποιας πε- 
ριστάσεως ἀντίθετης μὲ τὴν θέλη- 
σί [μας], διὰ τῶν ὁποίων [ἀκουσί- 
ων πειρασμῶν], ἀφοῦ προτιμήσω- 
µε τὸν πόθο γιὰ τὸν Θεὸ καὶ ἀπὸ 
αὐτὴ τὴν ἴδια τὴν φύσι μας, μὲ τὴν 
θέλησί µας εἰσερχόμεθα στὸν 
ἀπροσδόκητο θάνατο τῆς φύσεως. 
100. Τὸ Βάπτισμα ἔχει αὐτὴ τὴν δι- 
αφορὰ μὲ τὸ ποτήριο: ὅτι [δηλαδή], 
τὸ μὲν Βάπτισμα, γιὰ χάρι τῆς ἀρε- 
τῆς, καθιστᾶ τὴν προαίρεσι νεκρή, 
ἐν σχέσει πρὸς τὰ εὐχάριστα τῆς 
ζωῆς: τὸ δὲ ποτήριον κάνει νὰ προ- 
τιμοῦν οἱ εὐσεβεῖς τὴν Ἀλήθεια 
καὶ ἀπὸ τὴν ἴδια τὴν φύσι [τους]. 
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΄ Ἴσως ὅσον διὰ τῆς κυήσεως ἄλυτα τῆς. 
- Ἴσως ἡδονῆς. 

᾽ Ἴσως ἀνοιχθείς. 

- Ἴσως ἀποτιλλομένης. 
᾽ Ἴσως εἰκόνα. 

᾽ Ἴσως τῶν ὄντων. 

᾽ Ἴσως εἰς τό 

᾽ Ἴσως ποιεῖ. 
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ΒΚΑΤΟΝΤΣΑΣ ΤΕΙΤΗ 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 Χωρὶς ἐπιστημονικὴ διερεύνησι, ἡ ὁποία ἔχει ὡς θεμελιῶδες ὄργανο 
τὴν ἀνθρώπινη λογική. 
2 Ἡ διάθεσι, στὴν προκειμένη περίπτωσι, ἔχει τὴν ἔννοια τῆς ἀγαθῆς 
ἐσωτερικῆς προαιρέσεως τοῦ ἀνθρώπου, ἢ ὁποία μάλιστα, ὡς ἀγαθὴ 
εἶναι καὶ ταπεινόφρων. Τοῦτο στὴν πρᾶξι σημαίνει ὅτι ὁ πιστός, ἔχον- 
τας ἀληθινὴ αὐτογνωσία, ἀποδίδει ὅλα τὰ ἀγαθά, ποὺ διαθέτει στὴν 
Ἀγαθότητα καὶ τὴν Χάρι τοῦ Θεοῦ. Ἀκριβέστερα, θὰ λέγαμε, ὅτι ὁ πι- 
στὸς γνωρίζει, πῶς ὁ Ἴδιος ὁ Χριστὸς ἐπιτελεῖ, δι᾽ ἡμῶν ὁτιδήποτε ἆγα- 
θὁ φανερώνομε. Στὴν περίπτωσι αὐτή, ἡ δική µας συνεισφορὰ ἔγκει- 
ται οὐσιαστικὰ μόνο στὸ νὰ ἀποδεχώμαστε ἑκούσια καὶ ἀγαπητικά, 
ἀλλὰ καὶ μὲ εὐγνώμονα, εὐχαριστιακὴ καὶ δοξολογικὴ διάθεσι αὐτὴν 
τὴν προσφορὰ τοῦ Θεοῦ, καταφάσκοντας ὁλόψυχα καὶ ἐλεύθερα σ᾽ 
αὐτὴν τὴν ἀγαθοποιῖα τοῦ Θεοῦ δι ἡμῶν. Ἡ ἐσωτερικὴ αὐτὴ ὑπαρξι- 
ακὴ τοποθέτησί µας γιὰ τὸ ἀγαθό, τὸ ὁποῖο ἀγαποῦμε καὶ ποθοῦμε, 
καταξιώνει τὸ αὐτεξούσιό μας καὶ συνιστᾶ θεολογικῶς καὶ πνευματι- 
κῶς τὴν ἀνθρώπινη συμβολή μας στὸ ἔργο τῆς σωτηρίας τοῦ Θεοῦ σ᾽ 
ἐμᾶς. Αὐτὴν ἡ ὑπαρξιακὴ στάσι ζωῆς, ποὺ ὁ Ἅγιος Μάξιμος ὀνομάζει 
«διάθεσι» εἶναι τὸ μόνο ζητούμενο ἀπὸ ἐμᾶς, γιὰ τὴν διασφάλισι τῆς 
προσφορᾶς τοῦ Θεοῦ σ᾽ ἐμᾶς. 
3 Ληλαδὴ κάνει τὸν ἄνθρωπο πραγματικὰ Θεό. Μὲ ἄλλα λόγια τὸν 
κάνει ὅ,τι εἶναι καὶ ὁ Θεός, χωρὶς τὴν κατ᾽ οὐσίαν ταυτότητα μὲ τὸν 
Θεό. 

Αὐτὸ σημαίνει, ὅτι ὁ ἄνθρωπος γίνεται χαρισματικὰ ὅ,τι καὶ ὁ 
Θεός, ἐπειδὴ ἐμπλουτίζεται χαρισματικῶς ὁ θεούμενος ἄνθρωπος ἀπὸ 
τὴν ἄκτιστο θεοποιὸ Χάρι, χωρὶς ποτὲ νὰ χάνῃ τὴν κτιστότητά του καὶ 
νὰ μεταβάλλεται ἡ φύσι του. Ἡ ἕνωσι μὲ τὸν Θεὸ γίνεται χαρισματι- 
κῶς, - ἀσυγχύτως καὶ ἀτρέπτως -- ὅσον ἀφορᾶ τὶς δύο ἑνούμενες φύ- 
σεις, τοῦ Θεοῦ καὶ τοῦ ἀνθρώπου. 
4 Στὴν μέλλουσα ζωὴ ἡ ἀμεθεξία τοῦ Θεοῦ, ὡς συνέπεια τῶν παρὰ 
φύσιν παθῶν, θὰ εἶναι μία στατικὴ κατάστασι. Δηλαδὴ δὲν θὰ ὑπάρ- 
χη ἀνάπτυξι αὐτῆς τῆς καταστάσεως. Τοῦτο ἐξηγεῖται, κατὰ τὴν Ὀρ- 
θόδοξο Παράδοσι, ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι τὸ κακὸ δὲν ἔχει ὀντολογικὴ ὕπαρ- 
ἕξι, δὲν ἀποτελεῖ ὂν καθ᾽ ἑαυτό, τὸ ὁποῖο ἦρθε στὸν κόσµο μὲ τὴν δημι- 
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ουργικἡ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ. Εἶναι ἁπλῶς ἕνα «συμβεβηκὸς» (ἕνα συµ- 
βάν). 

Ἔτσι, κατὰ τὴν ἄφατη φιλανθρωπία τοῦ Θεοῦ, ἐνῶ ὁ θεούμε- 

νος θὰ ἀναβαθμίζεται ἀτελευτήτως μεταμορφούμενος «ἀπὸ δόξης εἰς 
δόξαν», ὁ κολαζόμενος, ὡς ἀμέτοχος τοῦ ὄντος Ὄντος καὶ εἰδικώτερα 
ὡς ἀμέτοχος τῆς «ἐνυποστάτου» ἀκτίστου καὶ θεοποιοῦ Χάριτος, πα- 
ραμένει διηνεκῶς στὸν ἴδιο βαθμὸ ἀμεθεξίας τῆς ὄντως Ζωῆς. Καὶ τοῦ- 
το, ἐπειδὴ τὸ κακό, ὡς παρὰ φύσιν κατάστασι, εἶναι καθ᾽ ἑαυτὸ ἀνύ- 
παρκτο καὶ γι αὐτὸ ἀνίκανο γιὰ δρᾶσι. 
5Ὁ Ἅγιος Μάξιμος χρησιμοποιεῖ παραβολικὰ τὸ ἱστορικὸ γεγονὸς τῆς 
Βαβυλώνειας αἰχμαλωσίας τῶν Ἰσραηλιτῶν. Στὴν προκειμένη περί- 
πτωσι, ὁ πιστὸς καλεῖται νὰ ἀποδέχεται εὐχαρίστως τὴν ἔμπονη παι- 
δαγωγία τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία ὀφείλεται εἴτε στὴν ἀποστασία τοῦ νοῦ ἀπὸ 
τὸ θεῖο θέλημα, εἴτε στὴν Πρόνοια τοῦ Θεοῦ γιὰ ταπεινοφροσύνη τοῦ 
πιστοῦ, μὲ τὴν ὁποία διασφαλίζεται ὁ πνευματικὸς θησαυρὸς τῆς 
καρδίας του. Ξὲ διαφορετικὴ περίπτωσι ὁ ἀγαπῶν Θεὸς παιδαγωγεῖ 
τὸν ἄνθρωπο μὲ ἀκουσίους πειρασμοὺς γιὰ νὰ τοῦ ἀποβάλῃ τὴν ἕ- 
παρσι καὶ νὰ τὸν ὁδηγήση ἐμπόνως στὴν οἰκείωσι τῆς ταπεινοφροσύ- 
νης καὶ δι αὐτῆς στὴν σωτηρία. 
6 Στὴν Ἐκκλησία ἡ «ἀλήθεια» εἶναι πραγματικότητα ὑποστατική, εἷ- 
ναι ὁ ἴδιος ὁ Χριστὸς (βλ. Ἰω. 14, 6: «ἐγὼ εἰμὶ ἡ ὁδὸς καὶ ἡ ἀλήθεια καὶ ἡ 
ζωή»). Στὸν Χριστὸ βρίσκεται ἡ ἀλήθεια καὶ τῶν ἐπιμέρους κτιστῶν 
πραγμάτων, κατὰ τὸν Ἀπόστολο Παῦλο (Κολασσ. 1,16: «τὰ πάντα δι᾽ 
αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται»). Οἱ «λόγου» τῶν κτιστῶν ὄντων συμπυ- 
κνώνουν τὴν ἀλήθειά τους, δηλαδὴ τὴν αἰτία καὶ τὸν σκοπὸ ὑπάρξε- 
ως τῶν ὄντων, ποὺ εἶναι ὁ ἴδιος ὁ Χριστός. Ὅταν ὁ νοῦς καθαρισθῇ ἀπὸ 
τὰ νοητὰ ἀπόβλητα τῆς ἁμαρτίας, φθάνει στὴν «φυσικὴ θεωρία», 
στὴν θέα τῶν «λόγων» τῶν ὄντων. Γνωρίζοντας ὁ πιστὸς αὐτοὺς τοὺς 
«λόγους» ὑπάρξεως τῶν ὄντων, κάνει τὴν κατὰ φύσιν χρῆσι τῶν 
πραγμάτων, ὁπότε δὲν ὁδηγεῖται ἀπὸ ἄγνοια στὴν παράχρησι (κατά- 
χρησή) τους, καὶ ἔτσι δὲν ἀστοχεῖ -- δὲν ἁμαρτάνει. Αὐτὴν τὴν κατὰ 
φύσιν κατάστασί του διαδέχεται ὁ φωτισμὸς τῆς ἀκτίστου θείας Χάρι- 
τος, ὁ ὁποῖος ὁδηγεῖ τὸν πιστὸ στὴν κατὰ Χάριν θέωσί του. 
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α΄. Πρότερον τοῦ Βαπτίσμα- 
τος ἔθετο τὸ ποτήριον', ὅτι 
διὰ τὴν ἀλήθειαν ἐστὶν ἡ ἀρε- 
τή, ἀλλ᾽ οὐ διὰ τὴν ἀρετὴν ἡ 
ἀλήθεια: ὅθεν ὁ διὰ τὴν ἁλή- 
θειαν πράττων τὴν ἀρετήν, 
κενοδοξίας οὐ τιτρώσκεται 
βέλεσιν: ὁ δὲ τὴν ἀλήθειαν 
ἀρετῆς ἕνεκεν ἐπιτηδεύων, 
σύνοικον ἔχει τῆς κενοδοξί- 
ας τὴν οἴησιν. 

β΄. Ἀλήθειαν μὲν εἶναι λέγει 
τὴν θείαν γνῶσιν' ἀρετὴν δὲ 
τοὺς ὑπὲρ ἀληθείας τῶν ἐφι- 
εµένων αὐτῆς ἀγῶνας. Ὁ τοί- 
νυν γνώσεως ἕνεκεν, ἀρετῆς 
ὑπομένων πόνους, οὐ κενοδο- 
ξεῖ, γινώσκων ἀπερίληπτον 
εἶναι φύσει τοῖς πόνοις τὴν 
ἀλήθειαν: τοῖς δευτέροις γὰρ 
οὐ περιγράφεται φύσει τὸ 
πρώτον: ὁ δὲ τὴν γνῶσιν, διὰ 
τοὺς ὑπὲρ αὐτῆς“ ἀγῶνας 
ἐπιτηδεύων, πάντως κενόδο- 
ἕος, ὡς εἰληφέναι δοκῶν τοὺς 
στεφάνους πρὸ τῶν ἱδρώτων: 
οὐκ εἰδὼς ὅτι διὰ τοὺς στε- 














1. [Ὁ Κύριος], πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα”, 
[δηλαδή, τοὺς ἑκουσίους γιὰ χάρι τῆς 
ἀρετῆς πόνους], ἔθεσε [στὴν Ἁγία Γρα- 
φὴ] τὸ ποτήριον, [δηλαδὴ τοὺς ἀκουσίους 
γιὰ χάρι τῆς Ἀληθείας πόνους], διότι ἡ 
ἀρετὴ εἶναι ἐξ αἰτίας τῆς Ἀληθείας, ἀλλὰ 
ἢ Ἀλήθεια δὲν εἶναι ἐξ αἰτίας τῆς ἀρετῆς. 
Ἑπομένως ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος πράττει τὴν 
ἀρετή, χάριν τῆς Ἀληθείας, δὲν πληγώ- 
νεται ἀπὸ τὰ βέλη τῆς κενοδοξίας. Ἐνῶ 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπαγγέλλεταιτὴν Ἀλή- 
θεια, ἕνεκα ἀρετῆς, ἔχει συγικάτοικο τῆς 
κενοδοξίας τὴν οἴησι [τὴν ἔπαρσι]. 

2. [Ἡ Ἁγία Γραφὴ] ἐννοεῖ, ὅτι Ἀλήθεια εἷς 
ναι ἡ θεία γνῶσι. Καὶ ἀρετὴ [ἐννοεῖ, ὅτι 
εἶναι] οἱ ἀγῶνες γιὰ χάριν τῆς Ἀληθείας 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι ἐπιθυμοῦν Αὐτήν. 
Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος ὑπομένει 
τοὺς πόνους τῆς ἀρετῆς, μὲ σκοπὸ τὴν 
[θεία] γνῶσι, δὲν κενοδοξεῖ, διότι γνωρί- 
ζει, ὅτι ἡ Ἀλήθεια, ἀπὸ τὴν φύσι [Της], εἷ- 
ναι ἀπεριόριστη ἐν σχέσει πρὸς τοὺς πό- 
νους, [ὅσοι πόνοι κι ἂν καταβληθοῦν 
δὲν ἐπαρκοῦν νὰ Τὴν ὁρίσουν]- διότι ἀπὸ 
τὴν φύσι Του τὸ πρῶτο [ἢ Ἀλήθεια] δὲν 
περιορίζεται ἀπὸ τοὺς δευτέρους, [δηλα- 
δὴ τοὺς πόνους]. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος 
ἀσχολεῖται, [γιὰ νὰ ἀποκτήση] τὴν [θεία] 
γνῶσι, μὲ αἰτία [αὐτοὺς τοὺς ἴδιους] τοὺς 
ἀγῶνες [του] γιὰ χάρι της, ὁπωσδήποτε 
[εἶναι] κενόδοξος, διότι νομίζει, ὅτι ἔχει 
λάβει τοὺς στεφάνους γιὰ χάρι τῶν ἱδρώ- 
των [του], καθὼς δὲν γνωρίζει, ὅτι οἱ πό- 
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φάνους οἱ πόνοι, ἀλλ᾽ οὐ διὰ 
τοὺς πόνους οἱ στέφανοι. Φύ- 
σει γὰρ ἀμελέτητον [τεσίε: 
ἀμελέτητος] πᾶσα καθέστη- 
κε μέθοδος, τοῦ δι᾽ ὃ πέφυ- 
κεν, ἐξανυσθέντος, ἢ ἀνυ- 
σθηῆναι δόξαντος. 

γ΄. Ὁ μόνην τῆς γνώσεως τὴν 
μορφήν, ὅπερ ἐστιν ὁ ψιλὸς 
λόγος, καὶ ὁ τὴν εἰκόνα τῆς 
ἀρετῆς, ὅπερ ἐστιν τὸ ψι- 
λὸν ἦθος ἐπιτηδεύων, Ίου- 
δαῖός ἐστι καὶ αὐτός, ἀλη- 
θείας τύποις φυσιούμενος. 
δ΄. Ὁ πᾶσαν τὴν φαινομέ- 
νην τοῦ νόμου λατρείαν μὴ 
κατ᾽ αἴσθησιν ὁρῶν, ἀλλὰ 
ταῖς κατὰ νοῦν ἐφόδοις ἕκα- 
στον τῶν ὁρωμένων συμβό- 
λων διασκοπήσας, τὸν ἐν ἑκά- 
στῳ κεκρυμμένον θεοτελῆ 
λόγον ἐκδιδασκόμενος, ἐν τῷ 
νόμῳ τὸν Θεὸν εὑρίσκει, κα- 
λῶς ψηλαφῶν διὰ τῆς νοερᾶς 
δυνάμεως, ὡς ἐν φορυτῷ τῇ 
ὕλῃ τῶν νομικῶν διατάξεων, 
εἴπου κεκρυμμένον εὗροι τῇ 
σαρκὶ τοῦ νόμου, τὸν τὴν αἴ- 
σθησιν διαφεύγοντα παντε- 
λῶς μαργαρίτην λόγον». 

ε΄. Καὶ ὁ τὴν φύσιν δὲ τῶν 
ὁρωμένων μὴ τῇ αἰσθήσει 
μόνῃ περιγράφων, ἀλλὰ κα- 
τὰ νοῦν σοφῶς τὸν ἑκάστῳ 














νοι [εἶναι] ἕνεκα τῶν στεφάνων, 
[δηλαδὴ τῆς θείας γνώσεως], ἀλλὰ 
δὲν [εἶναι] οἱ στέφανοι ἕνεκα τῶν 
πόνων. Διότι κάθε μέθοδος καθίστα- 
ται, φυσικῶς, μὴ ἀσκουμένη, ὅταν 
ἐκεῖνο, ἕνεκα τοῦ ὁποίου ὑφίσταται, 
ἐπιτελεσθῇ ἢ θεωρηθή, ὅτι ἐπιτε- 
λέσθηκε. 

3. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος φροντίζει µόνο 
γιὰ τὴν μορφὴ τῆς γνώσεας, τὸ ὁποῖο 
ἀκριβῶς εἶναι ὁ ψιλός, [ὁ γυμνὸς ἀπὸ 
περιεχόμενο] λόγος καὶ ἐκεῖνος ὁ ὁποῖ- 
ος [φροντίζει γιὰ] τὴν εἰκόνα τῆς ἀρε- 
τῆς, τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς εἶναι τὸ ψιλό, 
[τὸ γυμνὸ ἀπὸ περιεχόμενο] ἦθος, 
εἶναι Ἰουδαῖος, ἀφοῦ καὶ αὐτὸς ὑπε- 
ρηφανεύεται γιὰ τοὺς τύπους τῆς 
Ἀληθείας. 

4. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν βλέπει, διὰ 
τῆς αἰσθήσεως, ὅλη τὴν φαινομένη 
λατρεία τοῦ [θείου] Νόμου, ἀλλὰ 
ἀφοῦ ἐξετάσηῃ μὲ τὶς προσεγγίσεις 
τοῦ νούς [του] τὸ καθένα ἀπὸ τὰ ὁρῶ- 
μενα σύμβολα, διδασκόμενος τὸν 
κρυμμένο στὸ καθένα [σύμβολο] λό- 
γο, ὁ ὁποῖος ἀποβλέπει στὸν Θεό, βρί- 
σκει µέσα στὸν Νόμο τὸν Θεὸ, ἐρευ- 
νώντας σωστὰ μὲ τὴν νοερά [του] δύ- 
ναμι μέσα στὸ ὑλικὸ τῶν νομικῶν 
διατάξεων, ὅπως µέσα σὲ συσσω- 
ρευμένα φρύγανα, μήπως εὕρη κά- 
που κρυμμένο στὸ σῶμα τοῦ Νόμου, 
ὡς μαργαριτάρι, τὸν Λόγο, ὁ ὁποῖος 
διαφεύγει ἀπὸ τὴν αἴσθησι. 

5. Καὶ ἐκεῖνος, ὃ ὁποῖος δὲν προσδιορί- 
ζειτὴν φύσι τῶν ὁρατῶν [πραγμάτων] 
µόνο μὲ τὴν αἴσθησι, ἀλλὰ προσπαθεῖ, 
διὰ τοῦ νοός [του], μὲ σοφία, νὰ διευκρι- 
νίσῃ τὸν λόγο, [ποὺ ὑπάρχει] σὲ κάθε 
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κτίσματι λόγον ἐρευνώμε- 
νος, εὑρίσκει Θεόν, ἀπὸ τῆς 
προβεβλημένης τῶν ὄντων 
μεγαλουργίας, τὴν αὐτῶν 
τῶν ὄντων διδασκόμενος αἱ- 
τίαν. 

ς΄. Ἐπειδὴ τοίνυν ἴδιον τοῦ ψη- 
λαφῶντος ἡ διάκρισίς ἐστιν' 
ὁ τὰ νομικὰ σύμβολα γνω- 
στικῶς ἐπερχόμενος, καὶ τὴν 
φαινομένην τῶν ὄντων φύ- 
σιν ἐπιστημονικῶς θεώµε- 
νος, διακρίνων τὴν Γραφήν, 
καὶ τὴν κτίσιν, καὶ ἑαυτόν: 
τὴν μὲν Γραφήν, εἰς γράμμα, 
καὶ πνεῦμα: τὴν δὲ κτίσιν, 
εἰς λόγον, καὶ ἐπιφάνειαν 
ἑαυτὸν δέ, εἰς νοῦν, καὶ αἴ- 
σθησιν’ καὶ τῆς μὲν Γραφῆς, 
τὸ πνεῦμα: τῆς δὲ κτίσεως, 
τὸν λόγον: ἑαυτοῦ δέ, τὸν 
νοῦν λαβών, καὶ ἀλλήλοις 
ἀλύτως ἑνώσας, εὗρε Θεόν: 
ὥς ἐπιγνοὺς καθῶς δεῖ, καὶ 
δυνατόν ἐστι, τὸν Θεόν, τὸν 
ἐν νῷ, καὶ Λόγω, καὶ Πνεύ- 
ματι’ πάντων τῶν πλανών- 
των καὶ εἰς μυρίας δόξας κα- 
τασυρόντων ἀπαλλαγείς, 
λέγω δὲ γράμματος, καὶ ἐπι- 
φανείας, καὶ αἰσθήσεως, ἐν 
οἷς ἡ διάφορος ὑπάρχει πο- 
σότητος [τες!ε: ποσότης |΄ καὶ 
τῆς μονάδος ἀντίθετος. Εἰ 

















κτίσμα, βρίσκει τὸν Θεό, διότι δι- 
δάσκεται, ἀπὸ τὴν ἐμφανιζομένη 
μεγαλουργία τῶν ὄντων, τὴν Αἰ- 
τία αὐτῶν τῶν ὄντων. 

6. Ἐπειδή, λοιπόν, ἰδίωμα ἐκεί- 
νου, ὁ ὁποῖος ἐρευνᾶ, εἶναι ἡ δι- 
άκρισι: [ὡς ἐκ τούτου] ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος διέρχεται μὲ [Θεία] γνῶ- 
σι τὰ σύμβολα τοῦ Νόμου καὶ θε- 
ωρεῖ μὲ [πνευματικὴ] ἐπιστήμη 
τὴν φαινομένη φύσι τῶν ὄντων, 
διακρίνει τὴν [Ἁγία] Γραφὴ καὶ 
τὴν δημιουργία καὶ τὸν ἑαυτό του- 
[διακρίνει] τὴν μὲν [Ἁγία] Γραφὴ 
σὲ γράμμα καὶ πνεῦμα: τὴν δὲ δη- 
μιουργία σὲ λόγο καὶ ἔκφανσι [ἐξω- 
τερικὸ τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο ἐμφα- 
νίζεται]- καὶ τὸν ἑαυτό του σὲ νοῦ 
καὶ αἴσθησι: καὶ ἀφοῦ λάβῃ ἀπὸ 
τὴν [Ἁγία] Γραφὴ τὸ πνεῦμα: ἀπὸ 
δὲ τὴν δημιουργία τὸν λόγο καὶ 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό του τὸν νοῦ καὶ ἑνώ- 
ση ἀδιάρρηκτα τὸν ἕνα μὲ τὸν ἄλ- 
λο, βρῆκε τὸν Θεό, ἐπειδὴ γνώρισε, 
πράγματι, ὅπως πρέπει καὶ [ὅπως] 
εἶναι δυνατόν, τὸν Θεό, [δηλαδὴ] 
Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος [εἶναι] μὲ Νοῦ 
καὶ μὲ Λόγο καὶ μὲ Πνεῦμα: ἐπει- 
δὴ ἀπηλλάγη ἀπὸ ὅλα ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα πλανοῦν καὶ ἐκτρέπουν σὲ 
χίλιες ἀπόψεις, ἐννοῶ δηλαδή, [ὅτι 
ἀπηλλάγη] τοῦ γράμματος [τοῦ 
θείου Νόμου] καὶ τῆς ἐκφάνσεως 
[τῆς δημιουργίας] καὶ τῆς [δυκῆς 
του] αἰσθήσεως, στὰ ὁποῖα ἡ ποσό- 
τητα εἶναι ποικίλη καὶ [κατὰ τοῦ- 
το] ἀντίθετη μὲ τὴν Μονάδα. Ἐάν, 
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δὲ τὸ γράμμα τοῦ νόμου, καὶ 
τὴν τῶν ὁρωμένων ἐπιφά- 
νειᾶν, καὶ τὴν οἰκείαν αἴσθη- 
σιν ἀλλήλοις τις προσπλέ- 
ἕας συμφύρει, τυφλός ἐστι 
μυωπάζων”, τὴν τῆς αἰτίας 
τῶν ὄντων ἀγνωσίαν νοσῶν. 
ζ᾽. Ὁ θεῖος καὶ μέγας Ἀπό- 
στολος, τί ἐστι πίστις ὁρί- 
ζων, φησί: πίστις ἐστὶν ἐλ- 
πιζομένων ὑπόστασις, καὶ 
πραγμάτων ἔλεγχος οὐ βλε- 
πομένων”: εἰ δέ τις καὶ ἐν- 
διάθετον αὐτὴν ἀγαθὸν ὁρί- 
ζαιτο, ἢ γνῶσιν ἀληθή τῶν 
ἀποῤῥήτων ἀγαθῶν ἀποδει- 
κτικήν, τῆς ἀληθείας οὐ διή- 
μαρτεν. 

η΄. Ἡ πίστις, δύναμίς ἐστι 
σχετική, ἢ σχέσις δραστικὴ 
τῆς ὑπὲρ φύσιν ἀμέσου τοῦ 
πιστεύοντος πρὸς τὸν πιστευ- 
όμενον Θεὸν τελείας ἑνώ- 
σεως. 

θ΄. Ἐπειδὴ τοίνυν ὁ ἄνθρω- 
πος ἐκ ψυχῆς ὑπάρχων καὶ 
σώματος, δυσὶ σαλεύεται νό- 
μοις, σαρκὸς λέγω καὶ Πνεύ- 
ματος”. Καὶ ὁ μὲν τῆς σαρκὸς 
νόμος, κατὰ τὴν αἴσθησιν: ὁ 
δὲ τοῦ Πνεύματος, κατὰ τὸν 
νοῦν κέκτηται τὴν ἐνέργει- 
αν. Καὶ ὁ μὲν τῆς σαρκός, τῆ 
ὕλη συνδεῖν πέφυκε κατὰ 














ὅμως, κάποιος, ἀφοῦ συμπλέξῃ 
τὸ ἕνα μὲ τὸ ἄλλο, ἀναμειγνύῃ τὸ 
γράμμα τοῦ νόμου καὶ τὴν ἔκφαν- 
σι τῶν ὁρατῶν [ὄντων], μαζὶ μὲ 
τὴν δική του αἴσθησι, [τότε] εἶναι 
τυφλός, πάσχοντας ἀπὸ μυωπία, 
ἐπειδὴ ἔχει τὴν ἀσθένεια τῆς ἄγνω- 
σίας τῆς Αἰτίας τῶν ὄντων, [δηλα- 
δὴ τοῦ Θεοῦ]. 

7. Ὁ θεῖος καὶ μέγας Ἀπόστολος, 
ὁρίζοντας τί εἶναι πίστι, λέγει: «πί- 
στι εἶναι ἡ ὑπόστασι ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα ἐλπίζονται καὶ ἡ ἀπόδειξι 
γιὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα δὲν βλέπον- 
ται». Ἐάν, ἐξάλλου, κἀποιος ἤθε- 
λε ὁρίση αὐτὴν ὡς ἐνδιάθετο [ἐσω- 
τερικὀὸ] ἀγαθὸ ἢ ἀληθινὴ γνῶσι 
ἀποδεικτικὴ τῶν ἀπορρήτων ἀγα- 
θῶν, ὁπωσδήποτε δὲν θὰ ἔσφαλ- 
λε ἔναντι τῆς Ἀληθείας. 

8. Ἡ πίστι εἶναι δύναμι σχετική, 
[σχέσεως] ἢ σχέσι δραστική, [ἡ 
ὁποία δύναται νὰ ἐνεργῆ] τὴν ὑπὲρ 
φύσιν, ἄμεση, τελεία ἕνωσι ἐκεί- 
νου, ποὺ πιστεύει, μὲ τὸν πιστευό- 
μενο Θεό. 

9. Ἐπειδή, ἑπομένως, ὁ ἄνθρωπος 
συνίσταται ἀπὸ ψυχὴ καὶ σῶ- 
μα, ταλαντεύεται μεταξὺ δύο νό- 
μων, ἐννοῶ [δηλαδή], τῆς σαρκὸς 
καὶ τοῦ Πνεύματος. Καὶ ὁ μὲν νό- 
μος τῆς σαρκὸς ἐνεργεῖ, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν αἴσθησι: ὁ δὲ [νόμος] τοῦ 
Πνεύματος [ἐνεργεῖ], ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὸν νοῦ. Καὶ ὁ μὲν [νόμος] τῆς 
σαρκός, ἐπειδὴ ἐνεργεῖται [ἐφαρ- 
μόζεται] διὰ τῆς αἰσθήσεως, ἔχει 
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τὴν αἴσθησιν ἐνεργούμενος' 
ὁ δὲ τοῦ Πνεύματος κατὰ 
νοῦν ἐνεργούμενος, πρὸς τὸν 
Θεὸν ἀμέσως ποιεῖται τὴν 
ἕνωσιν. Εἰκότως ὁ μὴ δια- 
κριθεὶς ἐν τῇ καρδίᾳ αὐτοῦ, 
τουτέστιν ἐν τῷ νοῖ μὴ δια- 
κρίνας, ἤγουν διατεμῶν τὴν 
διὰ πίστεως πρὸς τὸν Θεὸν 
γεγενημένην ἄμεσον ἕνω- 
σιν, ὡς ἀπαθής, μᾶλλον δὲ 
Θεὸς ἤδη διὰ τῆς πίστεως τῇ 
ἑνώσει γεγενημένος, ἐρεῖ τῷ 
ὄρει τούτῳ μεταβῆναι, καὶ 
μεταβήσεται”' δεικτικῶς διὰ 
τοῦ τοῦτο φάναι, τὸ φρόνη- 
μα καὶ τὸν νόμον δηλοῦν τῆς 
σαρκός, τὸν βαρὺν ὄντως καὶ 
δυσμετακίνητον, καὶ ὅσον 
πρὸς δύναμιν φυσικήν, παν- 
τελῶς ἀκίνητον, καὶ ἀσάλευ- 
τον. 

ι'. Τοσοῦτον ἐῤῥίζωται τῆ φύ- 
σει τῶν ἀνθρώπων διὰ τῆς 
αἰσθήσεως ἡ τῆς ἀλογίας δύ- 
ναμις, ὥστε τοὺς πολλοὺς 
μηδ᾽ ἄλλο τι νομίζειν εἶναι 
τῶν ἀνθρώπων, ἤ σάρκα, δύ- 
ναµιν πρὸς ἀπόλαυσιν τῆς 
παρούσης ζωῆς τὴν αἴσθη- 
σιν ἔχουσαν. 

ια΄. Πάντα, φησί, δυνατὰ τῷ πι- 
στεύοντι,, καὶ μὴ διακρινομέ- 
νῳ τουτέστι μὴ διαιρουμένῳ 











τὸ ἐκ Φύσεως ἰδίωμα νὰ συνδέῃ μὲ 
τὴν ὕλη. Ὁ δὲ [νόμος] τοῦ Πνεύμα- 
τος, ἐπειδὴ ἐνεργεῖται [ἐφαρμόζε- 
ται] διὰ τοῦ νοός, προξενεῖ τὴν ἕνω- 
σι μὲ τὸν Θεό, μὲ τρόπο ἄμεσο. Ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος δὲν διακρίθηκε μέσα 
στὴν καρδία του, τὸ ὁποῖο σημαίνει 
ὅτι, δὲν διακρίνεται στὸν νοῦ, ὥστε 
νὰ διασπάση, δηλαδή, τὴν ἄμεση 
ἕνωσι μὲ τὸν Θεό, ἡ ὁποία ἔχει γί- 
νει μέσῳ τῆς πίστεως, ὡς ἀπαθής, 
μᾶλλον δὲ ἔχει γίνει Θεὸς ἤδη, ἐξ 
αἰτίας τῆς ἑνώσεως [του μὲ τὸν Θεό], 
διὰ τῆς πίστεως, εἶναι ἑπόμενο, ὅτι 
θὰ πῇ σ᾽ αὐτὸ τὸ βουνὸ νὰ µετατο- 
πισθῇ καὶ [ἐκεῖνο] θὰ μετατοπισθῆ. 
Μὲ τὴν ἐν λόγῳ Φφράσι [ἐπιθυμεΏ 
νὰ καταδείξῃ κατηγορημµατικὰ αὖὐ- 
τὸ τὸ φρόνημα καὶ τὸν νόµο τῆς 
σαρκός, [ὁ ὁποῖος εἶναι], πράγµα- 
τι, βαρὺς καὶ δύσκολα μετακινού- 
μενος καὶ ὅσον ἀφορᾶ τὴν φυσι- 
κὴ δύναμι, τόσο πολὺ [βαρύς], ὥστε 
[νὰ εἶναι] παντελῶς ἀκίνητος καὶ 
ἀσάλευτος. 

10. Τόσο πολὺ ἔχει ριζώσει µέσα 
στὴν φύσι τῶν ἀνθρώπων ἡ δύνα- 
μι τῆς ἀλογίας, ὥστε οἱ περισσότε- 
ροι ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους νὰ νομί- 
ζουν, ὅτι δὲν εἶναι τίποτα ἄλλοτια- 
ρὰ σάρκα, ἡ ὁποία διαθέτει, ὡς δύ- 
ναμι, τὴν αἴσθησι γιὰ τὴν ἀπόλαυ- 
σι τῆς παρούσης ζωῆς. 

11. Λέγει [ἢ Ἁγία Γραφή], ὅτι ὅλα 
[εἶναι] δυνατὰ γιὰ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος πιστεύει καὶ δὲν διακρίνεται, 
δηλαδὴ δὲν διαχωρίζεται, ἐξ αἰ- 


323 


10 


15 


20 


25 


930 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΣΓΗΤΗΣ 


τῆς κατὰ νοῦν διὰ πίστεως 
γεγενημένης αὐτῷ πρὸς τὸν 
Θεὸν ἑνώσεως, διὰ τὴν πρὸς 
τὸ σῶμα τῆς ψυχῆς κατὰ 
τὴν αἴσθησιν σχέσιν: ὅσα κό- 
σμου καὶ σαρκὸς τὸν νοῦν 
ἀλλοτριοῖ' Θεῷ δὲ προσοι- 
κειοῖ, τετελειωμένον τοῖς 
κατορθώμασι. Τοῦτο γὰρ 
προσυπακουστέον τῷ πάν- 
τὰ δυνατὰ τῷ πιστεύοντι. 
ιβ΄. Ἡ πίστις ἀναπόδεικτος 
γνῶσίς ἐστιν’ εἰ δὲ γνῶσίς 
ἐστιν ἀναπόδεικτος, ἄρα σχέ- 
σις ἐστὶν ὑπὲρ φύσιν ἡ πίστις, 
δι᾽ ἧς ἀγνώστως, ἀλλ᾽ οὐκ 
ἀποδεικτικῶς, ἑνούμεθα τῷ 
Θεῷ κατὰ τὴν ὑπὲρ νόησιν 
ἕνωσιν. 

ιγ΄. Τὴν ἄμεσον λαβων ἕνω- 
σιν τιρὸς τὸν Θεὸν ὁ νοῦς, 
τὴν τοῦ νοεῖν καὶ νοεῖσθαι 
παντελῶς δύναμιν ἔχει σχο- 
λάζουσαν: ὁπηνίκα γοῦν ταύ- 
την λύση, νοήσας τι τῶν µε- 
τὰ Θεόν, διεκρίθη, τεμὼν τὴν 
ὑπὲρ νόησιν ἕνωσιν, καθ᾽ ἣν 
ἕως ἐστὶ τῷ Θεῷ συνημμέ- 
νος, ὡς ὑπὲρ φύσιν, καὶ τῇ 
μεθέξει Θεὸς γεγενημένος, 
καθάπερ ὄρος ἀκίνητον, ἕαυ- 
τοῦ τὸν τῆς Φύσεως μετατί- 
θησι νόμον. 

ιδ’. Ὁ πρὸς εὐσέβειαν εἰἶσα- 











τίας τῆς διὰ τῆς αἰσθήσεως σχέσε- 
ως τῆς ψυχῆς πρὸς τὸ σῶμα, ἀπὸ 
τὴν ἕνωσί [του] μὲ τὸν Θεό, ἣ ὁποία 
ἔχει συντελεσθῇ σ᾽ αὐτόν, ὡς πρὸς 
τὸν νοῦ [του], διὰ τῆς πίστεως. Ὅσα 
ἀποξενώνουν τὸν νοῦ ἀπὸ τὸν κό- 
σμο καὶ τὴν σάρκα, τὸν καθιστοῦν 
οἰκεῖο πρὸς τὸν Θεό, τέλειο γιὰ τὰ 
μεγαλουργήματα. Αὐτὸ βέβαια πρέ- 
πει νὰ κατανοηθῇ μὲ [τὴν φράσι]: 
«ὅλα [εἶναι] δυνατὰ γιὰ ἐκεῖνον, ὁ 
ὁποῖος πιστεύει». 

12. Ἡ πίστι εἶναι γνῶσι, ἡ ὁποία δὲν 
ἐπιδέχεται ἀπόδειξι [εἶναι ἀφ᾽ ἑαυ- 
τῆς ἀληθής]. Ἐφόσον δὲ [ἡ πίστι εἷ- 
ναι] γνῶσι, ἡ ὁποία δὲν ἐπιδέχεται 
ἀπόδειξι, [καθότι ὑπερβαίνει τὴν 
ἀπόδειξι], ἄρα ἢ πίστι εἶναι ὑπὲρ 
φύσιν σχέσι, διὰ τῆς ὁποίας ἑνω- 
νόμεθα μὲ τὸν Θεὸ μὲ ἕνωσι, ποὺ 
ὑπερβαίνει τὴν νόησι, κατὰ ἄγνω- 
στο τρόπο, ὁ ὁποῖος, ἐν τούτοις, δὲν 
ἐπιδέχεται ἀπόδειξι. 

13. Ὅταν ὁ νοῦς λάβῃ τὴν ἄμεση 
ἕνωσι [μὲ τὸν Θεό], ἔχει τὴν δύνα- 
μι τοῦ νὰ νοῇ καὶ νὰ νοῆται, ὁλο- 
κληρωτικὰ ἀφοσιωμένη στὸν Θεό. 
Ὅταν, ὅμως, λύσῃ αὐτὴν [τὴν ἕνω- 
σι], μὲ τὸ νὰ ἐννοήσῃ κάτι ἀπὸ τὰ 
μετὰ τὸν Θεὸ [δημιουργήματα], δι- 
αχωρίσθηκε [ἀπὸ τὸν Θεό], διότι 
διέσπασε τὴν ὑπὲρ τὴν νόησι ἕνω- 
σι, μὲ τὴν ὁποία, ἕως ὅτου εἶναι ἕνω- 
μένος μὲ τὸν Θεό, καθόσον ἔχει 
[ὑπερβεῖ] τὴν φύσι καὶ ἔχει γίνει κα- 
τὰ μέθεξιν θεός, μεταθέτει ἀπὸ τὸν 
ἑαυτό του τὸν νόμο τῆς φύσεως, 
ἀκριβῶς, σὰν [ἕνα] ἀκίνητο ὄρος. 
14. Ὁ ἀρχάριος στὴν εὐσέβεια, 
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γόμενος, περὶ τῶν ἔργων δι- 
δασκόμενος τῆς δικαιοσύ- 
γης, τὴν πρᾶξιν µόνον ἔπι- 
τελεῖ μετὰ πάσης ὑπακοῆς, 
καὶ πίστεως, καθάπερ σάρ- 
κας ἐσθίων τῶν ἀρετῶν τὰ 
φαινόμενα, τὴν ἠθικὴν δηλο- 
νότι παιδαγωγίαν: τοὺς δὲ 
τῶν ἐντολῶν λόγους, ἐν οἷς 
ἡ τῶν τελείων ὑπάρχει γνῶ- 
σις, τῷ Θεῷ παραχωρεῖ διὰ 
τῆς πίστεως, μὴ δυνάμενος 
συνεπεκταθῆναι τέως τῷ 
μήκει τῆς πίστεως. 

ιε΄. Ὁ τέλειος, οὐ μόνον τὴν 
τῶν εἰσαγομένων τάξιν, ἀλ- 
λὰ καὶ τὴν τῶν προκοπτόν- 
των διαδραμών, οὐκ ἀγνο- 
εἰ τῶν ὑπ᾽ αὐτοῦ κατ ἔντο- 
λὴν γινομένων τοὺς λόγους, 
ἀλλ᾽ ἐκείνους πνεύματι πρῶ- 
τον διαπιών, πᾶσαν ἐσθίει 
διὰ τῶν ἔργων τὴν σάρκα τῶν 
ἀρετῶν, πρὸς τὴν κατὰ νοῦν 
γνῶσιν ἀναβιβάζων, τὴν τῶν 
γινομένων κατ᾽ αἴσθησιν κί- 
νησιν. 

ις᾿. Ὁ Κύριος εἰπών: ζητεῖτε 
πρῶτον τὴν βασιλείαν τοῦ 
Θεοῦ καὶ τὴν δικαιοσύνην αὐ- 
τοῦϑ' τουτέστι πρὸ πάντων 
τὴν ἐπίγνωσιν τῆς ἀληθείας, 
καὶ οὕτω τὴν τῶν καθηκόν- 
των τρόπων ἐξάσκησιν, σα- 














καθῶς διδάσκεται τὰ ἔργα τῆς δι- 
καιοσύνης, ἐπιτελεῖ μὲ κάθε ὑπα- 
κοὴ καὶ πίστι μόνο τὴν πρᾶξι, [τὴν 
πρακτικὴ ἀρετή], τρώγοντας, σὰν 
[νὰ ἦταν] σάρκες, τὶς ἐξωτερικὲς 
ἐκφράσεις τῶν ἀρετῶν, δηλαδὴ τὴν 
ἠθικὴ παιδαγωγία: ἐνῶ τοὺς λό- 
γους τῶν ἐντολῶν, στοὺς ὁποίους 
βρίσκεται ἡ γνῶσι τῶν τελείων, 
παραχωρεῖ στὸν Θεὸ μὲ τὴν πί- 
στι, διότι δὲν διαθέτει, ἐκ τῶν προ- 
τέρων, τὴν δύναμι νὰ ἁπλωθῆ 
συγχρόνως σὲ [ὅλη] τὴν ἔκτασι 
τῆς πίστεως [νὰ κατασταθῇ ἅμε- 
σα ἐγκρατὴς τῆς γνώσεως τῶν 
τελείων]. 

15. Ὁ τέλειος, ἀφοῦ διῆλθε ὄχι μό- 
νο τὴν τάξι τῶν ἀρχαρίων ἀλλὰ 
καὶ ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι προοδεύουν 
[στὴν δευτέρα πνευματικὴ βαθ- 
μίδα], δὲν ἀγνοεῖ τοὺς λόγους ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα γίνονται ἀπ᾽ αὐτόν, 
σύμφωνα μὲ κάποια ἐντολὴ [τοῦ 
Θεοῦ], ἀλλά, ἐπειδὴ κατ᾽ ἀρχὰς 
ἤπιε ἐκείνους [τοὺς λόγους] βαθµη- 
δόν, ὡς πρὸς τὸ πνεῦμα [του], τρώ- 
γει μὲ τὰ ἔργα [του] τὴν σάρκα τῶν 
ἀρετῶν, ὑψώνοντας πρὸς τὴν γνῶ- 
σι τοῦ νοὺς τὴν κίνησι ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα γίνονται διὰ τῆς αἰσθήσεως. 
16. Ὅταν εἶπε ὁ Κύριος: «ζητεῖτε πρῶ- 
τα τὴν βασιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ τὴν δι- 
καιοσύνη Αὐτοῦ»: δηλαδὴ [ζητεῖτε] 
τὴν πρὶν ἀπ᾽ ὅλα ἀκριβῆ γνῶσι τῆς 
Ἀληθείας καὶ κατόπιν τὴν ἑξάσκησι 
τῶν [σχετικῶς πρὸς αὐτὴν] ἐπιβε- 
βλημένων τρόπων, [ὅταν εἶπε αὐτά], 
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φώς ἔδειξε, περὶ μόνης τῆς 
θείας γνώσεως δεῖν ζητεῖν 
τοὺς πιστεύοντας, καὶ τῆς 
αὐτὴν κοσμούσης διὰ τῶν ἔρ- 
γων ἀρετῆς. 

ιζ΄. Ἐπειδὴ πολλὰ τυγχάνει 
τὰ πρὸς γνῶσιν Θεοῦ καὶ 
ἀρετὴν ζητούμενα τοῖς πι- 
στεύουσιν, ἀπαλλαγὴ πα- 
θῶν, ὑπομονὴ πειρασμών, 
ἀρετῶν λόγοι, τρόπων ἐνέρ- 
γειαι, ἐξήλωσις τῆς πρὸς 
σάρκα τῆς ψυχῆς διαθέσε- 
ως' ἀποξένωσις τῆς πρὸς τὰ 
αἰσθητὰ τῆς αἰσθήσεως σχέ- 
σεως, τοῦ νοῦ παντελὴς ἀπὸ 
πάντων τῶν γεγονότων ἀνα- 
χώρησις: καὶ ἁπλῶς μυρία 
ἄλλα εἰσί, τὰ πρὸς ἀποχὴν 
μὲν κακίας καὶ ἀγνωσίας, 
κατόρθωσιν δὲ γνώσεως καὶ 
ἀρετῆς. Εἰκότως ὁ Κύριος 
ἔφησεν' πάντα ὅσα ἂν αἰτῆ- 
σθε πιστεύοντες, λήψεσθε”. 
Πάντα ἁπλῶς τὰ πρὸς ἐπί- 
γνωσιν Θεοῦ, καὶ ἀρετὴν συν- 
τείνοντα μόνα καὶ ζητεῖν, καὶ 
αἰτεῖν μετ᾽ ἐπιστήμης καὶ πί- 
στεως δεῖν εἰπῶν τοὺς εὐσε- 
βεῖς. Ταῦτα γὰρ πάντα συµμ- 
φέρει, καὶ πάντως δίδωσιν 
αὐτὰ τοῖς αἰτοῦσιν ὁ Κύριος. 
ιη΄. Ὁ τοίνυν διὰ μόνην τὴν πί- 
στιν, ἤγουν τὴν πρὸς Θεὸν 








ἔδειξε σαφῶς, ὅτι ἐκεῖνου, οἱ ὁποῖ- 
οι πιστεύουν, πρέπει νὰ ζητοῦν 
[ἀπὸ τὸν Θεὸ] μόνο τὴν θεία γνῶσι 
καὶ τὴν ἀρετή, ἡ ὁποία, διὰ τῶν ἔρ- 
γων [της], κοσμεῖ αὐτὴν [τὴν θεία 
γνῶσι]. 

17. Ἐπειδὴ συμβαίνει [νὰ εἶναι] πολ- 
λὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἀπαιτοῦνται 
γιὰ τὴν γνῶσι τοῦ Θεοῦ καὶ τὴν ἀρε- 
τὴ ἀπὸ ἐκείνους, ποὺ πιστεύουν, 
[ὅπως, παραδείγματος χάριν], ἀπαλ- 
λαγὴ ἀπὸ τὰ πάθη, ὑπομονὴ κατὰ 
τοὺς πειρασμούς, οἱ λόγοι τῶν ἀρε- 
τῶν, οἱ ἐνέργειες τῶν τρόπων [τῶν 
ἀρετῶν], ἡ ἀπόσπασι τῆς ψυχῆς ἀπὸ 
τὴν διάθεσι πρὸς τὴν σάρκα, ἡ ἀπο- 
ξένωσι τῆς αἰσθήσεως ἀπὸ τὴν σχέ- 
σι μὲ τὰ αἰσθητά, ἡ παντελὴς ἀνα- 
χώρησι τοῦ νοὸς ἀπὸ ὅλα τὰ δη- 
μιουργήματα: καὶ εἶναι, ἀναντίρ- 
ρητα, μύρια ὅσα ἄλλα, τὰ ὁποῖα 
[ἀπαιτοῦνται], ἀφ᾽ ἑνὸς γιὰ τὴν 
ἀποχὴ ἀπὸ τὴν κακία καὶ τὴν ἀγνω- 
σία [τοῦ Θεοῦ], ἀφ᾽ ἑτέρου γιὰ τὴν 
κατόρθωσι τῆς [θείας] γνώσεως 
καὶ τῆς ἀρετῆς, [γιὰ τοῦτο] εὔλο- 
γα ὁ Κύριος εἶπε: «ὅλα, ὅσα θὰ ζη- 
τήσετε μὲ πίστι, θὰ [τὰ] λάβετε», 
ἐννοώντας, ὅτι πρέπει οἱ εὐσεβεῖς 
νὰ ποθοῦν καὶ νὰ ζητοῦν μὲ [πνευ- 
ματικὴ] ἐπιστήμη! καὶ πίστι, ἄναν- 
τίρρητα μόνο, ὅλα ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
κατατείνουν στὴν ἀκριβῆ γνῶσι 
τοῦ Θεοῦ καὶ στὴν ἀρετή. Διότι ὅλα 
αὐτὰ εἶναι πρὸς ὠφέλειά µας καὶ 
ὁ Κύριος, ὁπωσδήποτε, τὰ δίδει 
σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι τὰ ζητοῦν. 
18. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος, γιὰ 
μόνο τὴν πίστι, δηλαδὴ γιὰ τὴν ἄμεση 
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ἄμεσον ἕνωσιν, πάντα ζη- 
τῶν τὰ πρὸς τὴν ἕνωσιν, πάν- 
τως λήψεται: ὁ δὲ ταύτης 
δίχα τῆς αἰτίας κἂν ἄλλα, 
κἂν τὰ προειρημένα ζητή, 
οὐ λήψεται. Οὐ γὰρ πιστεύ- 
ει, ἀλλ᾽ οἰκείαν ὡς ἄπιστος 
διὰ τῶν θείων πραγματεύ- 
εται δόξαν. 

ι6’. Ὁ γνώμῃ τῆς καθ’ ἁμαρ- 
τίαν καθαρεύων φθορᾶς, 
φθείρει τὴν τῶν φθείρειν 
πεφυκότων φθοράν. Ἡ γὰρ 
ἀφθαρσία τῆς προαιρέσεως, 
τὴν φθορὰν συντηρεῖν τῆς 
φύσεως πέφυκεν ἄφθαρτον, 
κατὰ πρόνοιαν διὰ τῆς ἐν αὐ- 
τῇ τοῦ Πνεύματος χάριτος, 
μὴ συγχωροῦσα ταῖς ἐναν- 
τίαις ποιότησιν αὐτὴν δια- 
Φθείρεσθαι. 

κ΄. Ἐπειδὴ φύσεως καὶ χάρι- 
τος εἷς καὶ ὁ αὐτὸς οὐκ ἔστι 
λόγος, οὐκ ἔστιν ἀπορίας 
ἄξιον, πῶς τινες τῶν ἁγίων 
ποτὲ μὲν παθῶν ὑπερεῖχον, 
ποτὲ δὲ μᾶλλον ὑπέπιπτον 
πάθεσι, γινωσκόντων ἡμῶν, 
ὅτι τὸ μὲν θαῦμα τῆς χάρι- 
τος ἦν, τὸ δὲ πάθος τῆς φύ- 
σεως. 

κα΄. Ὁ διὰ μιμήσεως τὴν μνή- 
μην ἔχων τῆς τῶν ἁγίων ἀνα- 
στροφῆς, τὴν μὲν τῶν παθῶν 











μὲ τὸν Θεὸ ἕνωσι, ἐπιζητεῖ ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα [ἀπαιτοῦνται] γιὰ τὴν ἕνωσι 
[μὲ τὸν Θεό], θὰ λάβῃ, ἐξάπαντος, 
τὰ πάντα. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ ὁποῖος, 
χωρὶς αὐτὴν τὴν αἰτία, ζητεῖ εἴτε ἄλ- 
λα εἴτε τὰ προαναφερθέντα, δὲν 
θὰ [τὰ] λάβῃ. Διότι δὲν πιστεύει, 
ἀλλὰ ἐπιχειρεῖ, μέσῳ τῶν θείων 
[πραγμἀτων!], τὴν δική του δόξα. 
19. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγωνίζεται γιὰ 
τὴν καθαρότητα ἀπὸ τὴν φθορὰ τῆς 
ἁμαρτίας μὲ [σύμφωνη] τὴν γνώμη 
[του], φθείρει τὴν φθορὰ ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα ἐκ φύσεως φθείρουν. Διότι ἡ 
ἀφθαρσία τῆς προαιρέσεως, ἢ ὁποία 
δὲν ἐπιτρέπει νὰ διαφθείρεται ἡ ἴδια 
ἀπὸ τὶς ἐχθρικὲς ποιότητες, διὰ τῆς 
Χάριτος τοῦ [Παναγίου] ΓΙνεύματος 
μέσα σ᾽ αὐτήν, ἔχει τὸ ἐκ φύσεως 
ἰδίωμα, κατὰ [θεία] Πρόνοια, νὰ 
συντηρῇ ἄφθαρτη [ἀσυντέλεστη], 
τὴν φθορὰ τῆς φύσεως. 

20. Ἐπειδὴ ὁ λόγος τῆς φύσεως καὶ 
[ὁ λόγος] τῆς Χάριτος δὲν εἶναι ἕνας 
καὶ ὁ αὐτός, δὲν εἶναι ἄξιο ἀπορίας, 
πῶς κάποιοι ἀπὸ τοὺς Ἁγίους, ἄλλο- 
τε μὲν ξεπερνοῦσαν τὰ πάθη, ἄλ- 
λοτε δέ, μᾶλλον περιέπιπταν στὰ 
πάθη, ἐφόσον ἐμεῖς γνωρίζομε, ὅτι 
τὸ μὲν [ἕνα] ἦταν θαῦμα τῆς Χά- 
ριτος, τὸ δὲ [ἄλλο ἦταν] πάθος τῆς 
φύσεως. 

21. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος διατηρεῖ 
τὴν μνήμη τῆς διαγωγῆς τῶν Ἁγί- 
ων μέσῳ τῆς μιμήσεώς [τους], 
ἀφ᾽ ἑνὸς ἀποβάλλει ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό του τὴν νέκρωσι τῶν. παθῶν, 
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ἀποτίθεται νέκρωσιν, τὴν δὲ 
τῶν ἀρετῶν ζωὴν ὑποδέχε- 
ται. 

Κβ᾽. Ὢ τρόπῳ βούλεται ὁ τὴν 
ἑκάστου διορίσας ζωὴν πρὸ 
τῶν αἰώνων Θεός, ἕκαστον 
πρὸς τὸ οἰκεῖον τῆς ζωῆς ἄγει 
τέλος, εἴτε δίκαιον, εἴτε ἄδι- 
κον. 

κγ΄. Τὸν τῷ μακαρίῳ Παύ- 
λῷῳ συμβάντα ζοφερὸν χει- 
μῶνα7υ, τὸ βάρος εἶναι τῶν 
ἀκουσίων πειρασμῶν τε- 
κμαίρομαι᾽ τὴν δὲ νῆσον, 
τὴν παγίαν ἕξιν τῆς θείας 
ἐλπίδος ἄσειστον: τὴν δὲ πυ- 
ράν, τὴν ἕξιν τῆς γνώσεως: 
τὰ δὲ φρύγανα, τὴν τῶν ὁρω- 
μένων φύσιν" ἣν συνέστρε- 
ψε μὲν τῆ χειρί, τῆ κατὰ Θε- 
ωρίαν λέγω ψηλαφητικῇ τοῦ 
νοῦ δυνάμει, διατρέφων τοῖς 
ἐξ αὐτῆς νοήμασι τὴν ἕξιν 
τῆς γνώσεως, τὴν θεραπεύ- 
ουσαν τὴν ἐκ τοῦ χειμῶνος 
τῶν πειρασμῶν προστριβεῖ- 
σαν τῇ διανοίᾳ κατήφειαν: 
τὴν δὲ ἔχιδναν, τὴν λανθα- 
νόντως ἐγκεκρυμμένην τῆ 
φύσει τῶν αἰσθητῶν πονη- 
ρὰν καὶ ὀλέθριον δύναμιν, δή- 
ξασαν μὲν τὴν χεῖρα], του- 
τέστι τὴν κατὰ νοῦν ψηλα- 
φητικὴν τῆς θεωρίας ἐνέρ- 




















ἀφ᾽ ἑτέρου ἀναδέχεται τὴν ζωὴ 
τῶν ἀρετῶν. 

22. Ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος ὅρισε πρὶν 
ἀπὸ τοὺς αἰῶνες τὴν ζωὴ τοῦ κα- 
θενός, ὁδηγεῖ τὸν καθένα, εἴτε δί- 
καιο εἴτε ἄδικο, μὲ ὅποιον τρόπο 
[Ἐκεῖνος] ἀποφασίζει, πρὸς τὸ προ- 
σωπικὸ τέλος τῆς ζωῆς [του]. 

23. Ἡ ζοφερὴ θύελλα, ἡ ὁποία συ- 
νέβη στὸν µακάριο Παῦλο, ἐκτι- 
μῶ, ὅτι εἶναι τὸ βάρος τῶν ἀκου- 
σίων πειρασμῶν: τὸ δὲ νησὶ ἡ στε- 
ρεὰ καὶ ἀκλόνητη πνευματικὴ 
κατάστασι τῆς θείας ἐλπίδος: 
ἐνῶ ἡ Φωτιὰ [εἶναι] ἡ πνευμα- 
τικὴ κατάστασι τῆς [θείας] γνώ- 
σεως: τὰ δὲ φρύγανα [εἶναι] ἡ 
φύσι τῶν ὁρατῶν, τὴν ὁποία συ- 
νέλεξε μὲν μὲ τὸ χέρι [του], ἐν- 
νοῦ μὲ τὴν ψηλαφητικὴ δύναμι 
τοῦ νοός [του] κατὰ τὴν θεωρία, 
ὥστε μὲ τὰ νοήματα, [ποὺ προ- 
έρχονται] ἀπ᾽ αὐτήν, [δηλαδὴ 
τὴν θεωρία], νὰ τροφοδοτῇ τὴν 
πνευματικὴ κατάστασι τῆς γνώ- 
σεως, [ὅπως τὰ φρύγανα τὴν 
φωτιά], ἣ ὁποία θεραπεύει τὴν 
κατήφεια, ποὺ μεταδίδεται στὴν 
διάνοια ἀπὸ τοὺς πειρασμοὺς 
τῆς θύελλας. Ἡ δὲ ὀχιὰ [ἐκτιμῶ, 
ὅτι εἶναι] ἡ πονηρὰ καὶ ὀλεθρία 
δύναμι, ποὺ εἶναι μυστικὰ κρυμ- 
μένη μέσα στὴν φύσι τῶν αἰ- 
σθητῶν [πραγμάτων], ἡ ὁποία 
δαγκώνει συνήθως, βέβαια, τὸ 
χέρι, δηλαδὴ τὴν νοερὰ ψηλα- 
φητικὴ ἐνέργεια τῆς θεωρίας, 


358 


10 


16 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΝΊΑΣ ΤΕΤΑΡΊΗ 


γειαν, οὐ βλάψασαν δὲ τὸν 
διορατικὸν νοῦν, τῷ φωτὶ τῆς 
γνώσεως αὐτὴν εὐθὺς ὡς ἐν 
πυρὶ διαφθείραντα, τὴν τῷ 
πρακτικῷ κινήµατι τοῦ νοῦ 
προσαφθεῖσαν ἐκ τῆς τῶν 
αἰσθητῶν θεωρίας ὀλέθρι- 
ον δύναμιν. 

κδ΄. Ὀσμὴ ἦν ἀπὸ ζωῆς εἰς 
ζωὴν; ὁ Ἀπόστολος, ὡς τοὺς 
πιστοὺς τῷ καθ᾽ ἑαυτὸν ὗὑπο- 
δείγματι, διὰ πράξεως πρὸς 
τὴν εὐωδίαν τῶν ἀρετῶν κι- 
νείσθαι παρασκευάζων: ἢ 
τοὺς πειθομένους τῷ λόγῳ 
τῆς χάριτος, ὡς κήρυξ ἀπὸ 
τῆς κατ᾽ αἴσθησιν ζωῆς, εἰς 
τὴν ἐν πνεύματι μετάγων 
ζωήν: ὀσμὴ δὲ θανάτου εἰς 
θάνατον, τοῖς ἀπὸ τοῦ θανά- 
του τῆς ἀγνοίας εἰς τὸν τῆς 
ἀπιστίας ἐλάσασι θάνατον, 
διδοὺς αὐτοῖς αἴσθησιν τῆς 
μελλούσης αὐτοὺς [τεσίε: αὐ- 
τῶν] κατακρίσεως: ἢ πάλιν 
ὀσμὴ ἀπὸ ζωῆς εἰς ζωήν, τοῖς 
ἀπὸ πράξεως εἰς θεωρίαν 
ἀναγομένοις' ὀσμὴ δὲ θανά- 
του εἰς θάνατον, τοῖς ἀπὸ 
τοῦ νεκρῶσαι τῇ καθ᾽ ἁμαρ- 
τίαν ἀργίᾳ τὰ μέλη τὰ ἐπὶ 
τῆς γῆς2, εἰς τὴν τῶν ἐμπα- 
θῶν νοημάτων τε καὶ φαν- 
τασιῶν ἐπαινουμένην μετα- 











ἀλλὰ συνήθως δὲν βλάπτει τὸν 
διορατικὸ νοῦ, διότι ἀμέσως, μὲ 
τὸ φῶς τῆς γνώσεως, ὅπως μέσα 
σὲ φωτιά, ἀφανίζει αὐτὴν τὴν ὀλε- 
θρία δύναμι, ἡ ὁποία προσκολλή- 
θηκε στὴν πρακτικὴ κίνησι τοῦ 
νοὸς ἀπὸ τὴν θεωρία τῶν αἰσθη- 
τῶν. 

24. Ὁ Ἀπόστολος εἶναι εὐωδία ἀπὸ 
τὴν Ζωή, [τὸν Χριστό, ἡ ὁποία ἑλ- 
κύει] στὴν [ἐν Χριστῷ] Ζωή, διό- 
τι, πράγματι, μὲ τὸ προσωπικό 
του παράδειγμα, προετοιμάζει 
νὰ κινοῦνται, διὰ τῆς πράξεως, 
πρὸς τὴν εὐωδία τῶν ἀρετῶν, οἱ 
πιστοὶ ἡ ἑκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι πείθον- 
ται στὸν λόγο τῆς Χάριτος, κα- 
θώς, ὡς κήρυκας [τῆς Χάριτος], 
μεταφέρει, ἀπὸ τὴν ζωὴ τῆς αἰ- 
σθήσεως, στὴν [ζωὴ] τοῦ Πνεύ- 
ματος. [Ὁ Ἀπόστολος εἶναι], ὅμως, 
γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι προχώρη- 
σαν ἀπὸ τὸν θάνατο τῆς ἀγνοίας 
[τοῦ Θεοῦ] στὸν θάνατο τῆς ἀπι- 
στίας, ὀσμὴ θανάτου, [ἡ ὁποία ὁδη- 
γεῖ] στὸν θάνατο, διότι δίδει σ᾽ αὐ- 
τοὺς τὴν αἴσθησι τῆς μελλοντι- 
κῆς καταδίκης τους: ἢ πάλι [εἷ- 
ναι] εὐωδία ἀπὸ τὴν Ζωή, [τὸν Χρι- 
στό, ἡ ὁποία ἑλκύει] στὴν Ζωὴ γιὰ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἀνυψώνονται 
ἀπὸ τὴν πρᾶξι στὴν θεωρία. [Εἶναι] 
δὲ ὀσμὴ θανάτου, [ἡ ὁποία ὁδηγεῖ 
στὸν θάνατο γιὰ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
ἀπὸ τὴν νέκρωσι τῶν γηΐνων με- 
λῶν [τους], μὲ τὴν παῦσι τῆς ἁμας- 
τίας, μεταβαίνουν στὴν ἐπαινετὴ 
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βαίνουσι νέκρωσιν. 

κε’. Τρεις εἰσὶν αἱ τῆς ψυχῆς 
δυνάμεις, λόγος, θυμός, καὶ 
ἐπιθυμία: τῷ μὲν λόγῳ ζη- 
τοῦμεν- τῇ ἐπιθυμία δὲ πο- 
θοῦμεν τὸ ζητηθὲν ἀγαθόν: 
τῷ δὲ θυμῷ ὑπεραγωνιζό- 
μεθα. Κατὰ ταύτας δὴ τὰς δυ- 
νάμεις προσμένοντες οἱ τὸν 
Θεὸν ἀγαπῶντες, τῷ θείῳ 
λόγῳ τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς γνώ- 
σεως: τῇ μέν, ζητοῦντες: τῆ 
δέ, ποθοῦντες: τῆ δὲ ὑπερα- 
γωνιζόμενοι: δέχονται τρο- 
φὴν ἄφθαρτον, καὶ τὸν νοῦν 
πιαίνουσαν τὴν γνῶσιν τῶν 
γεγονότων. 

κς΄. Τὴν νεκρωθεῖσαν [τες[ε: 
κενωθεῖσαν] τῆς δοθείσης 
γνώσεως φύσιν, γενόμενος 
ἄνθρωπος ὁ τοῦ Θεοῦ λόγος, 
πάλιν ἐπλήρωσε γνώσεως: 
καὶ στομώσας πρὸς ἀτρε- 
ψίαν, οὐ Φύσει, ποιότητι δέ, 
ταύτην ἐθέωσεν: ἀνελλιπῶς 
αὐτὴν τῷ οἰκείω χαρακτη- 
ρίσας πνεύματι, καθάπερ 
ὕδωρ, οἴνου ποιότητι πρὸς 
τόνον μετακεράσας. Διὰ τοῦ- 
το γὰρ καὶ γίνεται κατ᾽ ἀλή- 
θειαν ἄνθρωπος, ἵνα κατὰ 
χάριν ἡμᾶς καταστήση Θε- 
ούς. 

κζ΄. Ὁ τὴν φύσιν τῶν ἀνθρά- 











νέκρωσι τῶν ἐμπαθῶν καὶ νοημά- 
των καὶ φαντασιῶν. 

25. Τρεῖς εἶναι οἱ δυνάμεις τῆς ψυ- 
χῆς: τὸ λογικό, ὁ θυμὸς καὶ ἡ ἐπι- 
θυμία. Μὲ τὸ μὲν λογικὸ ἐπιζητοῦ- 
με: ἐνῶ μὲ τὴν ἐπιθυμία ποθοῦμε 
τὸ ἀγαθό, ποὺ ἐπιζητήσαμε: καὶ 
μὲ τὸν θυμὸ ἀγωνιζόμεθα γιὰ χά- 
ρι [του]. Μ᾽ αὐτές, λοιπόν, τὶς δυ- 
νάμεις ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἀγαποῦν 
τὸν Θεό, ἐμμένοντας σταθερὰ ἀφο- 
σιωμένοι στὸν θεῖο λόγο τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς γνώσεως, μὲ τὴν μὲν 
[μία - τὸ λογικὸ - ] ἐπιζητώντας, μὲ 
τὴν δὲ [ἄλλη - τὴν ἐπιθυμία -] πο- 
θώντας, ἐνῶ μὲ [τὸν θυμὸ] ἀγωνι- 
ζόμενοι γιὰ χάρι [τοῦ θείου λόγου 
τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς γνώσεως], δέ- 
χονται ἄφθαρτη τροφή, ἡ ὁποία 
τροφοδοτεῖ πλουσίως τὸν νοῦ ὡς 
πρὸς τὴν γνῶσι τῶν δηµιουργη- 
μάτων. 

26. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, μὲ τὸ νὰ γί- 
νη ἄνθρωπος, ἐπλήρωσε πάλι, μὲ 
[θεία] γνῶσι, τὴν [ἀνθρώπινη] φύ- 
σι, ἡ ὁποία ἀπέμεινε κενὴ ἀπὸ τὴν 
γνῶσι, ποὺ [τῆς] δόθηκε. Καί, ἀφοῦ 
ἔβαλε φραγμὸ [στὴν ἀνθρώπινη 
φύσι], ὥστε νὰ εἶναι ἀμετάτρεπτη, 
τὴν ἐθέωσε, ὄχι κατὰ φύσιν, ἀλλὰ 
κατὰ τὴν ποιότητά [της], προσδί- 
δοντας, συνεχῶς, σ᾽ αὐτὴν χαρα- 
κτηριστικὰ γνωρίσματα ἀπὸ τὸ δι- 
κό Του Πνεῦμα, ὅπως ἀκριβῶς, ὅταν 
μετέβαλε τὸ νερὸ στὴν δυνατὴ ποι- 
ότητα τοῦ οἴνου. Γι’ αὐτὸ καὶ γίνε- 
ται ἀληθινὰ ἄνθρωπος, γιὰ νὰ μᾶς 
καταστήση, κατὰ Χάριν θεούς. 

27. Ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος δημιούργησε τὴν 
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πων δημιουργήσας Θεός, 
ἅμα βουλήσει τὸ εἶναι αὐτῇ 
δέδωκε, συνήρμοσεν αὐτῇ 
καὶ δύναμιν τῶν καθηκόν- 
των ποιητικήν. Δύναμιν δὲ 
λέγω, τὴν οὐσιωδῶς μὲν κα- 
τεσπαρμένην τῇ φύσει, πρὸς 
ἀρετῶν ἐνέργειαν κίνησιν᾽ 
γνωμικῶς δέ, πρὸς τὴν τοῦ 
κεκτημένου βούλησιν, κατά 
χρῆσιν ἐκφαινομένην. 

κη΄. Φυσικὸν ἔχομεν κριτή- 
ριον τὸν κατὰ φύσιν νόμον: 
διδάσκοντα ἡμᾶς ὅτι, πρὸ τῆς 
ἐν ὅλοις σοφίας, ἔδει πρὸς 
τὴν τοῦ Ποιητοῦ τῶν ὅλων 
μυσταγωγίαν ἡμῶν κινεῖ- 
σθαι τὴν ἔφεσιν. 

κθ΄’. Τὸ φρέαρ ἐστὶ τοῦ Ἰα- 
κώβ’', ἡ Γραφή- τὸ δὲ ὕδωρ 
ἐστὶν ἡ ἐν τῇ Γραφῇ γνῶσις: 
τὸ δὲ βάθος ἡ τῶν Γραφικών 
αἰνιγμάτων δυσδιεξίτητος 
θέσις’ τὸ δὲ ἄντλημα ἐστίν, 
ἡ διὰ τῶν γραμμάτων τοῦ 
θείου λόγου μάθησις, ἣν οὐκ 
εἶχεν ὁ Κύριος, αὐτολόγος 
ὑπάρχων, καὶ οὐ τὴν ἐκ µα- 
θήσεως καὶ μελέτης διδοὺς 
γνῶσιν τοῖς πιστεύουσιν, ἀλ- 
λὰ τὴν ἐκ χάριτος πνευμα- 
τικῆς ἀέναον σοφίαν, καὶ μη- 
δέποτε λήγουσαν τοῖς ἀξίοις 
δωρούμενος. Τὸ γὰρ ἄντλη- 
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φύσι τῶν ἀνθρώπων, τὴν ἴδια στιγμή, 
ποὺ ἔδωσε σ᾿ αὐτήν, κατὰ τὸ θέλημά 
[Του], τὸ εἶναι [τὴν ὕπαρξι], ὁπωσδή- 
ποτε, θὰ συναρμόσῃ σ᾿ αὐτὴν καὶ τὴν 
δύναμι [τὴν] ἱκανὴ νὰ πράττῃ τὰ πρέ- 
ποντα. Λύναμι δὲ ἐννοῶ τὴν κατε- 
σπαρμένη στὴν [ἀνθρώπινη] φύσι 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν οὐσία [της], κίνησι, ἡ 
ὁποία [ἔχει ὡς σκοπὸ] τὴν ἄσκησι τῶν 
ἀρετῶν. [Δύναμι] δέ, ὅσον ἀφορᾶ τὴν 
γνώμη, [ἐννοῶ τὴν κίνησι, ἡ ὁποία 
ἀποβλέπει] στὴν βούλησι ἐκείνου, ποὺ 
[τὴν] ἔχει, ἢ ὁποία [βούλησι] ἐκδη- 
λώνεται μὲ τὴν ἐνάσκησί [της]. 

28. Ὡς φυσικὸ κριτήριο ἔχομε τὸν νόμο 
τῆς φύσεως, ὁ ὁποῖος μᾶς διδάσκει, ὅτι 
θὰ ἔπρεπε ἡ ἔφεσί [μας], πρὶν [νὰ κι- 
νηθῇ πρὸς] τὴν σοφία, [ἢ ὁποία ὑπάρ- 
χει] µέσα σὲ ὅλα [τὰ ὄντα], νὰ κινῆται 
πρὸς τὴν μυσταγωγία [τὴν εἰσαγωγὴ 
στὰ μυστήρια] τοῦ Ποιητοῦ τῶν ὅλων. 
29. Ἡ [Ἁγία] Γραφὴ εἶναι τὸ πηγάδι 
τοῦ Ἰακώβ. Τὸ δὲ νερὸ εἶναι ἡ [θεία] 
γνῶσι μέσα στὴν [Ἁγία] Γραφή. Τὸ 
δὲ βάθος [τοῦ πηγαδιοῦ εἶναι] ἡ δυ- 
σκολοδιάβατος θέσι τῶν αἰνιγμά- 
των [τῶν ἀλληγορικῶν χωρίων] τῆς 
[Ἁγίας] Γραφῆς. Τὸ δὲ σκεῦος γιὰ 
τὴν ἄντλησι εἶναι ἢ μέσῳ τῆς παιδεί- 
ας ἐκμάθησι τοῦ θείου λόγου, τὴν 
ὁποία δὲν εἶχε ὁ Κύριος, διότι Αὐ- 
τὸς ὁ Ἴδιος εἶναι ὁ [Θεὸς] Λόγος καὶ 
δὲν δίδει σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι πι- 
στεύουν, τὴν γνῶσι, [ποὺ ἀντλεῖται] 
ἀπὸ τὴν ἐκμάθησι καὶ τὴν μελέτη, 
ἀλλὰ χαρίζει στοὺς ἀξίους τὴν ἀστεί- 
ρευτη πνευματικὴ σοφία ἀπὸ τὴν 
Χάρι, ἡ ὁποία καὶ οὐδέποτε τελειῶ- 
νει. Διότι τὸ σκεῦος τῆς ἀντλήσεως, 
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μα, τουτέστιν ἡ μάθησις, μέ- 
ρος ἐλάχιστον λαμβάνουσα 
γνώσεως, τὸ πᾶν ἐᾷ μηδενὶ 
λόγῳ κρατούμενον. Ἡ δὲ κα- 
τὰ χάριν γνῶσις ὅλην ἔχει, 
καὶ δίχα μελέτης, τὴν ἐφι- 
κτὴν ἀνθρώποις σοφίαν, 
πρὸς τὰς χρείας ποικίλως 
βλυστάνουσαν. 

λ΄. Τὸ ξύλον τῆς ζωῆς, καὶ 
τὸ μὴ τοιοῦτον’ ἐξ αὐτοῦ 
μόνου, τοῦ, τὸ μὲν ζωῆς ξύ- 
λον ὀνομασθῆναι, τὸ δὲ οὐ 
ζωῆς, ἀλλὰ μόνον γνωστὸν 
καλοῦ καὶ πονηροῦ, πολλὴν 
καὶ ἄφατον ἔχουσι τὴν δια- 
φοράν. Τὸ γὰρ τῆς ζωῆς ξύ- 
λον, πάντως καὶ ζωῆς ἐστι 
ποιητικόν: τὸ δὲ μὴ ζωης ξύ- 
λον, δῆλον ὅτι θανάτου ποι- 
ητικόν. Τὸ γὰρ μὴ ποιητικὸν 
ζωῆς ἐκ τοῦ μὴ προσαγορευ- 
θῆναι ξύλον τῆς ζωῆς, θα- 
νάτου σαφῶς ἂν εἴη ποιη- 
τικόν. Ἄλλο γὰρ οὐδὲν τῇ 
ζωῆ κατ᾽ ἐναντίωσιν ἀντι- 
διαιρεῖται. 

λα΄. Τὸ ξύλον τῆς ζωῆς, καὶ 
ὡς σοφία πλείστην ἔχει δια- 
φορὰν πρὸς τὸ ξύλον τὸ γνω- 
στὸν καλοῦ τε καὶ πονηροῦ, 
τὸ μήτε ὂν σοφία, μήτε ὤνο- 
μασμένον. Τῆς μὲν γὰρ σο- 
φίας ἴδιον νοῦς, καὶ λόγος: τῆς 























δηλαδὴ ἡ ἐκμάθησι, ἀφοῦ ἀποκτᾶ 
[ἀντλούμενο] ἐλάχιστο µέρος [θεί- 
ας] γνώσεως, ἀφήνει τὸ ὅλον [τῆς 
θείας γνώσεως], τὸ ὁποῖο ἀπὸ κανέ- 
να λογικὸ δὲν συλλαμβάνεται. Ἐνῶ 
ἢ κατὰ Χάριν γνῶσι κατέχει, καὶ χω- 
οἷς μελέτη, ὁλόκληρη τὴν ἐφικτὴ 
γιὰ τοὺς ἀνθρώπους σοφία, ἡ ὁποία 
ἀναβλύζει, μὲ ποικιλία, ἀνάλογα μὲ 
τὶς ἀνάγκες. 

30. Ἔχουν μεγάλη καὶ ἀνυπολόγι- 
στη τὴν διαφορὰ [μεταξύ τους] τὸ 
δένδρο τῆς Ζωῆς καὶ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
δὲν [εἶναι] τέτοιο, ὥστε γι’ αὐτὸ μό- 
νο νὰ ὀνομασθῇ τὸ [ἕνα] μὲν δέν- 
ὅρο τῆς Ζωῆς, τὸ δὲ [ἄλλο] ὄχι τῆς 
Ζωῆς ἀλλὰ μόνο τῆς γνώσεως τοῦ 
καλοῦ καὶ τοῦ κακοῦ. Διότι τὸ δέν- 
ὅρο τῆς Ζωῆς, σὲ κάθε περίπτωσι, 
ἔχει τὴν δύναμι νὰ γεννᾷ Ζωή: ἐνῶ 
τὸ δένδρο, ποὺ δὲν [εἶναι] τῆς Ζω- 
ῆς [εἶναι] φανερό, ὅτι ἔχει τὴν δύ- 
νᾶαμι νὰ γεννᾷ τὸν θάνατο. Διότι 
[ἐκεῖνο τὸ δένδρο], τὸ ὁποῖο δὲν ἔχει 
τὴν δύναμι νὰ γεννᾷ Ζωή, σύμ- 
φωνα μὲ τὸ ὅτι δὲν ὀνομάσθηκε 
δένδρο τῆς Ζωῆς, θὰ ἦταν σαφῶς 
ἱκανὸ νὰ προξενῇ τὸν θάνατο. 
Ἔπειδὴ τίποτε ἄλλο δὲν ἀντιδια- 
στέλλεται μὲ ἀπόλυτη ἐναντίωσι 
πρὸς τὴν Ζωή, [παρὰ μόνο ὁ θάνα- 
τος]. 

31. Τὸ δένδρο τῆς Ζωῆς καὶ ὡς Σο- 
φία ἔχει πάρα πολὺ μεγάλη δια- 
Φορὰ ἀπὸ τὸ δένδρο τῆς γνώσε- 
ως τοῦ καλοῦ καὶ τοῦ κακοῦ, τὸ 
ὁποῖο οὔτε εἶναι οὔτε ἔχει ὀνομα- 
σθῆ Σοφία. Διότι χαρακτηριστικὸ 
τῆς Σοφίας εἶναι ὁ νοῦς καὶ ἢ λογική, 
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δὲ τῇ σοφίᾳ κατὰ τὸ ἔναν- 
τίον ἀντικειμένης ἕξεως ἴδι- 
ον ἀλογία καὶ αἴσθησις. 
λβ΄. Ἐπειδὴ ἐκ ψυχῆς νος- 
ρᾶς, καὶ σώματος αἰσθητι- 
κοῦ συνεστώς πρὸς γένεσιν, 
ἦλθεν ὁ ἄνθρωπος, ἔστω κα- 
τὰ μίαν ἐπιβολὴν ξύλον ζω- 
ης ὁ τῆς ψυχῆς νοῦς, ἐν ᾧ 
τῆς σοφίας ὑπάρχει τὸ χρῆ- 
μα. Ξύλον δὲ γνωστὸν καλοῦ 
καὶ πονηροῦ, ἡ τοῦ σώμα- 
τος αἴσθησις, ἐν ἡ τῆς ἀλογί- 
ας ὑπάρχει σαφῶς κίνησις, 
ἧς κατὰ τὴν πεῖραν μὴ ἅψα- 
σθαι δι’ ἐνεργείας ὁ ἄνθρω- 
πος τὴν θείαν λαβῶν ἐντο- 
λήν, οὐκ ἐφύλαξεν. 

λγ΄. Ἀμφότερα τὰ ξύλα κα- 
τὰ τὴν Γραφήν, τινῶν εἰσι 
χαρακτηριστικά, ἤγουν, ὁ 
νοῦς, καὶ ἡ αἴσθησις: οἷον, 
ὁ μὲν νοῦς ἔχει δύναμιν δια- 
κριτικὴν νοητῶν καὶ αἰσθη- 
τῶν, προσκαίρων καὶ αἰω- 
νίων- μᾶλλον δὲ ψυχῆς ὑπάρ- 
χων δύναμις διακριτική, τῶν 
μὲν αὐτὴν ἀντέχεσθαι πεί- 
θει, τῶν δὲ ὑπεραίρεσθαι. 
Ἡ δὲ αἴσθησις, ἔχει δύναμιν 
διακριτικὴν ἡδονῆς σωμά- 
των, καὶ ὀδύνης: μᾶλλον δὲ 
δύναμις ὑπάρχουσα ἐμψύ- 
χων καὶ αἰσθητικῶν σωμµά- 














ἐνῶ χαρακτηριστικὸ τῆς πνευμα- 
τικῆς καταστάσεως, ἡ ὁποῖα ἁἀντι- 
τίθεται, ἀπολύτως ἐναντίον, πρὸς 
τὴν σοφία [εἶναι] ἡ ἀλογία καὶ ἡ αἴ- 
σθησι. 

32, Ἐπειδὴ ὁ ἄνθρωπος ἦρθε στὴν 
ὕπαρξι, ἔχοντας συσταθη ἀπὸ νο- 
ἐρὰ ψυχὴ καὶ σῶμα μὲ αἴσθησι, ἂς 
γίνη δεκτό, σύμφωνα μὲ μία τοπο- 
θέτησι, ὅτι τὸ δένδρο τῆς Ζωῆς [εἷ- 
ναι] ὁ νοῦς τῆς ψυχῆς, μέσα στὸν 
ὁποῖο βρίσκεται ὁ πλοῦτος τῆς Σο- 
φίας. Τὸ δὲ δένδρο τῆς γνώσεως τοῦ 
καλοῦ καὶ τοῦ κακοῦ [εἶναι] ἡ αἴσθη- 
σι τοῦ σώματος, μέσα στὴν ὁποία 
ὑπάρχει, ἀναντίρρητα, ἡ κίνησι τῆς 
ἀλογίας, τὴν ὁποία [αἴσθησι τοῦ σώ- 
ματος] ὁ ἄνθρωπος δὲν [τὴν] διεφύ- 
λαξε, ἂν καὶ ἔλαβε τὴν Θεία ἐντο- 
λὴ νὰ μὴν [τὴν] ἀγγίξῃ ἐμπειρυκῶς, 
μὲ κάποια ἐνέργειά [του]. 

33, Καὶ τὰ δύο τὰ δένδρα τῆς [Ἁγί- 
ας] Γραφῆς, δηλαδὴ ὁ νοῦς καὶ ἡ 
αἴσθησι, εἶναι χαρακτηριστικὰ κά- 
ποιων [πραγμάτων] ὅπως, ἐπὶ πα- 
ραδείγματι, ὁ μὲν νοῦς ἔχει τὴν δι- 
ακριτικὴ δύναμι τῶν νοητῶν καὶ 
τῶν αἰσθητῶν, τῶν προσκαίρων 
καὶ τῶν αἰωνίων. Μάλλον δὲ [ὁ 
νοῦς], ἐπειδὴ εἶναι ἡ διακριτικὴ 
δύναμι τῆς ψυχῆς, τὴν πείθει ἄλ- 
λα νὰ προσλαμβάνῃ καὶ ἄλλα νὰ 
ἀποφεύγῃ. Ἡ δὲ αἴσθησι ἔχει τὴν 
διακριτικὴ δύναμι τῆς ἡδονῆς καὶ 
τῆς ὀδύνης τῶν σωμάτων: μᾶλλον 
δὲ [ἡ αἴσθησι], ἐπειδὴ εἶναι δύναμι 
ἐμψύχων καὶ αἰσθητῶν σωμάτων, 
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των, τὴν μὲν ἡδονὴν ἐπισπᾶ- 
σθαι πείθει, τὴν δὲ ὀδύνην 
ἀποπέμπεσθαι. 

λδ΄. Ὁ ἄνθρωπος, ἐὰν μὲν 
μόνης τῆς καθ᾽ ἡδονὴν καὶ 
ὀδύνην αἰσθητικῆς τῶν σω- 
μάτων γένηται διακρίσεως, 
τὴν θείαν παραβὰς ἐντολήν, 
ἐσθίει τὸ ξύλον τὸ γνωστὸν 
καλοῦ καὶ πονηροῦ: τουτέ- 
στι, τὴν κατ᾽ αἴσθησιν ἀλο- 
γίαν' ἔχων μόνην τὴν συστα- 
τικὴν τῶν σωμάτων διάκρι- 
σιν, καθ᾽ ἥν, ὧς μὲν καλοῦ, 
τῆς ἡδονῆς ἀντέχεται: ὡς δὲ 
κακοῦ, τῆς ὀδύνης ἀπέχεται. 
Ἐὰν δὲ μόνης τῆς τῶν αἰωώ- 
νίων διακρινούσης τὰ πρό- 
σκαιρα διόλου γένηται νοε- 
ρᾶς διακρίσεως, τὴν θείαν 
φυλάξας ἐντολήν, ἐσθίει τὸ 
ξύλον τῆς ζωῆς” τὴν κατὰ 
νοῦν λέγω συνισταμένην 
σοφίαν: μόνην ἔχων τὴν συ- 
στατικὴν τῆς ψυχῆς διάκρι- 
σιν' καθ᾽ ἦν, ὡς μὲν καλοῦ, 
τῆς τῶν αἰωνίων ἀντέχεται 
δόξης: ὧς δὲ κακοῦ, τῆς τῶν 
προσκαίρων ἀπέχεται φθο- 
ρᾶς. 

λε’. Νοῦ μὲν καλόν ἐστιν ἡ 
ἀπαθὴς πρὸς τὸ πνεῦμα διά- 
θεσις- κακὸν δὲ ἡ ἐμπαθὴς 
πρὸς τὴν αἴσθησιν σχέσις. 











[τὰ] πείθει νὰ ἐπιζητοῦν μὲν τὴν 
ἡδονὴ καὶ νὰ ἀποστρέφωνται 
τὴν ὀδύνη. 

34. Ὁ ἄνθρωπος, ἐὰν μὲν ἀπο- 
κτήση µόνο τὴν κατ αἴσθησι 
διάκρισι τῶν σωμάτων, ἀνάλο- 
γα πρὸς τὴν ἡδονὴ καὶ τὴν ὀδύ- 
νη, ἀφοῦ παραβαίνη συνήθως 
τὴν θεία ἐντολή, τρώγει ἀπὸ τὸ 
δένδρο τῆς γνώσεως τοῦ καλοῦ 
καὶ τοῦ κακοῦ, δηλαδὴ τὴν ἀλο- 
γία ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι, διότι 
διαθέτει μόνον τὴν συστατικὴ 
διάκρισι τῶν σωμάτων, σύμφω- 
να μὲ τὴν ὁποία, ὡς καλὸ μὲν 
προσλαμβάνει τὴν ἡδονή, ὡς 
δὲ κακὸ ἀποφεύγει τὴν ὀδύνη. 
Ἐὰν ὅμως ἀποκτήσῃ μόνη τὴν 
νοερὰ διάκρισι, ἢ ὁποία διακρί- 
νει, ἐντελῶς, τὰ πρόσκαιρα ἀπὸ 
τὰ αἰώνια, τρώγει ἀπὸ τὸ δέν- 
ὅρο τῆς ζωῆς, ἐννοῶ [δηλαδὴ] 
τὴν Σοφία, ἢ ὁποία συνίστα- 
ται στὸν νοῦ, ἐπειδὴ διεφύλα- 
ξε τὴν θεία ἐντολή, διαθέτον- 
τας μόνον τὴν συστατικἡ διά- 
κρισι τῆς ψυχῆς, σύµφωνα μὲ 
τὴν ὁποία, ὡς καλὸ μὲν ἐκτιμᾶ 
τὴν δόξα τῶν αἰωνίων, ὡς δὲ κα- 
κὸ ἀποφεύγει τὴν φθορὰ τῶν 
προσκαίρων. 

35. Καλὸ μὲν τοῦ νοὸς εἶναι ἡ 
ἀπαθὴς διάθεσι ὡς πρὸς τὸ 
πνεῦμα: ἐνῶ κακὸ ἡ ἐμπαθὴς 
σχέσι ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι. 


264 


10 


15 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ 


Αἰσθήσεως δὲ καλόν ἐστιν ἡ 
καθ᾽ ἡδονὴν ἐμπαθὴς πρὸς 
σῶμα κίνησις: κακὸν δὲ ἡ 
κατὰ στέρησιν ταύτης ἐπι- 
γινομένη διάθεσις. 

λς'.Ὁ πείσας τὸ συνειδὸς ὡς 
φύσει καλόν, πραττόμενον 
ἔχειν τὸ κάκιστον, οὗτος χει- 
ρὸς δίκην ἐκτείνας τὸ πρα- 
κτικόν, ἔλαβε ψεκτῶς τοῦ 
ξύλου τῆς ζωῆς, ἀθάνατον 
ἡγησάμενος φύσει τὸ κάκι- 
στον. Διόπερ τὴν κατά τὸ 
συνειδὸς τοῦ κακοῦ διαβο- 
λὴν τῷ ἀνθρώπῳ φυσικῶς 
ἐνθέμενος ὁ Θεός, διέκρι- 
νεν αὐτὸν τῆς ζωῆς, κακὸν 
τῇ προαιρέσει γεγενημένον: 
ἵνα μὴ τὸ κακὸν πράττων, 
δύνηται πεῖσαι τὴν ἰδίαν συ- 
νείδησιν, ὅτι φύσει καλὀν 
ὑπάρχει τὸ κάκιστον. 

λζ΄. Ἡ ἄμπελος οἶνον ποιεῖ" 
ὁ οἶνος μέθην: ἡ μέθη ἔκ- 
στάσιν. Οὐκοῦν ὁ εὐφυὴς λό- 
γος, ὅπερ ἐστιν ἡ ἄμπελος, 
γεωργούμενος ταῖς ἀρεταῖς, 
γεννᾷ τὴν γνῶσιν" ἡ δὲ γνῶ- 
σις γεννᾷ τὴν καλὴν ἔκστα- 
σιν, τὴν τὸν νοῦν τῆς κατ᾽ αἷ- 
σθησιν σχέσεως ἐξιστῶσαν. 
λη΄. Τοῖς τῶν αἰσθητῶν νοή- 
μασιν εἴωθε κακούργως ὁ πο- 
νηρὸς συμβάλλειν τὰ τῶν αἰ- 











Καλὸ δὲ τῆς αἰσθήσεως εἶναι ἡ 
ἡδονικὴ κίνησι πρὸς τὸ σῶμα: 
ἐνῶ κακὸ ἢ διάθεσι, ἡ ὁποία ἐπέρ- 
χεται κατὰ τὴν στέρησι αὐτῆς 
[τῆς ἡδονῆς]. 

36. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔπεισε τὴν συ- 
νείδησί [του], ἐνῶ διαπράττει τὸ 
κάκιστο, ὅτι [εἶναι] φύσει καλό, αὐ- 
τός, ἀφοῦ ἅπλωσε τὴν πρακτική 
[του] ἱκανότητα, ὅπως τὸ χέρι [ὁ 
Ἀδάμ], πῆρε, ἀξιοκατάκριτα, ἀπὸ 
τὸ δένδρο τῆς Ζωῆς, νομίζοντας, 
[ὅτι] τὸ κάκιστο [εἶναι] φύσει ἀθά- 
νατο. Γι’ αὐτό, ἀκριβῶς, ὁ Θεός, Θέ- 
τοντας στὸν ἄνθρωπο, φυσικῶς, 
μέσα στὴν συνείδησί [του] τὴν 
ἀπόρριψι τοῦ κακοῦ, διαχώρισε 
αὐτὸν ἀπὸ τὴν Ζωή, διότι ἔχει 
γίνει κακὸς ὡς πρὸς τὴν προαί- 
ρεσί [του]: ὥστε νὰ μὴν μπορῆῇ, 
ὅταν διαπράττῃ τὸ κακό, νὰ πεί- 
σῃ τὴν συνείδησί του, ὅτι τὸ κά- 
κιστο εἶναι φύσει καλό. 

37. Τὸ ἀμπέλι παράγει τὸ κρασί: τὸ 
κρασὶ [προκαλεῖ] τὴν μέθη: ἡ μέθη 
τὴν ἔκστασι [τὴν ἀλλοίωσι]. Ἔπο- 
μένως, τὸ εὐφυὲς λογικό, τὸ ὁποῖο 
ἀκριβῶς εἶναι τὸ ἀμπέλι, ὅταν καλ- 
λιεργηθῇ μὲ τὶς ἀρετές, γεννᾶ τὴν 
γνῶσι. Ἡ δὲ γνῶσι γεννᾶ τὴν κα- 
λὴ ἀλλοίωσι, ἡ ὁποία ἀποσπᾶ τὸν 
νοῦ ἀπὸ τὴν σχέσι μὲ τὴν αἴσθησι. 
38. Ὁ πονηρὸς [διάβολος] συνη- 
θίζει, μὲ πανουργία, νὰ συμπλέ- 
κῃ στὰ νοήματα τῶν αἰσθητῶν 
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σθητῶν εἴδη καὶ σχήματα: 
δι᾽ ὧν πέφυκε τὰ πάθη δη- 
μιουργείσθαι περὶ τὰς ἐμφα- 
νείας τῶν ὁρατῶν, στάσιν 
λαμβανούσης διὰ τῆς μέσης 
αἰσθήσεως τῆς περὶ τὰ νοη- 
τὰ διαβάσεως τῆς ἐν ἡμιν 
λογικῆς ἐνεργείας. Διὸ καὶ 
κατισχύει πορθεῖν τὴν Ψν- 
χήν, καὶ εἰς τὴν τῶν παθών 
σύγχυσιν κατασύρειν. 

λθ΄. Λύχνος ἐστὶν” κατὰ ταὐ- 
τὸν ὁμοῦ, καὶ φῶς ὁ τοῦ Θε- 
οῦ λόγος, καὶ ὡς φωτίζων 
τοὺς κατὰ φύσιν λογισμοὺς 
τῶν πιστῶν, καὶ ὡς καίων 
τοὺς παρὰ φύσιν καὶ ὥς λύ- 
ων τὸν ζόφον τῆς κατ αἴσθη- 
σιν ζωῆς, τοῖς διὰ τῶν ἐντο- 
λῶν πρὸς τὴν ἐλπιζομένην 
ἐπειγομένοις ζωήν, καὶ ὡς 
κολάζων τῇ καύσει τῆς κρί- 
σεως τοὺς ταύτης τῆς σκο- 
τεινῆς τοῦ βίου νυκτὸς κατὰ 
γνώμην διὰ φιλίαν σαρκὸς 
ἀντεχομένους. 

μ΄. Ὁ μή πρότερον πρὸς ἕαυ- 
τόν, φησίν, ἀναχθεὶς διὰ τῆς 
ἀποβολῆς τῶν παρὰ φύσιν 
παθῶν, πρὸς τὴν ἰδίαν αἰ- 
τίαν, ἤγουν τὸν Θεόν, διὰ τῆς 
ἐν χάριτι τῶν ὑπὲρ φύσιν 
ἀγαθῶν ἐπικτήσεως, οὐκ 
ἀναχθήσεται. Τῶν γὰρ πε- 








τὶς μορφὲς καὶ τὰ σχήματα τῶν αἰ- 
σθητῶν [πραγμάτων], μέσῳ τῶν 
ὁποίων τὰ πάθη ἔχουν, φυσικῶς, τὸ 
ἰδίωμα νὰ δημιουργοῦνται γύρω ἀπὸ 
τὶς ἐμφανίσεις τῶν ὁρατῶν [πρα- 
γμάτων], ὅταν, διὰ τῆς αἰσθήσεως 
ὡς ἐνδιαμέσου διαβάσεως, ἡ λογι- 
κὴ ἐνέργεια, [ἡ ὁποία ὑφίσταται] μέ- 
σα µας, ἀποκτᾶ ἀκινησία [παύει νὰ 
κινῆται] γύρω ἀπὸ τὰ νοητά. Ἕνε- 
κα τούτου καὶ [ὁ διάβολος] κατορ- 
θώνει νὰ ἐκπορθῇ τὴν ψυχὴ καὶ νὰ 
[τὴν] σύρῃ κάτω στὴν ἀναταραχὴ 
τῶν παθῶν. 

39. Ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ εἶναι λυχνά- 
ρι καὶ ταυτοχρόνως Αὐτὸς ὁ Ἴδιος 
[εἶναι] φῶς καὶ διότι φωτίζει τοὺς κα- 
τὰ φύσιν λογισμοὺς τῶν πιστῶν καὶ 
διότι καίει τοὺς παρὰ φύσιν [λογι- 
σμοὺς] καὶ ἐπειδὴ διαλύει τὸ σκο- 
τάδι τῆς ἐν σχέσει πρὸς τὴν αἴσθη- 
σι ζωῆς σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι σπεύ- 
δουν, διὰ τῶν ἐντολῶν, πρὸς τὴν 
ἐλπιζομένη ζωὴ καὶ διότι τιμωρεῖ 
μὲ τὸ κάψιμο τῆς κρίσεως ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι ἐμμένουν, σύμφωνα μὲ 
τὴν γνώμη [τους], ἐξ αἰτίας τῆς ἀγά- 
πης τῆς σαρκός, σ᾽ αὐτὴν τὴν σκο- 
τεινἠ νύκτα τῆς ζωῆς [τῶν παθῶν]. 
40. Ἐκεῖνος, λέγει, ὁ ὁποῖος δὲν ἀνυ- 
ὑκόθηκε, προηγουμένως, πρὸς τὸν 
ἑαυτό [του] μὲ τὴν ἀποβολὴ τῶν 
παρὰ φύσιν παθῶν, δὲν θὰ ἀνυ- 
ψωθῇ πρὸς τὴν Αἰτία του, ὃηλα- 
δὴ τὸν Θεό, μέσῳ τῆς ἀποκτήσεως, 
διὰ τῆς Χάριτος, τῶν ὑπὲρ φύσιν 
ἀγαθῶν. Διότι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
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ποιημένων χωρισθῆναι δεῖ 
κατὰ διάνοιαν, τὸν πρὸς Θε- 
ὂν ἀληθῶς συναγόμενον. 
μα΄. Τοῦ μὲν γραπτοῦ νόμου 
ἔργον ἐστὶν ἡ τῶν παθῶν 
ἀπαλλαγή: φυσικοῦ δὲ νό- 
μου, ἡ κατ᾽ ἰσονομίαν πρὸς 
πάντας ἀνθρώπους ἰσοτι- 
µία. Πνευματικοῦ δὲ νόµου 
τελείωσις, ἡ πρὸς Θεόν, ὡς 
ἐστὶν ἀνθρώπῳ δυνατόν, ἐξο- 
μοίωσις. 

μβ΄. Τῆς μὲν τῶν σωμάτων 
καὶ ἀσωμάτων γνώσεως, 
δεκτικὴ κατὰ φύσιν ἐστὶν 
ἡ τοῦ νοῦ δύναμις’ τῆς δὲ 
τῆς Ἁγίας Τριάδος, κατὰ μό- 
νην τὴν χάριν δέχεται τὰς 
ἐμφάσεις, ὅτι ἐστὶ μόνον πι- 
στεύουσα, ἀλλ᾽ οὐ τί ποτε 
κατ᾽ οὐσίαν ἐστὶν αὐθαδια- 
ζομένη, ὥς ὁ δαιμόνιος νοῦς. 
Ὁ γὰρ γνώσεως ἄμοιρος, τὸν 
κατ᾽ ἀρετὴν ῥυπτικὸν τῆς 
κακίας οὐδαμῶς ἐπίσταται 
τρόπον. 

μγ᾽. Ὁ τὸ ψεῦδος ἀγαπῶν, 
αὐτῷ παραδίδοται πρὸς ἀπώ- 
λειαν, ἵνα γνῷ πάσχων, ὅπερ 
ἑκών περιεῖπε, καὶ μάθη κα- 
τὰ τὴν πεῖραν γενόμενος, ὡς 
ἐλάνθανεν ἀντὶ ζωῆς περι- 
πτυσσόμενος θάνατον. 

μδ΄. Μόνην ἔχει τοῦ καλοῦ τὴν 














ἀληθινὰ συνενώνεται μὲ τὸν Θεό, 
πρέπει νὰ χωρισθῇ, ὡς πρὸς τὴν δι- 
ἀνοια, ἀπὸ τὰ δημιουργήματα. 

41. Ἔργο τοῦ μὲν γραπτοῦ [θείου] 
Νόμου εἶναι ἡ ἀπαλλαγῇ ἀπὸ τὰ 
πάθη. [Ἔργο] δὲ τοῦ φυσικοῦ νό- 
μου [εἶναι ἡ ἐξασφάλισι] τῆς ἰσοτι- 
μίας σὲ ὅλους τοὺς ἀνθρώπους, λό- 
γῷ τῆς ἰσονομίας, [δηλαδὴ τῆς ἰσό- 
τητας τῶν ἀνθρώπων ἔναντι τοῦ 
φυσικοῦ νόμου]. Ἐνῶ ἡ ἐκπλήρωσι 
τοῦ πνευματικοῦ [θείου] Νόμου [εἷ- 
ναι] ἢ ἐξομοίωσι μὲ τὸν Θεό, στὸ 
βαθμό, ποὺ εἶναι δυνατὸν σὲ ἄν- 
θρωπο. 

42. Ἡ δύναμι τοῦ νοός, κατὰ τὴν 
φύσι [της], εἶναι μὲν δεκτικἡ τῆς γνώ- 
σεως τῶν σωμάτων καὶ τῶν ἀσω- 
μάτων: κατὰ Χάριν δέ, μόνο δέχε- 
ται τὶς ἐμφανίσεις τῆς Ἁγίας Τριά- 
δος, διότι πιστεύει μόνον, ὅτι ὑπάρ- 
χει, ἀλλὰ ποτὲ δὲν κινεῖται μὲ αὖ- 
θάδεια, γιὰ τὸ τί εἶναι κατὰ τὴν οὐ- 
σία [Της], ὅπως ὁ δαιμονικὸς νοῦς. 
Διότι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εἶναι ἀμέ- 
τοχος τῆς [θείας] γνώσεως, δὲν γνω- 
ρίζει καθόλου τὸν σύμφωνο μὲ τὴν 
ἀρετὴ τρόπο, ὁ ὁποῖος ἔχει τὴν ἱκα- 
νότητα νὰ καθαρίζη τὴν κακία. 

43, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὸ ψεῦ- 
δος παραδίδεται σ᾽ αὐτό, [ὁδηγού- 
μενος] στὴν ἀπώλεια, ὥστε νὰ γνῶ- 
ρίσῃ, παθαίνοντας ἐκεῖνο ἀκριβῶς, 
τὸ ὁποῖο μὲ τὴν θέλησί του περιε- 
ποιεῖτο καὶ νὰ µάθη, ἀφοῦ ἀπέκτη- 
σε ἐμπειρία, ὅτι χωρὶς νὰ τὸ ἀντι- 
λαμβάνεται, ἐνηγκαλίζετο τὸν θά- 
νατο ἀντὶ γιὰ τὴν ζωή. 

44. Ὁ Θεὸς ἔχειγνῶσι μόνο τοῦ καλοῦ, 
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γνῶσιν ὁ Θεός, ὡς κατ᾽ οὐσί- 
αν τοῦ καλοῦ φύσις τε καὶ 
γνῶσις ὑπάρχων: τοῦ δὲ κα- 
κοῦ τὴν ἄγνοιαν, ὡς τὴν αὐ- 
τοῦ ἔχων ἀδυναμίαν’ ὧν γὰρ 
ἔχει τὴν δύναμιν φυσικῶς, 
τούτων οὐσιωδῶς κέκτηται 
τὴν γνῶσιν. 

με΄. Τὸ ἐν τῷ Λευϊτικῷ στη- 
θήνιον!ὲ τὴν ἀμείνω καὶ ὑψη- 
λὴν θεωρίαν δηλοῖ: ὁ δὲ βρα- 
Χίων”, τὴν πρᾶξιν, ἤγουν τοῦ 
διανοητικοῦ τὴν ἕξιν καὶ 
τὴν ἐνέργειαν, ἢ τὴν γνῶ- 
σιν καὶ τὴν ἀρετήν' ὡς τῆς 
μὲν γνώσεως, αὐτῷ προσα- 
γούσης ἀμέσως τὸν νοῦν τῷ 
Θεῷ: τῆς ἀρετῆς δέ, κατὰ τὴν 
πρᾶξιν πάσης ἀφαιρουμένης 
αὐτὸν τῆς τῶν ὄντων γνώ- 
σεως: ἅπερ ἱερεῦσιν ἀφώ- 
ρισεν ὁ λόγος, τοῖς μόνοις τὸν 
Θεὸν διὰ πάντων κτησαμέ- 
νοις κληρονομίαν”', καὶ µη- 
δὲν τὸ σύνολον κεκτημένοις 
ἐπίγειον. 

µς΄. Ἐπειδὴ τάς ἄλλων καρ- 
δίας διὰ τοῦ λόγου τῆς διδα- 
σκαλίας, οἱ γνώσει καὶ ἀρε- 
τῇ δι᾽ ὅλου ποιωθέντες τῷ 
πνεύματι, εὐσεβείας καὶ πί- 
στεως ποιοῦνται δεκτικάς, 
καὶ τὴν πρακτικὴν αὐτῶν 
ἕξιν, καὶ δύναμιν ἀφαιρού- 








διότι εἶναι, κατὰ τὴν οὐσία, καὶ ἡ 
φύσι καὶ ἡ γνῶσι τοῦ καλοῦ. Ἀγνο- 
εἶ δὲ τὸ κακό, ἐπειδὴ γι αὐτό ἁδυ- 
νατεῖ. Ἐκείνων, βέβαια, τῶν ὁποί- 
ων, κατὰ τὴν φύσι, κατέχει τὴν δύ- 
ναμι, αὐτῶν κατέχει, κατὰ τὴν οὐ- 
σία, [καὶ] τὴν γνῶσι. 

45. Τὸ «στηθήνιο» [τὸ στῆθος τοῦ 
θυσιαζομένου ζώου] στὸ Λευϊτικὸ 
ὑποδηλώνει τὴν τιμιώτερη καὶ ὑψη- 
λὴ θεωρία. Ὁ δὲ «βραχίων» [ὁ δε- 
ξιὸς ὦμος τοῦ θυσιαζομένου ζώου 
ὑποδηλώνει] τὴν πρᾶξι, δηλαδὴ τὴν 
ἱκανότητα καὶ τὴν ἔμπρακτη ἔκ- 
φρασι τοῦ διανοητικοῦ [μέρους τῆς 
ψυχῆς] ἢ ὁ «βραχίων» [ὑποδηλώ- 
νει] τὴν γνῶσι καὶ τὴν ἀρετή, διό- 
τι, πράγματι, ἢ μὲν [θεία] γνῶσι 
ὁδηγεῖ ἄμεσα τὸν νοῦ σ᾽ Αὐτὸν τὸν 
ἴδιο τὸν Θεό: ἢ δὲ ἀρετή, κατὰ τὴν 
ἄσκησί [της], ἀπομακρύνει αὐτὸν 
[τὸν νοῦ] ἀπὸ τὴν γνῶσι τῶν ὄν- 
των: τὰ ὁποῖα, ἀκριβῶς, [δηλαδὴ 
τὸ στῆθος καὶ τὸν δεξιὸ ὦμο, τὰ] ξε- 
χώρισε ὁ Λόγος γιὰ τοὺς ἱερεῖς, ἐπει- 
δὴ μόνοι [αὐτοὶ] ἀπέκτησαν, ἀπὸ 
ὅλα, τὸν Θεὸ ὡς κληρονομία καὶ 
δὲν εἶχαν ἀποκτήσει ἀπολύτως τί- 
ποτα ἐπίγειο. 

46. Ἐπειδὴ ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἔλα- 
βαν ὁλοκληρωτικὰ ποιότητα, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸ πνεῦμα [τους], ἀπὸ τὴν 
γνῶσι καὶ τὴν ἀρετή, κάνουν τὶς 
καρδίες τῶν ἄλλων, μὲ τὸν λόγο 
τῆς διδασκαλίας, ἱκανὲς νὰ δε- 
χθοῦν τὴν εὐσέβεια καὶ τὴν πίστι, 
καὶ μὲ τὸ νὰ ἀπομακρύνουν τὴν 
πρακτικὴ ἱκανότητα καὶ τὴν δύνα- 
μι αὐτῶν [τῶν ἄλλων ἀνθρώπων] 
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μενοι, τῶν ἐπὶ τῇ Φθαρτῇ 
φύσει σπουδασμάτων πρὸς 
τὴν τῶν ὑπὲρ φύσει ἀφθάρ- 
των ἐνέργειαν ἀγαθῶν με- 
ταφέρουσιν. Εἰκότως τῶν 
προσαγομένων εἰς θυσίαν 
Θεῷ, τὸ στηθήνιον τοῦ ἐπι- 
θέματος: τουτέστι, τῶν προ- 
σαγομένων τὴν καρδίαν: καὶ 
τὸν βραχίονα, τῶν αὐτῶν δη- 
λονότι τὴν πρᾶξιν: προσέ- 
ταξεν ἀφιεροῦσθαι τοῖς ἱς- 
ρεῦσιν ὁ λόγος. 

µζ’. Πᾶσα ἡ ἐνταῦθα δικαι- 
οσύνη, συγκρινομένη πρὸς 
τὴν μέλλουσαν, ἐσόπτρου 
λόγον ἐπέχει, τὴν τῶν ἀρ- 
χετύπων πραγμάτων εἰκό- 
να, οὐκ αὐτὰ δὲ τὰ πράγμα- 
τα κατ᾽ εἶδος ὑφιστάμενα 
ἔχουσα. Καὶ πᾶσα γνῶσις ἐν- 
ταῦθα τῶν ὑψηλῶν, συγκρι- 
νομένη πρὸς τὴν μέλλουσαν, 
αἴνιγμά ἐστιν, ἔμφασιν τῆς 
ἀληθείας, ἀλλ᾽ οὐκ αὐτὴν 
ὑφισταμένην ἔχουσα τὴν φα- 
νήσεσθαι μέλλουσαν ἀλή- 
θειαν. 

μη΄. Ἐπειδὴ ἀρετῆ καὶ γνώ- 
σει τὰ θεῖα συνέχεται, τῶν 
κατ᾽ ἀρετὴν πρωτοτύπων 
ἐστιν ἐνδεικτικὸν τὸ ἔσο- 
πτρον, καὶ τῶν κατὰ γνῶ- 
σιν ἀρχετύπων ἐκφαντικὸν 








ἀπὸ τὶς προσπάθειές [τους], ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν φθαρτὴ φύσι, [τὶς] με- 
ταστρέφουν στὴν ἄσκησι τῶν 
ὑπὲρ φύσιν ἀφθάρτων ἀγαθῶν: 
δικαίως, λοιπόν, ὁ Λόγος προσέ- 
ταξε ἀπὸ ἐκεῖνα, ποὺ προσφέρον- 
ται γιὰ Ουσία στὸ Θεὸ, τὸ «στη- 
θήνιον» τοῦ ἀφιερώματος [τοῦ 
πρὸς θυσίαν ζώου], δηλαδὴ ἡ καρ- 
δία τῶν προσφερομένων [γιὰ θυ- 
σία στὸ Θεὸ] καὶ ὁ «βραχίων» αὖ- 
τῶν τῶν ἰδίων, δηλαδὴ ἢ πρᾶξι, 
νὰ ἀφιερώνωνται στοὺς ἱερεῖς. 
47. Ὁλόκληρη ἡ δικαιοσύνη [ἡ 
ἀρετή], ἐδῶ [στὴν παροῦσα ζωή], 
ὅταν συγκρίνεται μὲ τὴν μέλ- 
λουσα, ἐπέχει λόγο καθρέπτου, 
ἔχοντας [μόνον] τὴν εἰκόνα τῶν 
ἀρχετύπων πραγμάτων, ὄχι ὅμως 
αὐτὰ τὰ ἴδια τὰ πράγματα, ὅπως 
ὑφίστανται κατὰ τὴν µορφή [τους]. 
Καὶ ὁλόκληρη ἡ γνῶσι τῶν ὑψη- 
λῶν [πραγμάτων], ἐδῶ [στὴν πα- 
ροῦσα ζωή], ὅταν συγκρίνεται 
μὲ τὴν μέλλουσα εἶναι αἴνιγμα 
[ἀλληγορία], εἰκόνα τῆς Ἀληθεί- 
ας ἀλλὰ ὄχι αὐτὴ ἡ ἴδια ἡ Ἀλή- 
θεια, ἡ ὁποία μέλλει νὰ ἀποκα- 
λυφθῆ, ὅπως [πράγματι] ὑφίστα- 
τᾶι. 

48. Ἐπειδὴ τὰ Οεῖα [πράγματα] δια- 
κατέχονται ἀπὸ τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν 
γνῶσι ἐνδεπςτηςὸ τῶν πρωτοτύπων 
[στὴν παροῦσα ζωὴ ἔναντι τῆς μελ- 
λούσης], ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἀρετή, εἷ- 
ναι τὸ «ἔσοπτρον» καὶ δηλωτικὸ τῶν 
ἀρχετύπων, ὅσον ἀφορᾶ τὴν γνῶσι, 
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ὑπάρχει τὸ αἴνιγμα”!. 

μθ΄’. Ὁ διὰ πράξεως εὐαρε- 
στήσας τῷ Θεῶ, διὰ θεωρί- 
ας πρὸς τὴν τῶν νοητῶν χώ- 
ραν, τὸν νοῦν δηλαδὴ µετα- 
τίθησιν. ἵνα μὴ διὰ φαντα- 
σίας τινὸς τὸν ἐν τοῖς πάθε- 
σι θεάσηται θάνατον” κατά 
τὴν αἴσθησιν, ὡς ὑπὸ µηδε- 
νὸς τῶν ἑλεῖν βουλομένων 
παντελῶς εὑρισκόμενος. 
ν'. Ὁ καθαρῷ πίστεως ὀφθαλ- 
μῷ τῶν μελλόντων ἀγαθῶν 
ἰδών τὴν εὐπρέπειαν ὗπα- 
κούει γῆς, καὶ συγγενείας, 
καὶ οἴκου πατρικοῦ προθύ- 
μως ἐξελθεῖν”, καταλιπὼν 
σάρκα, καὶ αἴσθησιν, καὶ αἰ- 
σθητά, σχέσιν τε, καὶ προ- 
σπάθειαν: καὶ φύσεως ἐν 
καιρῷ πειρασμοῦ καὶ ἀγώ- 
νων ὑψηλότερος ὤν, προτι- 
μήσας τὴν αἰτίαν τῆς φύσε- 
ως, ὥς τοῦ Ἰσαάκ τὸν Θεόν, 
ὁ μέγας Ἀβραάμ”. 

να΄. Ὁ μήτε δόξης ἕνεκεν, 
μήτε προφάσει πλεονεξίας, 
μήτε κολακείας χάριν, καὶ 
ἀνθρωπαρεσκείας” καὶ ἐπι- 
δείξεως, τὴν ἀρετήν, ἢ τὴν 
μελέτην τῶν θείων λόγων 
μετελθεῖν ἐπιτηδεύων, ἀλ- 
λὰ πάντα διὰ τὸν Θεὸν καὶ 
ποιῶν καὶ λέγων καὶ διανο- 











εἶναι τὸ «αἴνιγμα» [ἡ ἀλληγορία] 

49. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εὐαρέστησε 
τὸν Θεὸ μὲ τὴν πρακτικὴ ἀρε- 
τή, μεταθέτει, βέβαια, τὸν νοῦ 
[του] στὴν χώρα τῶν νοητῶν, 
ὥστε νὰ μὴν δῇ, μέσῳ κάποιας 
φαντασίας, τὸν θάνατο, [ποὺ ἐμ- 
φιυλοχωρεῖ, διὰ τῆς αἰσθήσεως, 
στὰ πάθη, ἐπειδὴ δὲν βρίσκεται 
καθόλου κάτω ἀπὸ τὴν ἐξουσία 
κανενὸς ἀπὸ ἐκεῖνα [τὰ πάθη], τὰ 
ὁποῖα ἐπιδιώκουν νὰ [τὸν] κυρι- 
εὐσουν. 

50. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ τὸν κα- 
θαρὸ ὀφθαλμὸ τῆς πίστεως εἶδε 
τὴν μεγαλοπρέπεια τῶν μελλον- 
τικῶν ἀγαθῶν, ὑπακούει πρόθυ- 
μα νὰ ἐξέλθῃ ἀπὸ τὴν πατρίδα 
καὶ τὸ συγγενικὸ περιβάλλον καὶ 
τὸ πατρικό [του] σπίτι, ἀφοῦ ἐγ- 
καταλείψῃ τὴν σάρκα καὶ τὴν αἴ- 
σθησι καὶ τὰ αἰσθητὰ καὶ τὴν σχέ- 
σι καὶ τὴν προσπάθεια [τὴν ἐμπα- 
θῆ προσκόλλησι πρὸς αὐτά]: διότι 
εἶναι ἀνώτερος τῆς φύσεως σὲ και- 
ρὸ πειρασμῶν καὶ ἀγώνων, ἐπειδὴ 
προτίμησε τὴν Αἰτία τῆς φύσεως, 
ὅπως ὁ μέγας Ἀβραὰμ [προτίμη- 
σε], ἀπὸ τὸν Ἰσαάκ, τὸν Θεό. 

51. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν φροντί- 
ζει νὰ ἀσκήση τὴν ἀρετὴ ἢ τὴν με- 
λέτη τῶν θείων λόγων οὔτε μὲ σκο- 
πὸ τὴν δόξα οὔτε μὲ τὸ πρόσχημα 
τῆς πλεονεξίας οὔτε χάριν κολακεί- 
ας καὶ ἀνθρωπαρεσκείας καὶ ἐπιδεί- 
ἕεως ἀλλὰ τὰ πάντα καὶ πράττει 
καὶ λέγει καὶ σκέπτεται γιὰ τὸν Θεό, 
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ούμενος, οὗτος ἐν τῇ ὁδῷ τῆς 
ἀληθείας ἓν γνώσει πορεύ- 
εται. Τρίβοις γὰρ οὐκ εὐθεί- 
αις ὁ θεῖος οὐ πέφυκεν ἐμ- 
φιλοχωρεῖν λόγος, κἂν εὕρη 
τὴν ὁδὸν ἔν τισιν ἕτοιμον. 
νβ΄. Νηστεύει τις, καὶ ἀπέχε- 
ται τῆς ἐξαπτικῆς τῶν πα- 
θῶν διαίτης: τὰ ἄλλα τε ποι- 
ει, ὅσα πρὸς ἀπαλλαγὴν κα- 
κίας συμβάλλεσθαι δύνα- 
ται’ τὴν λεγομένην ὁδὸν οὗ- 
τος ἡτοίμασε᾽ κενοδοξίας δέ, 
ἢ πλεονεξίας, ἢ κολακείας, 
ἢ ἄλλης τινος ἕνεκεν αἰτίας, 
δίχα τῆς θείας εὐαρεστήσεως 
τοὺς τοιούτους ἐπιτηδεύει 
τρόπους, οὗτος οὐκ ἐποίη- 
σεν εὐθείας τὰς τρίβους τοῦ 
Θεοῦ”. Καὶ τὸν μὲν τῆς ἔτοι- 
μασίας τῆς ὁδοῦ πόνον ὑπέ- 
μεινεν, τὸν δὲ Θεὸν οὐκ ἔσχε 
ταῖς αὐτοῦ τρίβοις ἐμπερι- 
πατοῦντα. 

νγ’. Πᾶσα φάραγξ πληρωθή- 
σεταύ’: οὐχ ἁπλῶς πᾶσα, οὐ- 
δὲ πάντων. Οὔτε γὰρ τῶν 
μὴ ἑτοιμασάντων τὴν ὁδὸν 
τοῦ Κυρίου καὶ εὐθείας ποι- 
ησάντων τὰς τρίβους αὐτοῦ. 
Ὁπηνίκα οὖν φάραγξ ἤγουν 
σάρξ, ἢ ψυχὴ τῶν ἕτοιμα- 
σάντων ὡς εἶπον τὴν ὁδὸν 
τοῦ Κυρίου, καὶ εὐθείας ποι- 








αὐτὸς πορεύεται μὲ γνῶσι στὴν 
ὁδὸ τῆς Ἀληθείας. Διότι ὁ θεῖος 
Λόγος ἔχει ἐκ φύσεως τὸ ἰδίωμα 
νὰ μὴν παραμένῃ εὐχαρίστως σὲ 
διόδους ὄχι εὐθεῖες, ἀκόμη κι ἂν 
εὕρῃ τὴν ὁδὸ ἕτοιμη σὲ μερικὰ [ση- 
μεῖα]. 

52. Νηστεύει κάποιος καὶ ἀπέχει 
ἀπὸ τὴν δίαιτα, ἡ ὁποία ἐξάπτει 
τὰ πάθη. Καὶ διαπράττει [ὅλα] 
τὰ ἄλλα, ὅσα μποροῦν νὰ χρησι- 
μεύουν στὴν ἀπαλλαγὴ ἀπὸ τὴν 
κακία. Αὐτὸς ἑτοίμασε ἐκείνη, 
ποὺ λέγεται [στὴν Ἁγία Γραφή], 
ὁδός. Ἐνώ, [ἐάν], ἕνεκα κενοδο- 
ξίας ἢ πλεονεξίας ἢ κολακείας ἢ 
κάποιας ἄλλης αἰτίας, μετέρχε- 
ται αὐτοὺς τοὺς τρόπους, χωρὶς 
τὴν θεία εὐαρέστησι, αὐτὸς δὲν 
ἀπεργάστηκε εὐθεῖες τὶς διόδους 
τοῦ Θεοῦ. Καὶ ὑπέμεινε μὲν τὸν 
κόπο γιὰ τὴν ἑτοιμασία τῆς ὁδοῦ, 
τὸν Θεὸ ὅμως δὲν [Τὸν] εἶχε νὰ 
περπατᾷ µέσα στὶς διόδους [τῆς 
ζωῆς] του. 

53, Κάθε φαράγγι θὰ γεμίσῃ. Ὄχι 
βέβαια κάθε [φαράγγι] οὔτε ὅλων 
[τῶν ἀνθρώπων]. Οὔτε, βέβαια, [θὰ 
γεμίσῃ τὸ φαράγγι] ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι δὲν ἑτοίμασαν τὴν ὁδὸ τοῦ 
Κυρίου καὶ δὲν ἔκαναν εὐθεῖες τὶς 
διόδους Του. Ὁπόταν, ἑπομένως, 
πληρωθῇ καὶ ἀπὸ γνῶσι καὶ ἀπὸ 
ἀρετὴ τὸ φαράγγι, δηλαδὴ ἡ σάρκα 
ἢ ἡ ψυχὴ ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι ἑτοίμα- 
σαν, ὅπως εἶπα, τὴν ὁδὸ τοῦ Κυρίου 
καὶ ἔκαναν εὐθεῖες τὶς διόδους Του, 
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ἡσάντων τὰς τρίβους αὐτοῦ”, 
διὰ τῆς τοῦ περιπατοῦντος 
ἕν αὐτοῖς διὰ τῶν ἐντολῶν 
Θεοῦ λόγου παρουσίας πλη- 
ρωθη γνώσεώς τε καὶ ἀρε- 
τῆς, πάντα τὰ τῆς ψευδωνύ- 
μου γνώσεως καὶ κακίας τὰ 
πνεύματα ταπεινοῦται πα- 
τοῦντος αὐτὰ τοῦ λόγου καὶ 
ὑποτάττοντος, καὶ τὸ ἐπαι- 
ρόμενον κατὰ τῆς ἀνθρωπί- 
νης φύσεως πονηρὸν κρά- 
τος καταβάλλοντος, καὶ οἷον 
τὸ μέγεθος καὶ τὸ ὕψος τῶν 
ὀρέων καὶ τῶν βουνῶν κατα- 
σκάπτοντος: καὶ εἰς τὴν τῶν 
φαράγγων ἄγοντος πλήρω- 
σιν. Ἡ γὰρ τῶν παρὰ φύσιν 
ἀποβολὴ παθών, καὶ ἡ τῶν 
κατὰ φύσιν ἀρετῶν ἐπιβολή, 
τὴν Φαραγγωθεῖσαν ψυχὴν 
ἀναπληροῖ, καὶ τὴν ὠρεινω- 
μένην” τῶν πονηρῶν πνευ- 
μάτων ταπεινοῖ δυναστείαν. 
νδ΄. Αἱ τραχεῖαι, τουτέστιν 
αἱ τῶν ἀκουσίων πειρασμῶν 
ἐπιφοραί, ἔσονται εἰς ὁδοὺς 
λείας” ὅταν μάλιστα, χαί- 
ρων καὶ εὐφραινόμενος ὁ 
νοῦς, ἐν ἀσθενείαις εὐδοκῆ 
καὶ θλίψεσι, καὶ ἀνάγκαις”, 
διὰ τῶν ἀκουσίων πόνων τὴν 
ὅλην τῶν ἑκουσίων παθῶν 
ἀφαιρούμενος δυναστείαν. 

















διὰ τῆς παρουσίας τοῦ Θεοῦ 
Λόγου, ὁ ὁποῖος περπατεῖ µέ- 
σα σ᾽ αὐτές, διὰ [τῆς τηρήσε- 
ως] τῶν ἐντολῶν, [τότε] ὅλα τὰ 
πνεύματα τῆς ψευδῶς ὀνομα- 
ζομένης γνώσεως καὶ τῆς κα- 
κίας ταπεινώνονται, διότι πα- 
τἆ καὶ ὑποτάσσει αὐτὰ ὁ Λό- 
γος καὶ καταβάλλει τὴν πονη- 
ρὴ ἐξουσία, ἡ ὁποία κομπάζει 
ἐναντίον τῆς ἀνθρωπίνης Φφύ- 
σεως καὶ [τὴν] κατεδαφίζει, 
ὅσο [εἶναι] τὸ μέγεθος καὶ τὸ 
ὕψος τῶν βουνῶν καὶ τῶν λό- 
φων καὶ γεμίζει τὰ φαράγγια. 
Διότι ἢ ἀποβολὴ τῶν παρὰ 
φύσιν παθῶν καὶ ἡ ἐφαρμο- 
γὴ τῶν κατὰ φύσιν ἀρετῶν 
πληρώνει τὴν [κατασκαμμέ- 
νη ἀπὸ τὰ πάθη] ὡς φαράγγι 
ψυχὴ καὶ ταπεινώνει τὴν κυ- 
ριαρχία τῶν πονηρῶν πνευ- 
μάτων, ἡ ὁποία ὑψώθηκε ὡς 
ὄρος. 

5Α. Οἱ σκληρὲς [ὁδοί], δηλαδὴ οἱ 
ἐπιφορὲς τῶν ἀκουσίων πειρα- 
σμῶν, θὰ μετατραποῦν σὲ ὅμα- 
λὲς ὁδοὺς [καὶ] μάλιστα ὅταν 
ὁ νοῦς μὲ χαρὰ καὶ εὐφροσύνη 
συγκατατίθεται στὶς ἀσθένειες 
καὶ στὶς θλίψεις καὶ στὶς ἀνάγ- 
κες, ἀπομακρύνοντας, διὰ τῶν 
ἀκουσίων πόνων, τὴν ὅλη κυ- 
ριαρχία τῶν ἑκουσίων παθῶν. 
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Τραχείας γὰρ κέκληκε τὰς 
τῶν ἀκουσίων πειρασμῶν 
συμβάσεις, εἰς ὁδοὺς δὲ λεί- 
ας διὰ τῆς κατὰ τὴν εὐχα- 
ριστίαν ὑπομονῆς µεταπι- 
πτούσας. 

νε΄. Ὁ τῆς ἀληθινῆς ἐφιέμε- 
νος ζωῆς, γνοὺς ὅτι πᾶς πό- 
νος, εἴτε ἑκούσιος εἴτε ἀκού- 
σιος, τῆς τοῦ θανάτου µη- 
τρὸς ἡδονῆς γίνεται θάνα- 
τος, πάσας τὰς τραχείας τῶν 
ἀκουσίων πειρασμῶν ἐπι- 
φορὰς δέξεται μετ᾽ εὐφρο- 
σύνης χαίρων: διὰ τῆς ὑπο- 
μονῆς ὁδοὺς εὐμαρεῖς τε καὶ 
λείας τὰς θλίψεις ποιούμε- 
νος, καὶ πρὸς τὸ βραβεῖον τῆς 
ἄνω κλήσεως ἀπλανῶς πα- 
ραπεμπούσας αὐτόν, εὐσε- 
βῶς ἐν αὐταῖς τὸν θεῖον δρό- 
μον ποιούμενον. Καὶ γὰρ τοῦ 
μὲν θανάτου μήτηρ ἐστὶν ἡ 
ἡδονή: τῆς ἡδονῆς δὲ θάνα- 
τος ἐστὶν ὁ πόνος: ὅ τε προ- 
αιρετικός, καὶ ὁ παρὰ προ- 
αίρεσιν. 

νς’. Πᾶς τοιγαροῦν ὁ τὴν πο- 
λυέλικτόν τε καὶ πολύπλο- 
κον ἡδονήν, καὶ πᾶσιν ὁμοῦ 
τοις αἰσθητοῖς πολυτρόπως 
συμπεπλεγμένην, τῇ ἐγκρα- 
τείᾳ διαλύσας, τὰς σκολιὰς 
εἰς εὐθείας ἐποίησε”. Καὶ ὁ 




















Διότι [ἡ Ἁγία Γραφὴ] ἔχει ἀποκα- 
λέσει τὶς συγκυρίες τῶν ἀκουσί- 
ων πειρασμῶν «σκληρὲς [ὁδούς]», 
οἱ ὁποῖες μεταβάλλονται σὲ «ὁμα- 
λὲς ὁδούς», διὰ τῆς μετ᾽ εὐχαρι- 
στίας ὑπομονῆς. 

Β5. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιθυμεῖ 
τὴν ἀληθινὴ Ζωή, ἐπειδὴ γνω- 
ορίζει, ὅτι κάθε πόνος εἴτε ἑκού- 
σιος εἴτε ἀκούσιος γίνεται ὁ θά- 
νατος τῆς μητέρας τοῦ θανά- 
του, [δηλαδή] τῆς ἡδονῆς, θὰ 
δεχθῇ χαρούμενος, μὲ εὐχαρί- 
στησι, ὅλες τὶς σκληρὲς ἐπιφο- 
ρὲς τῶν ἀκουσίων πειρασμῶν: 
κάνοντας μὲ τὴν ὑπομονὴ τὶς 
θλίψεις καὶ ἀναπαυτικὲς καὶ 
ὁμαλὲς ὁδούς, οἱ ὁποῖες ἐπίσης 
τὸν ὁδηγοῦν ἀσφαλῶς στὸ βρα- 
βεῖο τῆς ἄνω κλήσεως, ὅταν 
ἐκτελῇ, εὐσεβῶς, μέσα σ᾽ αὐὖ- 
τὲς [τὶς θλίψεις] τὴν θεία δια- 
δρομή. Διότι, ἐπιπλέον, τοῦ μὲν 
θανάτου μητέρα εἶναι ἡ ἡδονή. 
Θάνατος δὲ τῆς ἡδονῆς εἶναι ὁ 
πόνος καὶ ὁ θεληματικὸς καὶ ὁ 
ἀθέλητος. 

56. Ὅποιος, ἑπομένως, διέλυσε 
μὲ τὴν ἐγκράτεια τὴν πολύστρο- 
φο καὶ ἐπιπλέον πολύπλοκο 
ἡδονή, ἡ ὁποία ἐπίσης εἶναι συν- 
δεδεμένη, μὲ πολλοὺς τρόπους, 
μαζὶ μὲ ὅλα τὰ αἰσθητὰ [πρά- 
Ύματα], µετέστρεψε τὶς στρεβλὲς 
[ὁδοὺς] σὲ εὐθεῖες. Καὶ ἐκεῖνος, ὁ 
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τὴν δύσβατον καὶ τραχεῖαν 
τῶν πόνων ἐπιφορὰν δι᾽ ὑπο- 
μονῆς πατήσας, τὰς τραχεί- 
ας ἐποίησεν εἰς ὁδοὺς λείας: 
ὅθεν ὥσπερ ἔπαθλον ἀρε- 
τῆς καὶ τῶν ὑπὲρ αὐτῆς κα- 
μάτων, οἷα καλῶς τε καὶ νο- 
μίμως ἀθλήσας, καὶ τὴν ἡδο- 
νὴν νικήσας τῷ πόθῳ τῆς 
ἀρετῆς, καὶ τὴν ὀδύνην πα- 
τήσας τῷ τῆς γνώσεως ἔρω- 
τι, καὶ δι ἀμφοτέρων γεν- 
ναίως τοὺς θείους διενέγκας 
ἀγῶνας, ὄψεται, κατὰ τὸ γε- 
γραμμένον, τὸ σωτήριον τοῦ 
Θεοῦ”, 

νζ΄. Ὁ τὴν ἀρετὴν ἀγαπῶν, 
τὴν τῶν ἡδονῶν ἑκουσίως 
ἀπομαραίνει κάμινον. Ὁ δὲ 
τῇ γνώσει τῆς ἀληθείας πε- 
ποιωμένος τὸν νοῦν, ἀκου- 
σίοις οὐκ ἐπέχεται πόνοις, 
τῆς κατὰ τὴν ἔφεσιν πρὸς 
τὸν Θεὸν φερούσης ἀεικινη- 
σίας. 

νη΄. Ὁ τὰ σκολιὰ τῶν ἕκου- 
σίων παθῶν, ἤγουν τῆς ἡδο- 
νῆς τὰ κινήματα διὰ τῆς ἐγ- 
κρατείας εὐθύνας, καὶ τρα- 
χείας τῶν ἀκουσίων πειρᾶ- 
σμῶν συμφοράς, ἤγουν τοὺς 
τρόπους τῆς ὀδύνης διὰ τῆς 
ὑπομονῆς ὁμαλίσας, καὶ εἰς 
ὁδοὺς λείας καταστήσας, ὁ 











ὁποῖος περπάτησε μὲ ὑπομονὴ 
τὴν δύσβατη καὶ σκληρὴ ἐπιφο- 
ρὰ τῶν πόνων, μετέστρεφε τὶς 
σκληρὲς [ὁδοὺς] σὲ ὁμαλές. Γιὰ 
τοῦτο, ὡς ἔπαθλο γιὰ τὴν ἀρετὴ 
καὶ τοὺς γιὰ χάρι της κόπους, ἐπει- 
δὴ ἀγωνίσθηκε καλὰ καὶ ἐπιπλέ- 
ον σύμφωνα μὲ τὸν [θεῖο] Νόμο 
καὶ νίκησε τὴν ἡδονή, χάριν τοῦ 
πόθου τῆς ἀρετῆς, καὶ κατεφρό- 
νησε τὴν ὀδύνη, χάριν τοῦ ἔρωτος 
τῆς [θείας] γνώσεως, καὶ ἀφοῦ δι- 
εξήγαγε μὲ γενναιότητα τοὺς θεί- 
ους ἀγῶνες, διὰ µέσου καὶ τῶν 
δύο [πεδίων τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς 
ὀδύνης, αὐτὸς] θὰ δῆ, σύµφωνα 
μ᾽ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ἔχει γραφή, τὸ 
σωτήριον τοῦ Θεοῦ, [τὸν Χριστό]. 
57. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀγαπᾶ τὴν 
ἀρετή, ἑκουσίως κατασιγάζει τὸ 
καμίνι τῶν ἡδονῶν. Ἐκεῖνος δέ, ὁ 
ὁποῖος ἔχει λάβει ποιότητα ὡς 
πρὸς τὸν νοῦ [του], ἀπὸ τὴν [θεία] 
γνῶσι τῆς Ἀληθείας, δὲν ἀναχαι- 
τίζεται μὲ τοὺς ἀκουσίους πόνους, 
ἀπὸ τὴν ἀδιάλειπτο κίνησι, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ἔφεσί [του], ἡ ὁποία 
[τὸν] ὁδηγεῖ στὸν Θεό. 

58. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος τὰ στρεβλὰ 
τῶν ἑκουσίων παθῶν, δηλαδὴ τὶς 
κινήσεις τῶν ἡδονῶν, κατέστησε, 
διὰ τῆς ἐγκρατείας, εὐθεῖες καὶ 
τὰ σκληρὰ δεινοπαθήματα τῶν 
ἀκουσίων πειρασμῶν, δηλαδὴ 
τοὺς τρόπους τῆς ὀδύνης ἐξομά- 
λυνε, διὰ τῆς ὑπομονῆς, καὶ [τοὺς] 
μετέστρεψε σὲ ὁδοὺς ὁμαλές, αὐ- 
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τοιοῦτος εἰκότως ὄψεται τὸ 
σωτήριον τοῦ Θεοῦ, καθαρὸς 
τη καρδίᾳ γενόμενος: καθ᾽ ἣν 
διὰ τῶν ἀρετῶν καὶ τῶν εὐ- 
σεβῶν θεωρημάτων, ὁρᾷ τὸν 
Θεὸν ἐπὶ τέλει τῶν ἄθλων, 
κατὰ τό, μακάριοι οἱ καθα- 
ροὶ τῆ καρδίᾳ, ὅτι αὐτοὶ τὸν 
Θεὸν ὄψονται”: τῶν ὑπὲρ 
ἀρετῆς πόνων, τῆς ἀπαθεί- 
ας τὴν χάριν ἀντιλαβών, ἧς 
οὐδὲν πλέον τὸν Θεὸν ἐμ- 
φανίζει τοῖς ἔχουσι. 

νθ΄. Λάκκους καλεῖ ἡ Γρα- 
φή, τὰς δεκτικὰς τῶν οὐρα- 
νίων χαρισμάτων τῆς ἁγίας 
γνώσεως καρδίας, λατομου- 
μένας τῷ στεῤῥῷ λόγῳ τῶν 
ἐντολῶν, καὶ ἀποβαλλομέ- 
νας καθάπερ πωρώματαδ, 
τήν τε πρὸς τὰ πάθη Φιλη- 
δονίαν, καὶ τὴν πρὸς τὰ αἰ- 
σθητὰ τῆς φύσεως σχέσιν, 
καὶ πληρουμένας τῆς ἄνω- 
θεν φερομένης ῥυπτικῆς τε 
τῶν παθών, καὶ ζωοποιη- 
τικῆς καὶ οἷον θρεπτικῆς τῶν 
ἀρετῶν ἐν πνεύματι γνώ- 
σεως. 

ἕ΄. Λάκκους λατομεῖ ὁ Κύ- 
ριος ἐν τῇ ἐρήμω», λέγω δὲ 
τῷ κόσμῳ, καὶ τῇ φύσει τῶν 
ἀνθρώπων, τὰς τῶν ἀξίων 
καρδίας ἐκχοΐζων, καὶ ἀπο- 











τός, δικαίως, θὰ δῆ τὸ σωτήριον τοῦ 
Θεοῦ, [δηλαδὴ τὸν Χριστό], ἀφοῦ 
ἔγινε καθαρὸς κατὰ τὴν καρδία [του], 
στὴν ὁποία, διὰ τῶν ἀρετῶν καὶ τῶν 
εὐσεβῶν θεωρημάτων, βλέπει τὸν 
Θεὸ κατὰ τὸ πέρας τῶν ἀγώνων 
[του], σύμφωνα μὲ τὸ «μακάριοι ἐκεῖ- 
νοι, [οἱ ὁποῖοι εἶναι] καθαροὶ στὴν 
καρδία, διότι αὐτοὶ θὰ δοῦν τὸν Θεό»: 
λαμβάνοντας, ἀντὶ γιὰ τοὺς πόνους 
ὑπὲρ τῆς ἀρετῆς, τὴν Χάρι τῆς ἁπα- 
θείας, ἀπὸ τὴν ὁποία τίποτα δὲν 
ἐμφανίζει περισσότερο τὸν Θεὸ 
σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι [τὴν] ἔχουν. 
59. Ἡ [Ἁγία] Γραφὴ ὀνομάζει «λάκ- 
κους» τὶς καρδίες, [οἱ ὁποῖες εἶναι] 
δεκτικὲς τῶν οὐρανίων χαρισμάτων 
τῆς ἁγίας γνώσεως, διότι λαξεύον- 
ται ἀπὸ τὸν στερεὸ λόγο τῶν ἐντο- 
λῶν καὶ ἀποβάλλουν ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό τους, ἀκριβῶς σὰν ἐσκληρυμένα 
ἐξογκώματα, καὶ τὴν φιληδονία 
ὅσον ἀφορᾶ τὰ πάθη, καὶ τὴν σχέ- 
σι τῆς φύσεως πρὸς τὰ αἰσθητὰ καὶ 
εἶναι γεμάτες ἀπὸ τὴν ἐν [Ἁγίῳ] 
ἨΠνεύματι γνῶσι, ἡ ὁποία δίδεται 
ἄνωθεν [ἀπὸ τὸν Θεὸ καὶ εἶναι] ἱκα- 
νὴ νὰ καθαρίζῃ ἀπὸ τὰ πάθη καὶ νὰ 
παρέχῃ ζωὴ καὶ τρόπον τινὰ [εἰ- 
ναι] αὐξητικὴ τῶν ἀρετῶν. 

60. Ὁ Κύριος λαξεύει «λάκκους» 
στὴν ἔρημο, ἐννοῶ δηλαδὴ στὸν 
κόσμο καὶ στὴν φύσι τῶν ἀνθρώ- 
πων, βγάζοντας ἀπὸ τὸ χῶμα 
[ἀποσπώντας ἀπὸ τὰ γήϊνα] τὶς 
καρδίες τῶν ἀξίων καὶ ἀποκα- 
θαίροντας ἀπὸ τὸ ὑλικὸ βάρος 
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καθαίρων τοῦ ὑλικοῦ βάρους 
τε καὶ φρονήματος, καὶ ποι- 
ὤν εὐρυχώρους πρὸς ὑπο- 
δοχὴν τῶν θείων τῆς σοφίας 
καὶ τῆς γνώσεως ὑετῶν, ἵνα 
ποτίζωσι τὰ κτήνη τοῦ Χρι- 
στοῦ, τοὺς δεομένους λέγω, 
διὰ ψυχῆς νηπιότητα, τῆς 
ἠθικῆς διδασκαλίας. 

ξα΄. Ὀρεινὴν” ἡ Γραφή, τὴν 
ὑψηλὴν ἐν πνεύματι θεω- 
ρίαν τῆς φύσεως λέγει: ἣν 
γεωργοῦσιν οἱ τῶν αἰσθη- 
τῶν ἀπογενόμενοι φαντα- 
σιῶν, καὶ πρὸς τοὺς αὐτῶν 
νοητοὺς διὰ μέσον τῶν ἀρε- 
τῶν διαβάντες λόγους. 

ἕβ΄. Ὁ νοῦς ἐφ᾽ ὅσον ἔχει ζῶ- 
σαν ἐν ἑαυτῷ τὴν τοῦ Θεοῦ 
μνήμην, διὰ τῆς θεωρίας ἐκ- 
ζητεῖ τὸν Κύριον, οὐχ ἁπλῶς, 
ἀλλ᾽ ἐν φόβῳ Κυρίου: του- 
τέστιν ἐν τῇ πράξει τῶν ἐν- 
τολῶν. Ὁ γὰρ ζητῶν διὰ Θε- 
ωρίας τὸν Κύριον χωρὶς πρά- 
ἕεως, οὐχ εὑρίσκει αὐτόν: 
ὅτι οὐκ ἐν φόβῳ Κυρίου τὸν 
Κύριον ἐξεζήτησε: καὶ εὐώ- 
δώσεν αὐτῷ ὁ Κύριος”. Παντὶ 
γὰρ τῷ μετὰ γνώσεως πράτ- 
τοντι, εὐοδεῖ ὁ Κύριος, τούς 
τε τῶν ἐντολῶν διδάσκων 
τρόπους, καὶ τοὺς τῶν ὄντων 
ἀληθεῖς λόγους ἀποκαλύ- 














καὶ ἐπιπλέον ἀπὸ τὸ [ὑλικὸ] φρό- 
νημα καὶ καθιστώντας [αὐτὲς] 
εὐρύχωρες γιὰ τὴν ὑποδοχὴ τῶν 
θείων ὄμβρων τῆς σοφίας καὶ τῆς 
γνώσεως, ὥστε [μετὰ] νὰ ποτίζουν 
τὰ ζῶα τοῦ Χριστοῦ, ἐκείνους [δη- 
λαδὴ] ἐννοῶ, ποὺ ἔχουν ἀνάγ- 
κη ἀπὸ τὴν ἠθικὴ διδασκαλία, 
ἕνεκα τῆς νηπιότητος τῆς ψυχῆς 
[τους]. 

61. Ἡ [Ἁγία] Γραφὴ ἐννοεῖ, ὡς «ὀρει- 
νή», τὴν ὑψηλὴ πνευματικὴ θεώ- 
ρία τῆς φύσεως, τὴν ὁποία καλλι- 
εργοῦν ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἀπομα- 
κρύνθηκαν ἀπὸ τὶς φαντασίες τῶν 
αἰσθητῶν [πραγμάτων] καὶ πέρα- 
σαν, διὰ μέσου τῶν ἀρετῶν, στοὺς 
νοητοὺς λόγους αὐτῶν [τῶν αἰσθη- 
τῶν πραγμάτων]. 

62. Ὁ νοῦς, ἐφ᾽ ὅσον ἔχει ζωντανὴ 
μέσα του τὴν μνήμη τοῦ Θεοῦ, ἐκ- 
ζητεῖ τὸν Κύριο, διὰ τῆς θεωρίας, 
ὄχι ἁπλᾶ [ἄνευ προῦὐποθέσεως], 
ἀλλὰ μὲ φόβο Κυρίου: δηλαδὴ μὲ 
τὴν πρᾶξι τῶν ἐντολῶν. Διότι ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἐπιζητεῖ, διὰ τῆς θε- 
ωρίας, τὸν Κύριο χωρὶς τὴν πρᾶξι 
[τῶν ἐντολῶν], δὲν Τὸν βρίσκει, 
διότι δὲν ἐξεζήτησε τὸν Κύριο μὲ 
φόβο Κυρίου, καὶ [τότε, σύμφωνα 
μὲ τὴν Ἁγία Γραφή], ὁπωσδήποτε 
ὁ Κύριος θὰ τὸν ὁδηγήση στὴν κα- 
λὴ Ὁδό, [στὸν Ἴδιο δηλαδὴ τὸν Κύ- 
ριο]. Διότι ὁ Κύριος τὸν καθένα, ὁ 
ὁποῖος ἐφαρμόζει [τὶς ἐντολὲς] μὲ 
γνῶσι, [τὸν] ὁδηγεῖ στὴν καλὴ 
Ὁδό, καὶ διδάσκοντας τοὺς τρόπους 
τῶν ἐντολῶν καὶ ἀποκαλύπτον- 
τας τοὺς ἀληθινοὺς λόγους τῶν 
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πτων. 
ἔγ᾽. Ὁ περὶ θεότητος ὑψη- 
λὸς λόγος πύργος ἐστὶν κα- 
τὰ ψυχὴν ταῖς τῶν ἐντολῶν 
ἐνεργείαις ὠχυρωμένος: καὶ 
τοῦτό ἐστιν ὅ φησιν, ὅτι ᾠκο- 
δόμησεν Ὀζίας πύργους ἐν 
Ἱερουσαλήμ”. Ὁ γὰρ καλῶς 
εὐοδούμενος ἐπὶ τὴν διὰ θεω- 
ρίας ἐκζήτησιν τοῦ Κυρίου, 
μετὰ τοῦ βεβλημένου [τεσίε: 
ἐπιβεβλημένου]: φόβου, του- 
τέστι τῆς τῶν ἐντολῶν πρά- 
ξεως, οἰκοδομεῖ πύργους ἐν 
Ἱερουσαλήμ, κατὰ τὴν ἁπλῆν 
δηλαδὴ καὶ ἠρεμαίαν τῆς 
ψυχῆς κατάστασιν, τοὺς πε- 
ρὶ θεότητος ἀνυψῶν λόγους. 

ἕδ΄. Οἱ τῶν ἐπὶ μέρους λό- 
γοι, τοῖς καθόλου προχωὠ- 
ροῦντες, τὰς τῶν διηρημέ- 
νων ἑνώσεις ποιοῦνται, διό- 
τι τῶν µερικωτέρων ἕνοει- 
δῶς οἱ καθολικώτεροι τοὺς 
λόγους περιλαμβάνουσι, 
πρὸς οὓς φυσικῶς τὴν ἀνα- 
φορὰν ἔχει τὰ κατὰ μέρος. 
Ἀλλὰ καὶ νοῦ πρὸς αἴσθη- 
σιν, καὶ οὐρανοῦ πρὸς γῆν, 
καὶ αἰσθητῶν πρὸς νοητά, 
καὶ φύσεως πρὸς λόγον, ἔστι. 
τις καὶ τούτων σχετικός ἐν 
πνεύματι λόγος, τὴν πρὸς ἄλ- 
ληλα διδοὺς αὐτοῖς ἕνωσιν. 











ὄντων. 

63. Ὁ ὑψηλὸς λόγος σχετικὰ μὲ 
τὴν Θεότητα εἶναι πύργος, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ψυχή, ὀχυρωμένος μὲ 
τὰ ἔργα τῶν ἐντολῶν. Καὶ αὐτὸ 
εἶναι ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο λέγει [ἢ Ἁγία 
Γραφή], ὅτι ὁ Ὀζίας οἰκοδόμησε 
πύργους στὴν Ἱερουσαλήμ. Διό- 
τι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος στὴν ἐκζήτησι 
τοῦ Κυρίου, διὰ τῆς θεωρίας, ἐπι- 
τυγχάνει τὴν πορεία καλῶς, μα- 
ξὶ μὲ τὸν φόβο, ὁ ὁποῖος ἀπαιτεῖ- 
ται, δηλαδὴ τὴν τήρησι τῶν ἐν- 
τολῶν, οἰκοδομεῖ πύργους στὴν 
Ἱερουσαλήμ, δηλαδὴ ἀνυψώνει 
τοὺς λόγους σχετικὰ μὲ τὴν Θε- 
ότητα στὴν ἁπλῆ καὶ ἥσυχη κα- 
τάστασι τῆς ψυχῆς. 

64. Οἱ ἐπὶ μέρους λόγοι [τῶν ὄν- 
των], ὅταν προχωροῦν [στὴν ἕνω- 
σι] μὲ τοὺς ἐν γένει [τοὺς γενικώ- 
τερους]2, κατορθώνουν τὶς ἑνώ- 
σεις ἐκείνων [τῶν ὄντων], τὰ ὁποῖα 
εἶναι διηρηµένα, διότι οἱ γενικώ- 
τεροι [λόγοι τῶν ὄντων] περιλαμ- 
βάνουν συνοπτικὰ τοὺς µερικω- 
τέρους λόγους, πρὸς τοὺς ὁποί- 
ους [γενικωτέρους λόγους] τὸ ἐπὶ 
μέρους φυσικῷ τῷ τρόπῳ ἀνα- 
φέρεται. Ἀλλὰ ὑπάρχει καὶ κά- 
ποιος πνευματικὸς λόγος σχετι- 
κός, [ὁ ὁποῖος συσχετίζει] τὸν νοῦ 
μὲ τὴν αἴσθησι καὶ τὸν οὐρανὸ 
μὲ τὴν γῆ καὶ τὰ αἰσθητὰ μὲ τὰ 
νοητὰ καὶ τὴν φύσι μὲ τὸν λόγο, 
ὁ ὁποῖος σ᾽ αὐτὰ δίδει τὴν ἕνωσι 
τοῦ ἑνὸς μὲ τὸ ἄλλο. Ἢ 
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ξε΄. Ὁ τῶν παθῶν δυνηθεὶς 
ἐξηλῶσαι τὰς αἰσθήσεις, καὶ 
τῆς τῶν αἰσθήσεων σχέσε- 
ως τὴν ψυχὴν ἀποδιαστεί- 
λας, κατίσχυσεν ἀποτειχί- 
σαι τὴν γινομένην τοῦ δια- 
βόλου πρὸς τὸν νοῦν διὰ μέ- 
σων τῶν αἰσθήσεων εἴσο- 
δον. Διὰ τοῦτο κατὰ τὴν ἔρη- 
μον, φημὶ δὲ τὴν φυσικὴν Θε- 
ωρίαν, οἱονεὶ πύργους ἀσφα- 
λεῖς, τὰς εὐσεβεῖς περὶ τῶν 
ὄντων ᾠκοδόμησε δόξας: ἐν 
αἷς ὁ καταφεύγων, οὐ φοβεῖ- 
ται τοὺς κατὰ τὴν ἔρημον 
ταύτην, λέγω δὲ τὴν φύσιν 
τῶν ὁρωμένων, ληστεύον- 
τας δαίμονας, καὶ πλανῶν- 
τας τὸν νοῦν διὰ τῆς αἰσθή- 
σεως, καὶ πρὸς ἀγνοίας κα- 
τασύροντας ζόφον, οὐ δέδοι- 
κε τοὺς διὰ τῶν φαινομένων 
πλανῶντας τοὺς ἀνθρώπους 
δαίμονας. 

ἕς΄. Πᾶς νοῦς ἰσχὺν πρὸς Θε- 
ωρίαν ἔχων, ἀληθής ἐστι γε- 
ωργός, καὶ καθαρὰ ζιζανί- 
ων, διὰ τῆς οἰκείας σπουδῆς, 
καὶ ἐπιμελείας τὰ θεῖα τῶν 
ἀγαθῶν διαφυλάττων σπέρ- 
ματα, μέχρις οὗ συντηροῦ- 
σαν αὐτὸν ἔχει τὴν τοῦ Θε- 
οὗ μνήμην. Φησὶ γάρ: καὶ ἦν 
ἐκζητῶν τὸν Κύριον, ἐν ταῖς 

















65. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μπόρεσε 
νὰ ἀπεξαρτήσῃ τὶς αἰσθήσεις 
ἀπὸ τὰ πάθη καὶ νὰ ἀποχω- 
ρίσῃ τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὴν σχέσι 
μὲ τὶς αἰσθήσεις, κατόρθωσε 
νὰ φράξῃ τὴν εἴσοδο τοῦ δια- 
βόλου, ἡ ὁποία γίνεται στὸν 
νοῦ, διὰ μέσου τῶν αἰσθήσεων. 
Γι αὐτὸ στὴν ἔρημο -ὑπονοῶ 
δὲ τὴν φυσικὴ θεωρία5- οἰκο- 
δόμησε, ὡς ἀσφαλεῖς πύργους, 
τὰ εὐσεβῆ νοήματα σχετικὰ μὲ 
τὰ ὄντα: στὰ ὁποῖα ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος καταφεύγει, δὲν φοβᾶ- 
ται σ᾽ αὐτὴν τὴν ἔρημο, ἐννοῶ 
δηλαδὴ στὴν φύσι τῶν ὁρατῶν, 
τοὺς δαίμονες, οἱ ὁποῖοι ληστεύ- 
οὖν καὶ πλανοῦν τὸν νοῦ, μέσῳ 
τῆς αἰσθήσεως, καὶ [τὸν] τρα- 
βοῦν μὲ βία στὸ σκοτάδι τῆς 
ἀγνοίας: [ὄχι] δὲν φοβᾶται τοὺς 
δαίμονες, οἱ ὁποῖοι πλανοῦν 
τοὺς ἀνθρώπους μέσῳ ὅσων 
φαίνονται. 

66. Κάθε νοῦς ἰσχυρὸς ὡς πρὸς 
τὴν θεωρία, ἕως ὅτου ἔχῃ τὴν 
μνήμη τοῦ Θεοῦ νὰ [τὸν] διατη- 
ρῇ, εἶναι ἀληθινὸς γεωργὸς καὶ 
διαφυλάσσει μὲ τὴν δική του 
φροντίδα καὶ ἐπιμέλεια τὰ θεῖα 
σπέρματα τῶν ἀγαθῶν καθαρὰ 
ἀπὸ ζιζάνια. Διότι λέγει [ἡ Ἁγία 
Γραφή]: «καὶ κατὰ τὴν χρονικὴ 
περίοδο τῆς ζωῆς τοῦ Ζαχαρίου 
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ἡμέραις Ζαχαρίου ἐν φόβῳ 
Κυρίου”. Ζαχαρίαν δέ, μνή- 
μην Θεοῦ πρὸς τὴν Ἑλλάδα 
φωνὴν μεταφερόμενον, οἷ- 
δεν ὁ λόγος. Διὸ πάντοτε δε- 
ηθῶμεν τοῦ Κυρίου, τὴν σω- 
τήριον αὐτοῦ φυλαχθῆναι 
ἡμῖν μνήμην: ἵνα μὴ καὶ αὐ- 
τῇ διαφθείρῃ τὴν ψυχὴν τὸ 
κατορθούμενον, πρὸς ὕψος 
ἀρθεῖσαν καὶ τῶν ὑπὲρ φύ- 
σιν, ὧς Ὀζίας”, κατατολµή- 
σασαν. 

ἑζ. Ἡ τῶν ὄντων ἀπλανὴς 
θεωρία, παθῶν ἀπηλλαγ- 
μένης, δεῖται ψυχῆς: ἥτις Ἱε- 
ρουσαλὴμ λέγεται, διά τε 
τὴν ἄρτιον ἀρετήν, καὶ τὴν 
ἆῦλον γνῶσιν᾽ ἥτις οὐ μόνον 
κατὰ στέρησιν παθῶν, ἀλλὰ 
καὶ φαντασιῶν αἰσθητῶν 
ἐπιγίνεται. 

ξη΄. Χωρὶς πίστεως καὶ ἐλ- 
πίδος καὶ ἀγάπης", οὐδὲν οὔ- 
τε τῶν κακῶν καταργεῖται 
παντελῶς, οὔτε τῶν καλῶν 
κατορθοῦται τὸ σύνολον. Ἡ 
μὲν γὰρ πίστις, πείθει τῷ 
Θεῷ προσχωρεῖν τὸν νοῦν 
πολεμούμενον, πάσης αὖ- 
τῷ γινομένη παρασκευῆς 
ὅπλων πνευματικῶν πρὸς τὸ 
θαῤῥεῖν παραμύθιον: ἡ δὲ 
ἐλπίς, τῆς θείας αὐτῷ καθί- 











ἐκζητοῦσε τὸν Κύριο μὲ φόβο 
Κυρίου». Ὁ δὲ λόγος [τῆς Ἁγί- 
ας Γραφῆς], ὅταν μεταφράζεται 
[ἡ λέξι] Ζαχαρίας στὴν ἑλληνι- 
κὴ γλῶσσα, σημαίνει τὴν μνήμη 
τοῦ Θεοῦ. Γι᾽ αὐτό, ἂς προσευ- 
χηθοῦμε στὸν Κύριο νὰ κρατηθῇ 
σὲ μᾶς πάντοτε ἡ σωτήριος μνή- 
μη Του: ὥστε νὰ μὴν ἐκφαυλίση 
τὴν ψυχὴ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο κατορ- 
θώνεται ἀπ᾽ αὐτήν, ἐπειδὴ ὑψη- 
λοφρόνησε νὰ ἀποτολμήση, ὅπως 
ὁ Ὀζίας, τὰ ὑπὲρ φύσινθ'. 

67. Ἡ ἁἀπλανὴς [χωρὶς πλάνη] 
θεωρία τῶν ὄντων προῦποθέτει 
ὐυχὴ ἀπαλλαγμένη ἀπὸ τὰ πά- 
θη, ἡ ὁποία ὀνομάζεται Ἱερουσα- 
λήμ, ἕνεκα καὶ τῆς τελείας ἀρετῆς 
καὶ τῆς ἀῦλου γνώσεως, ἡ ὁποία 
ἐπέρχεται ὄχι μόνον ἕνεκα τῆς 
ἀνυπαρξίας τῶν παθῶν, ἀλλὰ καὶ 
[τῆς ἀπουσίας] τῶν φαντασιῶν 
τῶν αἰσθητῶν [πραγμάτων]. 
68. Χωρὶς τὴν πίστι καὶ τὴν ἐλπί- 
δα καὶ τὴν ἀγάπη οὔτε κάποιο 
ἀπὸ τὰ κακὰ καταργεῖται πλήρως 
οὔτε [κάποιο] ἀπὸ τὰ καλὰ κατορ- 
θώνεται ὁλοκληρωτικῶς. Διότι 
ἡ μὲν πίστι πείθει τὸν νοῦ, ὅταν 
πολεμῆται, νὰ καταφεύγῃ στὸν 
Θεό, μὲ τὸ νὰ γίνεται σ᾽ αὐτὸν πα- 
ρηγορία πρὸς ἐνθάρρυνσι γιὰ τὴν 
κάθε ἑτοιμασία πνευματικῶν 
ὅπλων: ἡ δὲ ἐλπίδα καθίσταται 
γι αὐτὸν [τὸν νοῦ] ὁ πλέον ἀψευ- 
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σταται βοηθείας ἐγγυητὴς 
ἀψευδέστατος, τὴν τῶν ἐναν- 
τίων καθαίρεσιν ἐπαγγελ- 
λομένη δυνάμεων" ἡ δὲ ἀγά- 
πη, δυσμετακίνητον, μᾶλλον 
δὲ πάμπαν ἀκίνητον τῆς Θεί- 
ας στοργῆς αὐτὸν εἶναι πα- 
ρασκευάζει καὶ πολεμούμε- 
νον, προσηλοῦσα τῷ θείῳ 
πόθῳ πᾶσαν αὐτοῦ τὴν τῆς 
φύσεως δύναμιν. 

ξθ΄. Ἡ πίστις παραμυθεῖται 
τὸν νοῦν πολεμούμενον, βο- 
ηθείας ἐλπίδι ἐπιῤῥωννύ- 
μενον’ ἡ δὲ ἐλπὶς ὑπ᾽ ὄψιν 
ἄγουσα τὴν πιστευθεῖσαν 
βοήθειαν, ἀποκρούεται τὴν 
τῶν ἀντικειμένων καταδρο- 
μήν᾽ ἡ δὲ ἀγάπη, νεκρὰν κα- 
θίστησι τῷ φιλοθέῳ νῷ τῶν 
πολεμίων τὴν προσβολήν, 
τῇ πρὸς Θεὸν ἐφέσει παντε- 
λῶς ἀμαυρουμένην. 

ο’. Θείας ὄντως μερίδος, 
ἤγουν γνώσεως ἀληθοῦς υἱ- 
ὁς πρῶτος τε καὶ μόνος, ὁ 
κατὰ τὴν πίστιν τῆς ἐν ἡμῖν 
θείας ἀναστάσεως ἐστὶ λό- 
γος, μετὰ τῆς δεούσης κα- 
τὰ τὴν γνώμην οἰκονομίας, 
ἤγουν διακρίσεως, καλῶς δι- 
αφέρων τὰς τῶν ἑκουσίων 
[αἠἠενιήιιπι: καὶ ἀκουσίων] 
πειρασμῶν ἐπαναστάσεις. 











δὴς ἐγγυητὴς γιὰ τὴν θεία βοή- 
θεια, ἡ ὁποία ὑπόσχεται τὸν ἀφα- 
νισμὸ τῶν ἐχθρικῶν δυνάμεων. 
Ἡ δὲ ἀγάπη καθιστᾶ αὐτὸν τέ- 
τοιον, ὥστε δύσκολα νὰ µετα- 
κινῆται, μᾶλλον δὲ νὰ παραμέ- 
νῃ παντελῶς ἀμετακίνητος ἀπὸ 
τὴν θεία ἀγάπη καὶ ὅταν πολε- 
μῆται νὰ προσηλώνῃ στὸν θεῖο 
πόθο ὁλόκληρη τὴν δύναμι τῆς 
φύσεως αὐτοῦ. 

69. Ἡ πίστι παρηγορεῖ τὸν νοῦ, 
ὅταν [αὐτὸς] πολεμῆται, ἐνισχύ- 
οντάς [τον] μὲ τὴν ἐλπίδα τῆς 
βοηθείας [τοῦ Θεοῦ]. Ἡ δὲ ἐλπί- 
δα ἀποτρέπει τὴν ἐπίθεσι τῶν 
ἐχθρῶν φέρνοντας ἐμπρός του 
τὴν βοήθεια [τοῦ Θεοῦ], στὴν 
ὁποία ἐπίστευσε. Ἡ δὲ ἀγάπη κα- 
θιστᾶ, γιὰ τὸν Φφιλόθεο νοῦ, νε- 
κρὴ τὴν προσβολὴ τῶν ἐχθρῶν, 
ἡ ὁποία ἀφανίζεται ἐντελῶς 
ἀπὸ τὴν ἐπιθυμία γιὰ τὸν Θεό. 
70. Καὶ πρῶτος καὶ μοναδικὸς 
υἱὸς τῆς ὄντως θείας μερίδος, 
δηλαδὴ τῆς ἀληθινῆς [θείας] 
γνώσεως, εἶναι ὁ λόγος τῆς θεί- 
ας ἀναστάσεως ἐντός µας, ὁ 
ἀνάλογος μὲ τὴν πίστι [μας], ὁ 
ὁποῖος μαζὶ μὲ τὴν ἀπαιτουμέ- 
νη οἰκονομία, ἐν σχέσει πρὸς 
τὴν γνώμη, δηλαδὴ τὴν διά- 
κρισι, συντρίβει μὲ ἐπιτυχία 
τὶς ἐπαναστάσεις τῶν ἑκουσίων 
καὶ τῶν ἀκουσίωνΥ πειρασμῶν. 
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Καὶ γὰρ πρώτη ἐν ἡμιν ἀνά- 
στασις τοῦ διὰ τῆς ἀγνοίας 
ἡμῖν νεκρωθέντος Θεοῦ, ή 
πίστις ἐστί, καλῶς τοῖς ἔρ- 
γοις τῶν ἐντολῶν οἰκονο- 
μουμένη. 

οα΄. Ἡ πρὸς Θεὸν ἐπιστρο- 
φή, σαφῶς μηνύει δι᾽ ἕαυ- 
τῆς τὸν πληρέστατον τῆς 
θείας ἐλπίδος λόγον: οὗ χω- 
ρίς, οὐδαμῶς οὐδενὶ καθο- 
τιοῦν πρὸς Θεὸν ἐπίνευσις 
γίνεσθαι πέφυκεν. Εἴπερ ἐλ- 
πίδος ἴδιον, τὸ ὑπ᾽ ὄψιν ἄγειν 
ὡς παρόντα τὰ μέλλοντα: 
καὶ μηδαμῶς ἀπεῖναι πεί- 
θειν τῶν πολεμουμένων ὑπὸ 
τῆς ἀντικειμένης δυνάμεως, 
τὸν ὑπερασπίζοντα Θεόν: 
ὑπὲρ οὗ, καὶ δι᾽ ὃν ἁγίοις ὁ 
πόλεμος. Χωρὶς γάρ τινος 
προσδοκίας, ἢ δυσχεροῦς, 
ἢ εὐχεροῦς, ἐπιστροφὴ πρὸς 
τὸ καλὸν οὐδενί ποτε πέφυ- 
κε γίνεσθαι. 

οβ΄. Οὐδὲν ὄντως οὕτως ὡς ἡ 
ἀγάπη συνάγει τοὺς ἐσκορ- 
πισμένους, καὶ μίαν αὐτοῖς 
δημιουργεῖ τὴν γνώμην συμ- 
πνοίᾳ κρατουμένην: ἧς χα- 
ρακτήρ, τὸ τῆς ἰσοτιμίας κα- 
θέστηκε κάλλος. Οὐκοῦν τῆς 
κατὰ τὸ αὐτὸ περὶ τὰ θεῖα 
συναγωγῆς τε καὶ ἑνώσεως 











Διότι ἡ πίστι, ἡ ὁποία καλῶς οἰκο- 
νομεῖται μὲ τὰ ἔργα τῶν ἐντολῶν 
εἶναι καὶ ἡ πρώτη ἐντός µας ἀνά- 
στασι τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος νεκρώ- 
θηκε σ᾿ ἐμᾶς, διὰ τῆς ἀγνοίας. 

71. Ἡ πρὸς τὸν Θεὸ ἐπιστροφὴ [ἡ ἴδια] 
σαφῶς καταγγέλλει, μὲ τὸν ἑαυτό 
της, τὸν λόγο τῆς θείας ἐλπίδος στὴν 
πλέον πλήρη [του ἔκφρασι], χωρὶς 
τὸν ὁποῖο δὲν γίνεται, ἐκ φύσεως, κα- 
μία συγκατάθεσι πρὸς τὸν Θεὸ σὲ 
τίποτα, μὲ ἐντελῶς κανέναν τρόπο: 
ἐφόσον ἴδιον τῆς ἐλπίδος [εἶναι] τὸ 
νὰ φέρνῃ μπροστὰ [στὸν νοῦ] ὡς πα- 
ρόντα τὰ μέλλοντα καὶ τὸ νὰ πείθη, 
ὅτι δὲν ἀπομακρύνεται καθόλου 
ἀπ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι πολεμοῦνται 
ἀπὸ τὴν ἐχθρυσὴ δύναμι [τῶν δαιμό- 
νων], ὁ Θεός, ὁ Ὁποῖος ὑπερασπίζει 
[τοὺς ἀγωνιζομένους], γιὰ χάρι τοῦ 
Ὁποίου καὶ ἐξ αἰτίας τοῦ Ὁποίου [ουμ- 
βαίνει] ὁ πόλεμος στοὺς Ἁγίους. Διό- 
τι, χωρὶς κάποια προσδοκία εἴτε εὐ- 
χάριστη εἴτε δυσάρεστη, φυσικῷ τῷ 
τρόπῳ, ἐπιστροφὴ πρὸς τὸ καλὸ δὲν 
γίνεται ποτὲ σὲ κανέναν. 

72. Ὄντως τίποτα δὲν συνενώνει 
τοὺς διασκορπισμένους μὲ τέτοιο 
τρόπο, ὅπως ἡ [θεία] ἀγάπη καὶ δη- 
μιουργεῖ σ᾽ αὐτοὺς μία γνώμη, ἡ 
ὁποία συντηρεῖται μὲ τὴν σύμπνοια 
[τὴν σύγκλισι τῶν δυνάμεων τῆς 
ψυχῆς]. Χαρακτήρας [ἀἁποτύπω- 
μα] αὐτῆς τῆς [θείας ἀγάπης] κα- 
θίσταται τὸ κάλλος τῆς ἰσοτιμίας 
[πρὸς τὸν Θεό, δηλαδὴ τῆς θεώσε- 
ως]. Ἑπομένως ἡ [θεία] ἀγάπη κα- 
θίσταται καρπὸς τῆς γύρω ἀπὸ τὰ 
θεῖα καὶ συναγωγῆς καὶ ἑνώσεως, 
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τῶν ψυχικῶν δυνάμεων, του- 
τέστι τῆς λογικῆς, καὶ θυ- 
μικῆς, καὶ ἐπιθυμητικῆς, ἡ 
ἀγάπη καθέστηκε γέννημα: 
καθ᾽ ἣν ἐγγράφοντες τῆ μνή- 
μη τὸ τῆς Θείας ὡραιότητος 
κάλλος, οἱ τὸ ἰσότιμον ἤδη 
πρὸς Θεὸν διὰ τῆς χάριτος 
κομισάμενοι, ἀνεπίληστον 
ἔχουσι' τῆς τῷ ἡγεμονικῷ 
τῆς ψυχῆς ὑπομνηματογρα- 
φούσης τε καὶ ἐντυπούσης 
τὸ ἀκήρατον κάλλος, τῆς 
θείας ἀγάπης τὴν ἔφεσιν. 
ογ΄. Πᾶς νοῦς θείῳ κράτει 
διεζωσμένος, καθάπερ πρε- 
σβυτέρους τινάς, καὶ ἄρχον- 
τας κέκτηται τήν τε λογι- 
κὴν δύναμιν, ἐξ ἧς ἡ γνωστι- 
κὴ γεννᾶσθαι πέφυκε πίστις, 
καθ’ ἣν ἀεὶ παρόντα τὸν Θε- 
ὂν ἀῤῥήτως διδάσκεται, καὶ 
ὥς παροῦσι συγγίνεται διὰ 
τῆς ἐλπίδος τοῖς μέλλουσι: 
καὶ τὴν ἐπιθυμητικὴν δύνα- 
μιν, καθ᾽ ἣν ἡ θεία συνέστη- 
κεν ἀγάπη, δι’ ἣν ἑκουσίως 
προσηλώσας τῷ πόθῳ τῆς 
ἀκηράτου θεότητος, ἄλυ- 
τον ἔχει τοῦ ποθουμένου τὴν 
ἔφεσιν. Ἔτι μὴν καὶ θυµμι- 
κὴν δύναμιν, καθ᾽ ἣν ἀπρὶξ 
τῆς θείας εἰρήνης ἀντέχε- 
ται, ἐπιστύφον [|τεεῖε: ἐπι- 








ἐπὶ τὸ αὐτό, τῶν ψυχικῶν δυνάμε- 
ων, δηλαδὴ τῆς λογικῆς καὶ τῆς 
θυμικῆς καὶ τῆς ἐπιθυμητικῆς [δυ- 
νάµεως, οἱ ὁποῖες ἦταν διασκορ- 
πισµένες]. Σ αὐτὴν [τὴν κατάστα- 
σι τῆς θείας ἀγάπης], χαράζον- 
τας στὴν μνήμη τὸ κάλλος τῆς θεί- 
ας ὡραιότητος: ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι 
ἀπήλαυσαν ἤδη διὰ τῆς Χάριτος 
τὴν ἰσοτιμία πρὸς τὸν Θεὸ [τὴν 
θέωσι], κατέχουν ἀναφαίρετη στὴν 
μνήμη [τους] τὴν ἔφεσι τῆς θείας 
ἀγάπης, ἡ ὁποία καταγράφει καὶ 
ἐντυπώνει στὸ ἡγεμονικὸ τῆς ψυ- 
χῆς, [δηλαδὴ στὸν νοῦ], τὸ ἄσπιλο 
[θεῖο] κάλλος. 

78. Κάθε νοῦς, ὁ ὁποῖος εἶναι περι- 
ζωσμένος μὲ τὴν θεία δύναμι ἔχει 
ἀποκτήσει, ὅπως ἀκριβῶς κάποι- 
ους πρεσβυτέρους καὶ ἄρχοντες, 
καὶ τὴν λογικὴ δύναμι [τῆς ψυχῆς], 
ἀπὸ τὴν ὁποία, φυσικῶς, γεννᾶται 
ἢ γνωστικὴ [ἢ μετὰ θείας γνώσε- 
ως] πίστι, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία 
διδάσκεται, μὲ ἀνέκφραστο [μυ- 
στικὀ] τρόπο, ὅτι ὁ Θεὸς [εἶναι] πάν- 
τοτε παρῶν καὶ συνενώνεται μὲ τὰ 
μέλλοντα, διὰ τῆς ἐλπίδος, σὰν [νὰ 
εἶναι] παρόντα. Καὶ [ἐπίσης ὁ νοῦς 
διαθέτει] τὴν ἐπιθυμητικὴ δύναμι, 
ἀπὸ τὴν ὁποία συνίσταται ἡ θεία 
ἀγάπη. Ἕνεκα αὐτῆς [τῆς θείας 
ἀγάπης], ἀφοῦ [ὁ νοῦς] ἑκουσίως 
προσηλώθηκε στὸν πόθο τῆς ἄσπιλης 
Θεότητος, διατηρεῖ ἀκατάλυτη τὴν 
ἐπιθυμία Ἐκείνου Τὸν Ὁποῖο ποθεῖ. 
Ἐπιπλέον, βέβαια, [ὁ νοῦς διαθέτει] καὶ 
θυμησὴ δύναμι, μὲ τὴν ὁποία λατρεύ- 
ει σφοδρὰ τὴν θεία εἰρήνη, στρέφον- 
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στρέφων] πρὸς τὸν θεῖον ἔρω- 
τὰ τῆς ἐπιθυμίας τὴν κίνη- 
σιν. Ταύτας δὲ ἔχει τὰς δυ- 
νάμεις πᾶς νοῦς συνεργού- 
σας αὐτῷ πρός τε τὴν τῆς 
κακίας καθαίρεσιν, καὶ τὴν 
τῆς ἀρετῆς σύστασίν τε, καὶ 
συντήρησιν. 

οδ΄. Δίχα λογικῆς δυνάμεως, 
ἐπιστημονικὴ γνῶσις οὐκ 
ἔστι: καὶ γνώσεως χωρίς, οὐ 
συνίσταται πίστις, ἀφ᾽ ἧς τὸ 
καλὸν γέννημα πρόεισιν ἡ 
ἐλπίς, καθ’ ἣν ὡς παροῦσι 
συγγίνεται τοῖς μέλλουσιν 
ὁ πιστός: δίχα τῆς κατ᾽ ἐπι- 
θυμίαν δυνάμεως, οὐ συνί- 
σταται πόθος, οὗ τέλος ἐστὶν 
ἡ ἀγάπη. Τὸ γὰρ ἐρᾶν τινος, 
ἴδιόν ἐστιν ἐπιθυμίας: καὶ 
δίχα θυμικῆς δυνάμεως νευ- 
ρούσης τὴν ἐπιθυμίαν πρὸς 
τὴν τοῦ ἡδέως ἰτεείε: ἡδέος] 
ἕνωσιν, οὐδαμῶς γίνεσθαι 
πέφυκεν εἰρήνη: εἴπερ ἁλη- 
θῶς εἰρήνη ἐστιν ἡ ἀνενό- 
χλητος καὶ παντελὴς τοῦ 
καταθυμίου κατάσχεσις. 
σε΄. Οὐ δεῖ τὸν μὴ πρότερον 
καθαρθέντα παθῶν, φυσι- 
κῆς ἅπτεσθαι θεωρίας, διὰ 
τὰς εἰκόνας τῶν αἰσθητῶν, 
δυναμένας τυπῶσαι πρὸς 
πάθος τὸν νοῦν τοῦ μὴ τε- 














τας τὴν κίνησι τῆς ἐπιθυμίας πρὸς 
τὸν θεῖο ἔρωτα. Κάθε νοῦς, λοι- 
πόν, διαθέτει αὐτὲς τὶς δυνάμεις, 
οἱ ὁποῖες συνεργοῦν μαζί του καὶ 
γιὰ τὴν καθαίρεσι τῆς κακίας καὶ 
γιὰ τὴν σύστασι καὶ ἐπιπλέον συν- 
τήρησι τῆς ἀρετῆς. 

74. Ἐπιστημονικὴ [ἐπιδεκτικὴ 
ἀκριβοῦς ἀντιλήψεως] γνῶσι δὲν 
ὑπάρχει χωρὶς λογικὴ δύναμι: 
καὶ χωρὶς τὴν γνῶσι δὲν προκύ- 
πτει ἡ πίστι, ἀπὸ τὴν ὁποία θὰ 
προέλθῃ τὸ καλὸ γέννημα, [δη- 
λαδὴ] ἡ ἐλπίδα, μὲ τὴν ὁποία ὁ πι- 
στὸς συνενώνεται μὲ τὰ μέλλον- 
τα ὡς [νὰ εἶναι] παρόντα. Χωρὶς 
τὴν δύναμι τῆς ἐπιθυμίας [τῶν 
μελλόντων] δὲν γεννᾶται ὁ πό- 
θος, τοῦ ὁποίου τὸ τέλος εἶναι ἡ 
[θεία] ἀγάπη. Διότι ὁ ἔρωτας γιὰ 
κάτι εἶναι ἴδιον τῆς ἐπιθυμίας: καὶ 
χωρὶς τὴν θυμυςὴ δύναμι [τῆς ψυ- 
χης], ἡ ὁποία νευρώνει τὴν ἐπιθυ- 
μία γιὰ τὴν ἕνωσι μὲ τὸ προσφι- 
λές, δὲν εἶναι φυσικὸ νὰ γίνῃ εἰ- 
ρήνη μὲ κανέναν τρόπο: ἐφόσον, 
βέβαια, ἀληθινὰ εἰρήνη εἶναι ἡ 
ἀνενόχλητη καὶ ὁλοκληρωτικὴ 
ἀπόκτησι τοῦ ἐπιθυμητοῦ. 

75. Δὲν πρέπει ἐκεῖνος, ποὺ προ- 
ηγουμένως δὲν καθαρίσθηκε ἀπὸ 
τὰ πάθη, νὰ ἐγγίζῃ [κἂν] τὴν φυσι- 
κὴ θεωρία, λόγῳ τῶν εἰκόνων τῶν 
αἰσθητῶν [πραγμάτων], οἱ ὁποῖ- 
ες μποροῦν νὰ διαμορφώσουν, 
σύμφωνα μὲ κάποιο πάθος, τὸν 
νοῦ ἐκείνου, ὁ ὁποῖος δὲν ἁπαλ- 
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λείως ἁπαλλαγέντος πα- 
θῶν. Ὁ γὰρ κατὰ φαντασίαν 
ταῖς ἐπιφανείαις τῶν αἰσθη- 
τῶν ἐναπομένων διὰ τὴν αἴ- 
σθησιν νοῦς, ἀκαθάρτων γί- 
νεται παθῶν δημιουργός, διὰ 
θεωρίας πρὸς τὰ συγγενῆ νο- 


ητὰ μὴ δυνάμενος διαβῆναι. 


ος’. Ὁ ἐν καιρῷ τῆς τῶν πα- 
θῶν ἐπαναστάσεως γενναί- 
ως μύσας τὰς αἰσθήσεις, καὶ 
τὴν τῶν αἰσθητῶν φαντα- 
σίαν τε καὶ μνήμην παντε- 
λῶς ἀπωσάμενος, καὶ συ- 
στείλας πάντη τὰς τοῦ νοῦ 
περὶ τὴν τῶν ἐκτὸς ἔρευναν 
φυσικὰς κινήσεις, κατήσχυ- 
νε, νικήσας διὰ τῆς θείας χει- 
ρός, τὴν ἐπαναστᾶσαν αὖ- 
τῷ πονηράν, καὶ τυραννικὴν 
δυναστείαν. 

οζ΄. Ὅταν ἄνους ὁ λόγος γέ- 
γηται, καὶ προπετὴς ὁ θυ- 
μός, καὶ ἄλογος ἡ ἐπιθυμία, 
καὶ ἄγνοια, καὶ τυραννὶς 
καὶ ἀκολασία κρατῶσι τῆς 
ψυχῆς, τότε ἡ τῆς κακίας 
ἕξις ἔμπρακτος γίνεσθαι πέ- 
φυκε, συμπλακεῖσα τῆ δια- 
φόρῳ τῶν αἰσθήσεων ἡδονῇ. 
οη΄. Χρὴ τὸν γνωστικῶς τὰς 
ἀοράτους συμπλοκὰς ὗπα- 
λύσειν [νεςίε: ὑπαλύσκειν] 
ἐπιστάμενον νοῦν, μήτε φυ- 








λάχθηκε τελείως ἀπὸ τὰ πάθη. Δι- 
ότι ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος ἀπομένει μὲ τὴν 
φαντασία μέσα στὶς παραστάσεις 
τῶν αἰσθητῶν [πραγμάτων], ἐξ αἰ- 
τίας τῆς αἰσθήσεως, γίνεται δημι- 
ουργὸς ἀκαθάρτων παθῶν, καθὼς 
δὲν μπορεῖ νὰ διέλθη, μέσῳ τῆς Θε- 
ωρίας, πρὸς τά συγγενῆ [του] νοη- 
τὰ [πράγματα]. 

76. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, στὸν καιρὸ 
τῆς ἐξεγέρσεως τῶν παθῶν, ἔκλει- 
σε μὲ γενναιότητα τὶς αἰσθήσεις 
καὶ ἀπώθησε παντελῶς καὶ τὴν 
φαντασία καὶ τὴν μνήμη τῶν αἱ- 
σθητῶν [πραγμάτων] καὶ συμμά- 
ζεφε ἐντελῶς τὶς φυσικὲς κινήσεις 
τοῦ νούς, ὡς πρὸς τὴν ἔρευνα τῶν 
ἐξωτερικῶν [πραγμάτων], καταν- 
τρόπιασε, ἀφοῦ νίκησε, μὲ τὴν βο- 
ήθεια τοῦ Θεοῦ, τὴν τυραννικὴ ἐξου- 
οία, ἡ ὁποία ξεσηκώθηκε ἐναντίον 
του. 

77. Ὅταν ἡ λογικὴ γίνῃ χωρὶς νοῦ 
καὶ ὁ θυμὸς [γίνη] θρασὺς καὶ ἡ 
ἐπιθυμία παράλογη καὶ κυριαρ- 
χοῦν στὴν ψυχὴ ἢ ἄγνοια [τοῦ Θε- 
οὔ] καὶ ἡ καταδυναστευτικὴ διά- 
θεσι [ἐναντίον τῶν συνανθρώπων] 
καὶ ἡ ἀκολασία, τότε ἢ κατάστα- 
σι τῆς κακίας, γίνεται, Φυσικῷ τῷ 
τρόπῳ, ἔμπρακτη, [δηλαδὴ ἐνερ- 
γεῖ τὰ πάθη], ἀφοῦ συνεδέθη μὲ 
τὴν ποικίλη ἡδονὴ τῶν αἰσθήσε- 
ων. 

78. Πρέπει ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος γνωρίζει 
καλὰ μὲ [θεία] γνῶσι νὰ διαφεύγη τὶς 
ἀόρατες συμπλοκὲς [μὲ τοὺς δαίμονες 
καί], κατὰ τὸν καιρὸ τῆς προσβολῆς 
τῶν πονηρῶν δυνάμεων, οὔτε τὴν φυ- 
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σικὴν μετιέναι θεωρίαν, 
μηδ᾽ ἄλλο τι ποιεῖν ἐν τῷ 
καιρῷ τῆς τῶν πονηρῶν δυ- 
νάμεων προσβολῆς, ἢ μό- 
νον προσεύχεσθαι, καὶ τὸ 
σώμα πόνοις δαμάζειν, καὶ 
τὴν τοῦ χοΐκοῦ φρονήματος 
διὰ πάσης σπουδῆς ποιεῖ- 
σθαι καθαίρεσιν, καὶ φυλάτ- 
τειν τὰ τείχη τῆς πόλεως: 
λέγω δὲ τὰς φρουρητικὰς 
τῆς ψυχῆς ἀρετάς, ἢ τὰς 
τῶν ἀρετῶν φυλακτικὰς με- 
θόδους: ἐγκράτειαν, λέγω, 
καὶ ὑπομονήν: μήπως διὰ 
τῶν δεξιῶν ἀπατήσας, ἀπο- 
στήσῃ Θεοῦ κλέψας τὴν ἔφε- 
σιν, ὁ τὴν ψυχὴν ποτίζων 
ἀνατροπὴν θολεράν”, καὶ 
διὰ τῶν νομιζομένων καλῶν, 
πρὸς τὰ χείρονα τὴν τὰ κα- 
λὰ ζητοῦσαν ὑποσύρη διά- 
νοιαν. 

08’. Ὁ γενναίως διὰ τῆς λε- 
λογισμένης, καὶ περιεκτι- 


σικὴ θεωρία νὰ μετέρχεται οὔ- 
τε τίποτα ἄλλο νὰ κάνη, παρὰ 
μόνο νὰ προσεύχεται καὶ νὰ 
δαμάζῃ τὸ σῶμα μὲ κόπους καὶ 
μὲ κάθε ἐπιμέλεια νὰ κατορ- 
θώνῃ τὴν ἀνατροπὴ τοῦ χοῖ- 
κοῦ φρονήματος καὶ νὰ διαφυ- 
λάττῃ τὰ τείχη τῆς πόλεως: ἐν- 
νοῶ, δηλαδή, τὶς περιφρουρη- 
τικὲς ἀρετὲς τῆς ψυχῆς ἢ [ἄλ- 
λως] τὶς μεθόδους, οἱ ὁποῖες 
ἐξασφαλίζουν τὶς ἀρετές: ἑν- 
νοῶ τὴν ἐγκράτεια καὶ τὴν ὑπο- 
μονή- μήπως [ὁ διάβολος], ὁ 
ὁποῖος ποτίζει τὴν ψυχὴ μὲ 
τὴν θολερὴ ἀνατροπὴ [τῆς συγ- 
χύσεως τοῦ νοός], γιὰ νὰ [τὴν] 
ἐξαπατήσῃ ἀπὸ τὰ δεξιά, ἀφοῦ 
[τῆς] κλέψῃ τὴν ἔφεσι, [τὴν] 





ἀπομακρύνῃ ἀπὸ τὸν Θεό, καὶ 
[ἔτσι], μὲ τὰ νομιζόμενα καλά, 
παρασύρη τὴν διάνοια, ἡ ὁποία 
ἐπιζητεῖ τὰ καλὰ, πρὸς τὰ χει- 





ρότερα. 
79. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος μὲ γενναι- 
| ότητα ἔκλεισε τὶς αἰσθήσεις μὲ 


κῆς ἐγκρατείας, καὶ ὑπομο- | τὴν μετρημένη καὶ περιεκτικὴ ἐγ- 


νῆς μύσας τὰς αἰσθήσεις, καὶ 
διὰ τῶν κατὰ ψυχὴν δυνά- 
µεων τὰς πρὸς τὸν νοῦν τῶν 
αἰσθητῶν σχημάτων ἀποτει- 
χίσας εἰσόδους, εὐχερῶς τοῦ 
διαβόλου τὰς πονηρὰς διόλ- 
λυσι μηχανάς, ὑποστρέφων 
αὐτὸν μετ᾽ αἰσχύνης τῆ ὁδῷ 


| κράτεια καὶ ὑπομονὴ καὶ ἀπέ- 
| κλεισε μὲ τὶς δυνάμεις τῆς ψυ- 
| χῆς, σὰν μὲ τεῖχος, τὶς εἰσόδους 
πρὸς τὸν νοῦ τῶν αἰσθητῶν σχη- 
μάτων, ἐξολοθρεύει εὔκολα τὰ 
πονηρὰ τεχνάσματα τοῦ διαβό- 
λου, κάνοντας αὐτὸν νὰ ἐπιστρέ- 
Ψῃ καταντροπιασµένος στὴν ὁδό, 
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ἡ ἦλθεν. Ὁδὸς δέ, δι᾽ ἧς ὁ 
διάβολος ἔρχεται, ἐστὶ τὰ 
πρὸς σύστασιν τοῦ σώματος 
εἶναι δοκοῦντα ὑλικά. 

π΄. Νοῦς ἑαυτῷ κατὰ φύσιν 
διὰ μέσου λόγου συνάψας 
τὴν αἴσθησιν, τὴν ἐκ τῆς φυ- 
σικῆς θεωρίας ἀληθῆ συλ- 
λέγεται γνῶσιν. 

πα΄. Πηγαί εἰσιν ἔξω τῆς πό- 
λεως, τουτέστι τὴς ψυχῆς, 
ἃς Ἐζεκίας ἐμφράττει”, τὰ 
αἰσθητὰ πάντα: ὕδατα δὲ 
τούτων τυγχάνουσι τῶν πη- 
γῶν τὰ τῶν αἰσθητῶν νοή- 
ματα. Ποταμὀς δὲ διορίζων 
διὰ μέσης τῆς πόλεως, ἐστὶν 
ἡ κατὰ φυσικὴν θεωρίαν ἐκ 
τῶν αἰσθητῶν νοημάτων συ- 
ναγομένη γνῶσις, διὰ μέσης 
διερχομένη τῆς ψυχῆς, ὡς 
νοῦ, καὶ αἰσθήσεως οὖσα µε- 
θόριος. Ἡ γὰρ γνῶσις τῶν 
αἰσθητῶν, οὔτε πάντῃ νο- 
ερας ἀπεξένωται δυνάμεως, 
οὔτε διόλου προσνέµηται 
τῇ κατ᾽ αἴσθησιν ἐνεργείᾳ' 
ἀλλ᾽ οἷον τῆς τε τοῦ νοῦ πρὸς 
τὴν αἴσθησιν, καὶ πρὸς τὸν 
νοῦν τῆς αἰσθήσεως συνόδου, 
µέση τυγχάνουσα, δι ἕαυ- 
τῆς ποιεῖται τὴν πρὸς ἄλλη- 
λα τούτων συνάφειαν' κα- 
τὰ μὲν τὴν αἴσθησιν, κατ᾽ εἷ- 














ἀπὸ τὴν ὁποία ἦρθε. Ὁδὸς δέ, ἀπὸ 
τὴν ὁποία ἔρχεται ὁ διάβολος, εἷ- 
ναι τὰ ὑλικὰ [πράγματα], τὰ ὁποῖα 
θεωροῦνται, ὅτι εἶναι [ἀπαραί- 
τητα] γιὰ τὴν σύστασι τοῦ σώ- 
ματος. 

80. Ὁ νοῦς, ὅταν ἑνώσῃ κατὰ φύ- 
σιν τὴν αἴσθησι, διὰ μέσου τῆς λο- 
γικῆς, μὲ τὸν ἑαυτό του, ἀποκτᾶ 
τὴν ἀληθινὴ γνῶσι ἀπὸ τὴν Φυσι- 
κὴ θεωρία. 

81. Οἱ πηγὲς τῆς πόλεως, δηλαδὴ τῆς 
ψυχῆς, τὶς ὁποῖες ἔφραξε ὁ Ἐζεκί- 
ας, εἶναι ὅλα τὰ αἰσθητὰ [πράγµμα- 
τα]. Ὡς ὕδατα δὲ αὐτῶν τῶν πηγῶν 
ἐννοῦνται τὰ νοήματα τῶν αἰσθη- 
τῶν [πραγμάτων]. Ποταμὸς δέ, ὁ 
ὁποῖος προσδιορίζει τὰ σύνορα, διὰ 
μέσου τῆς πόλεως, εἶναι ἢ γνῶσι, 
ποὺ συνάγεται ἀπὸ τὰ αἰσθητὰ νο- 
ήματα κατὰ τὴν φυσικὴ θεωρία, ἡ 
ὁποία διέρχεται διὰ μέσου τῆς ψυ- 
χῆς, καθὼς κεῖται πράγματι ὡς ὅριο 
μεταξὺ νοὸς καὶ αἰσθήσεως. Διότι 
ἡ γνῶσι τῶν αἰσθητῶν οὔτε ἐντε- 
λῶς ἀποξενώνεται ἀπὸ τὴν νοερὰ 
δύναμι οὔτε καθ᾽ ὁλοκληρίαν προ- 
σαρμόζεται στὴν ἐνέργεια τῆς αἰ- 
σθήσεως: ἀλλά, καθὼς [ἡ γνῶσι 
τῶν αἰσθητῶν] συμβαίνει [νὰ εἷ- 
ναι] τὸ μέσον τῆς συναντήσεως καὶ 
τοῦ νοὸς μὲ τὴν αἴσθησι καὶ τῆς 
αἰσθήσεως μὲ τὸν νοῦ, κατορθώνει 
μὲ αὐτὴν τὴν ἴδια [τὴν γνῶσι τῶν 
αἰσθητῶν] τὴν συνάφεια αὐτῶν, [δη- 
λαδὴ τῆς αἰσθήσεως καὶ τοῦ νοός], 
μεταξύ τους. Ὡς πρὸς μὲν τὴν αἴσθη- 
σι, [ἡ γνῶσι τῶν αἰσθητῶν κατορθώ- 
νει τὴν συνάφεια μὲ τὸν νοῦ], λαμ- 
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δος τυπουμένη τοῖς σχήμα- 
σι τῶν αἰσθητῶν: κατὰ δὲ τὸν 
νοῦν, εἰς λόγους τῶν σχη- 
μάτων τοὺς τύπους µετα- 
βιβάζουσα. Διὸ ποταμὸς δι- 
ορίζων διὰ μέσης τῆς πόλε- 
ως εἰκότως προσηγορεύθη 
τῶν ὁρωμένων ἡ γνῶσις, ὡς 
τῶν ἄκρων, λέγω δὲ νοῦ καὶ 
αἰσθήσεως, οὖσα μεταίχ- 
μιος. 

πβ΄. Ὁ κατὰ τὸν καιρὸν τῆς 
τῶν πειρασμῶν ἐπαναστά- 
σεως, τῆς μὲν φυσικῆς ἁπε- 
χόμενος θεωρίας, τῆς δὲ προ- 
σευχῆς κατὰ τὴν ἐκ πάντων 
πρὸς ἑαυτόν τε, καὶ τὸν Θε- 
ὂν τοῦ νοῦ συστολὴν ἀντε- 
χόµενος, ἀποκτείνει τὴν ποι- 
ητικὴν τῆς κακίας ἕξιν, καὶ 
ἀποστρέφει μετ᾽ αἰσχύνης 
τὸν διάβολον ὑποβαλλόμενον 
τὴν εἰρημένην ἕξιν, ἐφ᾽ ἧς 
πεποιθώς μετὰ τῆς οἰκείας 
ἀλαζονίας ἦλθε πρὸς τὴν 
ψυχήν, διὰ τῶν ὑπερηφάνων 
λογισμῶν, τῆς ἀληθείας κα- 
τεπαιρόμενος. Ὅπερ τυχὸν 
καὶ γνούς, καὶ παθών, καὶ 
ποιήσας ὁ Μέγας Δαβίδ, ὁ 
πάντων μάλιστα πεῖραν 
ἔχων της τῶν νοητῶν πολέ- 
μων παρατάξεως, ἐν τῷ συ- 
στῆναι, φησί, τὸν ἁμαρτω- 














βάνοντας, κατὰ εἶδος, τὴν εἰκόνα 
ἀπὸ τὰ σχήματα τῶν αἰσθητῶν: 
ὡς πρὸς δὲ τὸν νοῦ, [ἡ γνῶσι τῶν 
αἰσθητῶν κατορθώνει τὴν συνά- 
Φεια μὲ τὴν αἴσθησι], ἀνάγοντας 
σὲ λόγους τὶς εἰκόνες τῶν σχηµά- 
των [τῶν αἰσθητῶν]. Γι’ αὐπό, δι- 
καίως, ὀνομάσθηκε ἡ γνῶσι τῶν 
ὁρατῶν «ποταμός», ὁ ὁποῖος θέτει 
τὰ ὅρια διὰ μέσου τῆς πόλεως, ἐπει- 
δὴ βρίσκεται, πράγματι, μεταξὺ 
τῶν ἄκρων, ἐννοῶ δηλαδὴ τοῦ νο- 
ὁς καὶ τῆς αἰσθήσεως. 

82. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος κατὰ τὸν 
καιρὸ τῆς ἐπαναστάσεως τῶν πει- 
ρασμῶν, ἀπέχει μὲν τῆς φυσικῆς 
θεωρίας, ἐπιδίδεται, ὅμως, στὴν 
προσευχὴ μὲ τὸ μάζεμα τοῦ νοός, 
ἀπὸ ὅλα, πρὸς τὸν ἑαυτό του καὶ 
μαζὶ πρὸς τὸν Θεό, θανατώνει τὴν 
δημιουργικὴ τῆς κακίας πνευμα- 
τικἡ κατάστασι καὶ τρέπει σὲ Φφυ- 
γὴ καταντροπιασµένο τὸν διάβο- 
λο, ποὺ [αὐτὸς] ὑποβάλλει τὴν ἀνα- 
φερομένη κατάστασι [τῆς κακίας], 
ὡς πρὸς τὴν ὁποία ἔχοντας ἐμπι- 
στοσύνη, ἦρθε στὴν ψυχὴ μὲ τὴν 
δική του ἀλαζονεία, μέσῳ τῶν 
ὑπερηφάνων λογισμῶν, ὑψηλο- 
Φρονώντας ἔναντι τῆς Ἀληθείας. 
Αὐτὸ ἀκριβῶς, ἀφοῦ ἴσως γνώρι- 
σε καὶ ἔπαθε καὶ ἔπραξε ὁ Μέγας 
Λαυῖδ, ὁ ὁποῖος ἔχει περισσότερο 
ἀπ᾽ ὅλους πεῖρα τοῦ τρόπου παρα- 
τάξεως στοὺς νοητοὺς πολέμους, 
λέγει: «κατὰ τὸν καιρὸ τῆς παρα- 
τάξεως [σὲ μάχη] τοῦ ἁμαρτω- 
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λὸν ἐναντίον μου, ἐκωφώ- 
θην, καὶ ἐταπεινώθην, καὶ 
ἐσίγησα ἐξ ἀγαθῶν"“', Καὶ 
μετ᾽ αὐτὸν ὁ θεῖος Ἱερεμίας, 
προστάσσων τῷ λαῷ μὴ ἐκ- 
βῆναι τῆς πόλεως, διὰ τὴν 
κύκλωθεν παροικοῦσαν τῶν 
ἐχθρῶν ῥομφαίαν”. 

πγ΄. Καὶ ὁ μακάριος τοίνυν 
Ἄβελ, εἴπερ ἐφυλάξατο καὶ 
μὴ ἐξῆλθε τῷ Κάῑν ἐν τῷ πε- 
δίῳ, τουτέστιν ἐν τῷ πλά- 
τει τῆς φυσικῆς θεωρίας πρὸ 
τῆς ἀπαθείας, οὐκ ἂν ἐπα- 
ναστὰς ἀπέκτεινεν αὐτόν”, 
μετὰ δόλου κλέψας τοῖς δε- 
ξιοῖς, κατὰ τὴν τῶν ὄντων Θε- 
ωρίαν πρὸ τῆς τελείας ἕξε- 
ως, ὁ τῆς σαρκὸς νόμος, ὁ 
Κάῑν καὶ ὧν καὶ καλούμενος. 
πδ΄. Ὁμοίως καὶ Δεῖνα ἡ τοῦ 
Μεγάλου θυγάτηρ Ἰακώβ, 
εἰμὴ συνεξῆλθε ταις θυγα- 
τράσι τῶν ἐγχωρίων, τουτέ- 
στι ταῖς αἰσθητικαῖς φαντα- 
σίαις, οὐκ ἂν Συχὲμ ὁ υἱὸς 
Ἐμμὸρ ἐπαναστάς αὐτὴν ἐτα- 
πείνωσεν”. 

πε΄. Καλόν ἐστι πρὸ τῆς τε- 
λείας ἕξεως μὴ ἅπτεσθαι 
ἡμᾶς τῆς φυσικῆς θεωρίας, 
ἵνα μὴ λόγους ἐπιζητοῦντες 
πνευματικοὺς ἐκ τῶν ὁρω- 
μένων κτισμάτων, λάθωμεν 








λοῦ ἐναντίον µου ἔγινα κωφὸς καὶ 
ταπεινώθηκα καὶ ἔπαυσα νὰ μι- 
λῶ γιὰ τὰ ἀγαθά». Καὶ μετὰ ἀπ᾽ αὐ- 
τὸν ὁ θεῖος Ἱερεμίας [λέγει τὸ ἴδιο], 
προστάζοντας τὸν λαὸ νὰ μὴν βγῇ 
ἐξω ἀπὸ τὴν πόλι, ἐξ αἰτίας τοῦ 
ὅτι πλησίασε κοντά [τους], ἀπ᾽ ὅλα 
τὰ μέρη, τὸ [θανατηφόρο] σπαθὶ 
τῶν ἐχθρῶν. 

89. Καί, ἐπιπλέον, ὁ μακάριος Ἄβελ, 
ἐὰν προφυλασσόταν καὶ δὲν πή- 
γαινε ἔξω μὲ τὸν Κάῑν στὴν πεδι- 
άδα, δηλαδὴ στὸ πλάτος τῆς φυ- 
σικῆς θεωρίας, πρὶν ἀπὸ τὴν ἀπά- 
θεια, δὲν θὰ τὸν σκότωνε, ὁρμών- 
τας ἐναντίον του ὁ Κάῑν, ὁ ὁποῖος 
καὶ εἶναι καὶ ὀνομάζεται νόμος 
τῆς σαρκός, ἀφοῦ [πρῶτα] τὸν ἔκλε- 
ψε μὲ δόλο ἀπὸ τὰ δεξιά, μὲ τὴν Θε- 
ωρία τῶν ὄντων, πρὶν ἀπὸ τὴν τε- 
λεία πνευματικὴ κατάστασι [τῆς 
ἀπαθείας]. 

84. Ὁμοίως καὶ ἢ Δείνα ἡ θυγατέ- 
ρα τοῦ Μεγάλου Ἰακώβ, ἐὰν δὲν 
ἔβγαινε ἕξω μαζὶ μὲ τὶς θυγατέρες 
τῶν γηγενῶν, δηλαδὴ μὲ τὶς αἰσθη- 
τικὲς φαντασίες5 [ἐκεῖνες ποὺ προ- 
κύπτουν ἐκ τῶν αἰσθήσεων], δὲν θὰ 
τὴν ταπείνωνε ὁρμώντας ἐναντί- 
ον [της] ὁ γιὸς τοῦ Ἐμμόρ, ὁ Συχέμ. 
85. Καλὸ εἶναι, πρὶν ἀπὸ τὴν τε- 
λεία πνευματικὴ κατάστασι [τῆς 
ἀπαθείας], νὰ μὴν προσεγγίζω- 
µε ἐμεῖς τὴν Φυσικὴ θεωρία, γιὰ 
νὰ μὴν συλλέξωμε πάθη, χωρὶς 
νὰ τὸ ἀντιληφθοῦμε, ἐνῶ ἐπιζη- 
τοῦμε τοὺς πνευματικοὺς λόγους 
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πάθη συλλέγοντες. Πλέον 
γὰρ ἐν τοῖς ἀτελέσι δυνα- 
στεύει πρὸς τὴν αἴσθησιν τὰ 
φαινόμενα σχήματα τῶν 
ὁρωμένων, ἢ πρὸς τὴν ψυχὴν 
οἱ κεκρυμμένοι τοῖς σχήμα- 
σι λόγοι τῶν γεγονότων. Οἱ 
μέντοι μόνῳ τῷ γράμματι 
προσδήσαντες Ἰουδαϊκῶς 
τὴν διάνοιαν, κατὰ τὸν αἰῶ- 
να τοῦτον ἐκδέχονται τάς 
ἐπαγγελίας τῶν ἀκηράτων 
ἀγαθῶν, ἀγνοοῦντες τὰ κα- 
τὰ φύσιν τῆς ψυχῆς ἀγαθά. 
πς΄. Ὁ τὴν εἰκόνα φορέσας 
του ἐπουρανίου”, τῷ πνεύ- 
ματι διὰ πάντων ἕπεσθαι 
σπεύδει τῆς ἁγίας Γραφῆς, 
ἐν ᾧ δι ἀρετῆς καὶ γνώσεως, 
ἡ τῆς ψυχῆς ὑπάρχει συντή- 
ρησις. Ὁ δὲ τὴν εἰκόνα Φορῶν 
τοῦ χοϊκοῦ, τὸ γράμμα μόνον 
περιέπει’ ἐν ᾧ ἡ κατ᾽ αἴσθη- 
σιν πρὸς σώμα λατρεία συ- 
γέστηκε τὰ πάθη δηµιουρ- 
γοῦσα. 

πζ. Κράτος Θεοῦ καθέστη- 
κεν ἡ ἀναιρετικὴ τῶν πα- 
θῶν ἀρετή, καὶ τῶν εὐσεβῶν 
φρουρητικὴ λογισμῶν: ἣν 
γεννᾷ πρᾶξις ἐντολῶν, δι᾽ ἧς 
τὰς ἀντικειμένας τῷ ἆγα- 
θῷ πονηρὰς δυνάμεις, συ- 
νεργείᾳ Θεοῦ, μᾶλλον δὲ μό- 








ἀπὸ τὰ ὁρατὰ κτίσματα. Διότι 
στοὺς ἀτελεῖς τὰ σχήματα τῶν ὁρα- 
τῶν [πραγμάτων], τὰ ὁποῖα φαί- 
νονται, κυριαρχοῦν περισσότερο 
στὴν αἴσθησι παρὰ στὴν ψυχή 
[τους] οἱ κρυμμένοι στὰ σχήματα 
λόγοι τῶν δημιουργημάτων. Ἐκεῖ- 
νοι, ὅμως, οἱ ὁποῖοι προσέδεσαν 
τὴν διάνοια μόνο στὸ γράμμα [τοῦ 
Νόμου] Ἰουδαϊκῶς, ἐπειδὴ ἀγνο- 
οὖν τὰ κατὰ φύσιν ἀγαθὰ τῆς ψυ- 
χῆς, προσδοκοῦν τὶς ὑποσχέσεις 
τῶν ἄσπιλων [θείων] ἀγαθῶν κα- 
τὰ τὸν αἰῶνα αὐτὸ [τῆς παρούσης 
ζωης]. 

86. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐφόρεσε τὴν 
εἰκόνα τοῦ ἐπουρανίου, σπεύδει 
δι ὅλων τῶν [τρόπων] νὰ ἀκολου- 
θῇ τὸ πνεῦμα τῆς Ἁγίας Γραφῆς, 
μέσα στὸ ὁποῖο κατορθώνεται ἡ 
συντήρησι τῆς ψυχῆς, διὰ τῆς 
ἀρετῆς καὶ τῆς γνώσεως. Ἐκεῖ- 
νος, ὅμως, ὁ ὁποῖος φορᾶ τὴν εἰ- 
κόνα τοῦ χοϊκοῦ, φροντίζει μό- 
νο γιὰ τὸ γράμμα [τοῦ Νόμου], μέ- 
σα στὸ ὁποῖο συνάπτεται ἡ διὰ 
τῆς αἰσθήσεως ἐνασχόλησι μὲ 
τὸ σῶμα ἡ ὁποία δημιουργεῖ τὰ 
πάθη. 

87. Ὡς κυριαρχία τοῦ Θεοῦ” ὁρί- 
ζεται ἡ ἀρετή, ἡ ὁποία ἀναιρεῖ τὰ 
πάθη καὶ φρουρεῖ τοὺς εὐσεβεῖς 
λογισμούς, τὴν ὁποία γεννᾶ ἡ ἄσκη- 
σι τῶν ἐντολῶν, διὰ τῆς ὁποίας, μὲ 
τὴν βοήθεια τοῦ Θεοῦ, δηλαδὴ μᾶλ- 
λον μόνο μὲ τὴν δύναμι τοῦ Θεοῦ, 
ἀφανίζομε τὶς πονηρὲς δυνάμεις, 
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νη δυνάμει Θεοῦ, διαφθεί- 
ρομεν. Ὕψος δὲ Θεοῦ ἐστιν 
ἡ γνῶσις τῆς ἀληθείας, ἣν 
γεννᾷ τῆς τῶν γεγονότων 
θεωρίας ὁ πόνος, καὶ οἱ ἐπὶ 
τῇ πράξει τῶν ἀρετῶν ἱδρώ- 
τες, πόνου πατέρες γενόμε- 
νοι’ δι ἧς τὴν ἀντικειμένην 
τῇ ἀληθείᾳ τοῦ ψεύδους δύ- 
ναμιν παντελῶς ἐξαφανίζο- 
μεν, πᾶν ὕψωμα τῶν ἐπαι- 
ρομένων κατὰ τῆς γνώσεως 
τοῦ Θεοῦ” πονηρῶν πνευμά- 
των ταπεινοῦντες καὶ κατα- 
βάλλοντες. Καὶ γὰρ ὥς περ 
ἡ πρᾶξις γεννᾷ τὴν ἀρετήν, 
οὕτως ἡ θεωρία τὴν γνῶσιν. 
πη΄. Ἡ ἄληστος γνῶσις, ἀό- 
ριστον ἔχουσα περὶ τὴν θεί- 
αν ἀπειρίαν τὴν κατὰ νοῦν 
ὑπὲρ νόησιν κίνησιν, εἰκο- 
νίζει διὰ τῆς ἀοριστίας τὴν 
ὑπεράπειρον δόξαν τῆς ἀλη- 
θείας. Ἡ δὲ κατὰ τὴν πρό- 
νοιαν σοφῆς ἀγαθότητος αὖ- 
θαίρετος μίμησις, τιμὴν φέ- 
ρει τὴν πρὸς τὸν Θεὸν τοῦ 
νοῦ κατὰ τὴν διάθεσιν ἀρί- 
δηλον, ὡς ἔστι δυνατόν, ἐξο- 
μοίωσιν. 

πθ΄. Ἡ γλῶσσα τῆς κατὰ ψυ- 
χὴν γνωστικῆς ἐστι σύμβο- 
λον: ὁ δὲ λάρυγξ τῆς πρὸς 
τὸ σῶμα φυσικῆς φιλαυτίας 














ποὺ ἀντιστρατεύονται τὸ ἀγαθό. 
Ὕψος δὲ τοῦ Θεοῦ εἶναι ἢ γνῶσι 
τῆς Ἀληθείας, τὴν ὁποία γεννᾶ ὁ 
κόπος τῆς θεωρίας τῶν δημιουρ- 
γημάτων καὶ οἱ ἱδρῶτες γιὰ τὴν 
ἄσκησι τῶν ἀρετῶν, οἱ ὁποῖοι ἔγι- 
ναν πατέρες τοῦ κόπου [τῆς γνώ- 
σεως]: διὰ τῆς ὁποίας ἐξαφανίζο- 
με, παντελῶς, τὴν δύναμι τοῦ ψεύ- 
δους, ἢ ὁποία ἀντιστρατεύεται τὴν 
Ἀλήθεια, ταπεινώνοντας καὶ κα- 
ταβάλλοντας κάθε ἔπαρσι τῶν πο- 
νηρῶν πνευμάτων, τὰ ὁποῖα ὑπε- 
ραίρονται ἔναντι τῆς γνώσεως τοῦ 
Θεοῦ. Διότι, πράγματι, ὅπως ἀκρι- 
βῶς ἡ πρᾶξι γεννᾶ τὴν ἀρετή, κα- 
τὰ τὸν ἴδιο τρόπο ἡ θεωρία [γεν- 
νᾶ] τὴν γνῶσι. 

88. Ἡ μὴ δυναμένη νὰ λησμονη- 
θῇ [θεία] γνῶσι, ἡ ὁποία κατέχει 
τὴν νοερὰ κίνησι, γύρω ἀπὸ τὴν 
θεία ἀπειρότητα, [ἡ ὁποία εἶναι] 
πάνω καὶ πέρα ἀπὸ τὴν νόησι, εἰ- 
κονίζει, μὲ τὴν ἀπεριοριστία [τῆς], 
τὴν ὑπεράπειρη δόξα τῆς Ἀλη- 
θείας. Ἡ δὲ αὑτοπροαίρετη µίµη- 
σι τῆς σοφῆς, κατὰ τὴν Πρόνοια 
[τοῦ Θεοῦ], ἀγαθότητος ἀποφέ- 
ρει, ὡς δόξα, τὴν καταφανῆ, ὡς 
πρὸς τὴν διάθεσι, ἐξομοίωσι τοῦ 
νοὸς μὲ τὸν Θεό, ὅσον εἶναι δυ- 
νατόν. 

89. Ἡ γλῶσσα εἶναι σύμβολο τῆς 
γνωστικῆς [φυλαυτίας] στὴν ψυχή, 
[διὰ τῆς ἐπιδείξεως γνώσεων]. Ὁ δὲ 
λάρυγγας [εἶναι] ἔνδειξι τῆς φυσικῆς 
φιλαυτίας πρὸς τὸ σῶμα, [διὰ τῆς 
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τεκμήριον. Ὁ γοῦν ταῦτα ψε- 
κτῶς κολλήσας ἀλλήλοις, 
μνησθῆναι τῆς κατ᾽ ἀρετὴν 
καὶ γνῶσιν εἰρήνης ἕξεως 
οὐ δύναται, τῇ συγχύσει διὰ 
σπουδῆς τῶν σωματικῶν 
ἡδόμενος παθῶν. 

7’, Αἱ κατὰ φύσιν ὀρέξεις 
καὶ ἡδοναί, μὴ φέρουσαι τοῖς 
κεκτημένοις διαβολήν, ὡς 
ἀναγκαῖον παρακολούθημα 
τῆς φυσικῆς ὀρέξεως καθε- 
στήκασιν. Ἡδονὴν γὰρ κατὰ 
φύσιν ποιεῖ, καὶ μὴ βουλο- 
μένων ἡμῶν, καὶ ἡ τυχοῦσα 
τροφή, προλαβοῦσαν ἔνδειαν 
παραμυθουμένη: καὶ πόσις 
ἀποκρουομένη τοῦ δίψους 
τὴν ὄχλησιν: καὶ ὕπνος τὴν 
ἐκ τῆς ἐγρηγόρσεως δαπα- 
νηθεῖσαν ἀνανεούμενος δύ- 
ναμιν. Καὶ ὅσα τῶν καθ ἡμᾶς 
φυσικῶν ἕτερα τυγχάνει, 
πρὸς μὲν σύστασιν φύσεως 
ἀναγκαῖα' πρὸς δὲ κτῆσιν 
ἀρετῆς, ὑπάρχοντα χρήσι- 
μα τοῖς σπουδαίοις: ἅπερ συ- 
νεκβαίνει παντὶ νοὶ φεύγοντι 
τῆς ἁμαρτίας τὴν σύγχυσιν" 
ίνα μὴ δι᾽ αὐτὰ μείνη κρα- 
τούμενος εἰς δουλείαν τῶν 
ἐφ᾽ ἡμῖν, καὶ διαβεβλημέ- 
νων, καὶ παρὰ φύσιν παθῶν, 
οὐκ ἐχόντων ἄλλην ἐν ἡμῖν, 

















λαιμαργίας]. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ 
ὁποῖος ἀξιοκατάκριτα προσκόλ- 
λησε αὐτὰ μεταξύ τους, δὲν δύνα- 
ται νὰ θυμηθῆ τὴν πνευματικὴ κα- 
τάστασι τῆς εἰρήνης χάριν τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς γνώσεως, ἐπειδὴ εὐχα- 
ριστεῖται στὴν σύγχυσι, διὰ τῆς ἐνα- 
σχολήσεως μὲ τὰ σωματικὰ πάθη. 
90. Οἱ κατὰ φύσιν ὀρέξεις καὶ ἥδο- 
νές, ἐπειδὴ δὲν προξενοῦν [ἐφά- 
μαρτοῖ μολυσμὸ σ᾽ ἐκείνους, ποὺ 
[τὶς] κατέχουν, παρουσιάζονται ὡς 
ἀναγκαῖο ἐπακόλουθο τῆς φυσι- 
κῆς ὀρέξεως. Διότι καὶ χωρὶς ἐμεῖς 
νὰ ἐπιθυμοῦμε προξενεῖ ἡδονὴ Φυ- 
σική, καὶ ἡ τροφή, ποὺ τυχὸν βρί- 
σκεται, γιὰ νὰ παρηγορήση τὴν πα- 
ροῦσα ἀνάγκη: καὶ τὸ νερό, καθὼς 
ἀπομακρύνει τὴν ἐνόχλησι τῆς δί- 
ψας: καὶ ὁ ὕπνος, καθὼς ἀναζωογο- 
νεῖ τὴν δύναμι, ἡ ὁποία ἐξαντλήθη- 
κε ἀπὸ τὴν ἐγρήγορσι καὶ ὅσα ἄλ- 
λα ἀπὸ τὰ Φυσικὰ συμβαίνει νὰ εἷ- 
ναι ἀναγκαῖα γιὰ ἐμᾶς, ἀφ᾽ ἑνὸς γιὰ 
τὴν σύστασι τῆς φύσεως, ἀφ᾽ ἑτέρου 
εἶναι χρήσιμα στοὺς ἀγωνιστὲς γιὰ 
τὴν ἀπόκτησι τῆς ἀρετῆς: τὰ ὁποῖα, 
βέβαια, θὰ ἐξέλθουν συγχρόνως 
ἀπὸ κάθε νοῦ, ἐὰν [ὁ νοῦς] θὰ δια- 
φύγῃ ἀπὸ τὴν σύγχυσι τῆς ἁμαρ- 
τίας- γιὰ νὰ μὴν μείνῃ, ἐξ αἰτί- 
ας αὐτῶν [τῶν κατὰ φύσιν παθῶν], 
δέσμιος στὴν δουλεία τῶν ἐναντί- 
ον µας διαβλητῶν [ἐφαμάρτων] 
καὶ ἐπιπλέον παρὰ φύσιν παθῶν, 
τὰ ὁποῖα δὲν ἔχουν µέσα µας ἄλ- 
λη [κίνησι, γιὰ νὰ ἐξαλλαχθοῦν], 
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πλὴν τῆς κινήσεως τῶν κα- 
τὰ φύσιν παθῶν, τῶν μηδὲ 
πεφυκότων πρὸς τὴν ἀθά- 
νατον καὶ µακραίωνα ζωὴν 
συμμεταβαίνειν ἡμῖν. 

αγ’. Οἱ λόγοι τοῦ Θεοῦ, ψιλῶς 
κατὰ μόνην λαλούμενοι προ- 
φοράν, οὐκ ἀκούονται, φω- 
νὴν τὴν τῶν αὐτοὺς λαλούν- 
των πρᾶξιν οὐκ ἔχοντες: εἰ- 
δὲ τῇ πράξει τῶν ἐντολῶν 
ἐκφωνοῦνται, τούς τε δαίμο- 
νας ἔχουσι τῇ τοιαύτη δια- 
τηκομένους φωνή, καὶ τοὺς 
ἀνθρώπους τῇ προκοπή τῶν 
ἔργων τῆς δικαιοσύνης εὐὖ- 
πειθῶς τὸν θεῖον τῆς καρ- 
δίας οἰκοδομοῦντας ναόν. 
/β΄. Ὥσπερ ὁ Θεὸς κατ᾽ οὐ- 
σίαν οὐχ ὑποπέπτωκε γνώ- 
σει, οὕτως οὔτε ὁ λόγος αὖ- 
τοῦ γνώσει τῇ καθ᾽ ἡμᾶς πε- 
ριλαμβάνεται. Ὁ γὰρ τῆς 
ἁγίας Γραφῆς λόγος, κἂν εἰ 
δέχεται περιγραφὴν κατὰ 
τὸ γράμμα, τοῖς χρόνοις τῶν 
ἱστορουμένων πραγμάτων 
συναπολήγων: ἀλλὰ κατὰ 
πνεῦμα ταις τῶν νοουμένων 
θεωρίαις μένει διαπαντὸς 
ἀπερίγραφος. 

7γ’. Χρὴ τὸν γνωστικῶς πρὸς 
ψυχὴν τὴν ἁγίαν Γραφῆν κα- 
τὰ Χριστὸν ἐκδεχόμενον, 














ἐκτὸς ἀπὸ τὴν κίνησι τῶν κατὰ 
φύσιν παθῶν, ποὺ δὲν εἶναι [ὅμως] 
στὴν φύσι τους νὰ μεταβαίνουν 
μαζί µας στὴν ἀθάνατο καὶ μα- 
κραίωνα ζωή. 

91. Οἱ λόγοι τοῦ Θεοῦ, ὅταν µόνο 
ἀπαγγέλλωνται, μὲ τὴν ἐκφορὰ 
[τῶν φθόγγων] γυμνοὶ [ἀπὸ ἔμ- 
πρακτη ἐφαρμογή], δὲν ἀκούγον- 
ται, διότι δὲν κατέχουν τὴν πρᾶξι 
ὡς φωνή, [ὡς ἔμπρακτη ἔκφρασι] 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι τοὺς λέγουν. Ἐάν, 
ὅμως, ἐκφωνοῦνται, [ἔχοντας ὡς 
φωνὴ] τὴν πρᾶξι τῶν ἐντολῶν, 
κάνουν καὶ τοὺς δαίμονες νὰ λιώ- 
νουν μὲ αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὴν φω- 
νἠ καὶ τοὺς ἀνθρώπους νὰ οἶκο- 
δομοῦν πρόθυµα τὸν θεῖο ναὸ τῆς 
καρδίας μὲ τὴν πρόοδο τῶν ἔρ- 
γων τῆς δικαιοσύνης. 

02. Ὅπως, ἀκριβῶς, ὁ Θεὸς κατὰ τὴν 
οὐσία [Του] δὲν γίνεται ἀντιλη- 
πτὸς μὲ τὴν γνῶσι, κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο οὔτε ὁ λόγος Αὐτοῦ ἐμπίπτει 
στὴν δική µας γνῶσι. Διότι ὁ λόγος 
τῆς Ἁγίας Γραφῆς, ἀκόμη κι ἂν ἐπι- 
δέχεται προσδιορισμὸ [ἑρμηνεία] 
ὡς πρὸς τὸ γράμμα, ἐπειδὴ φθά- 
νει σὲ τέλος μαζὶ μὲ τοὺς χρόνους 
τῶν γεγονότων, τὰ ὁποῖα ἐξιστο- 
ροῦνται ὅμως, ὅσον ἀφορᾶ τὶς θεω- 
ρίες ἐκείνων, τὰ ὁποῖα νοοῦνται, τα- 
ραμένει πάντοτε κατὰ τὸ πνεῦμα 
ἀπροσδιόριστος [ἀνερμήνευτος]. 
03, Πρέπει ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, γιὰ χάρι 
τῆς ψυχῆς [του], ἑρμηνεύει κατὰ Χρι- 
στὸν μὲ [θεία] γνῶσι, τὴν Ἁγία Γρα- 
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ἀσκηθῆναι φιλοπόνως καὶ 
τῶν ὀνομάτων τὴν ἑρμηνεί- 
αν, αὐτόθεν δυνάμενον ὅλην 
τὴν τῶν γεγραμμένων σα- 
φηνίσαι διάνοιαν, εἴπερ μέ- 
λοι αὐτῷ τῆς ἀκριβοῦς τῶν 
γεγραμμένων κατονοήσεως: 
ἀλλ᾽ οὐκ Ἰουδαϊκῶς πρὸς 
σῶμα καὶ γῆν κατάγειν τὸ 
ὕψος τοῦ Πνεύματος, καὶ τὰς 
θείας καὶ ἀκηράτους τῶν νο- 
ητῶν ἀγαθῶν τῆ τῶν παρερ- 
χομένων φθορᾷ περιγρά- 
φειν ἐπαγγελίας. 

2δ΄. Ὥσπερ εὐχή ἐστιν ὑπό- 
σχεσις τῶν ἐξ ἀνθρώπων 
Θεῷ κατ᾽ ἐπαγγελίαν προσα- 
γομένων καλῶν, οὕτω προ- 
σευχὴ κατὰ τὸν εἰκότα λό- 
γον ἔσται σαφῶς ἡ τῶν ἐκ 
Θεοῦ πρὸς σωτηρίαν χορη- 
γουμένων τοῖς ἀνθρώποις 
ἀγαθῶν ἐξαίτησις, ἀντίδο- 
σιν φέρουσα τῆς τῶν προη- 
γουμένων καλῆς διαθέσεως. 
Βοὴ δέ ἐστιν ἡ τῶν κατὰ τὴν 
πρᾶξιν ἐναρέτων τρόπων, 
καὶ τῶν κατὰ τὴν θεωρίαν 
γνωστικῶν θεωρημάτων, 
ἐν τῷ καιρῷ τῆς τῶν πονη- 
ρῶν δαιμόνων ἐπαναστά- 
σεως, ἐπίδοσίς τε καὶ ἐπαύ- 
ἕησις, ἧς πάντων οὐχ ἥκι- 
στα φυσικῶς ἀκούει Θεός, 








φή, νὰ ἐπιμελῆται Φιλόπονα καὶ 
τὴν ἑρμηνεία τῶν λέξεων, γιὰ νὰ 
µπορέση ἀπὸ ἐκεῖ νὰ διασαφηνί- 
ση ὁλόκληρη τὴν σημασία ἐκεί- 
νων, ποὺ γράφονται, ἐὰν βέβαια 
ἤθελε τὸν ἐνδιαφέρῃ ἡ ἀκριβὴς κα- 
τανόησι, ὅσων γράφονται καὶ δὲν 
[φροντίζει] νὰ καταβιβάζη τὸ ὕψος 
τοῦ Πνεύματος, κατὰ τὸν Ἰουδαῖ- 
κὸ τρόπο, στὸ σῶμα καὶ στὴν γῆ 
καὶ νὰ περιορίζῃ τὶς θεῖες καὶ ἄσπι- 
λες ὑποσχέσεις τῶν νοητῶν ἆγα- 
θῶν στὴν φθορὰ τῶν ἐφημέρων 
[πραγμάτων]. 

94. Ὅπως, ἀκριβῶς, εὐχὴ [τάξιμο] 
εἶναι ἡ ὑπόσχεσι τῶν καλῶν, τὰ 
ὁποῖα προσφέρονται ἀπὸ τοὺς ἀν- 
θρώπους, σύμφωνα μὲ τὸ τάξιμό 
[τους], στὸν Θεό, κατὰ ἀντίστοι- 
χο τρόπο, ἡ προσευχή, μὲ τὸν πρέ- 
ποντα λόγο, θὰ εἶναι σαφῶς ἡ 
ἐκζήτησι τῶν ἀγαθῶν, ποὺ χορη- 
γοῦνται ἀπὸ τὸν Θεὸ στοὺς ἀν- 
θρώπους γιὰ τὴν σωτηρία [τους], 
ἡ ὁποία [ἐκζήτησι] ἀποφέρει τὴν 
ἀνταπόδοσι [ἀπὸ τὸν Θεὸ] γιὰ 
τὴν καλὴ διάθεσι τῶν προηγου- 
μένων [τῶν προσευχομένων ἀν- 
θρώπων]. Βοὴ δὲ εἶναι, κατὰ τὸν 
καιρὸ τῆς ἐξεγέρσεως τῶν πονη- 
ρῶν δαιμόνων, ἡ ἔντασι καὶ συνά- 
μα ἡ ἐπαύξησι τῶν ἐναρέτων τρό- 
πων, ὅσον ἀφορᾶ τὴν πρᾶξι καὶ 
τῶν γνωστικῶν θεωρημάτων, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν θεωρία. Αὐτὴ [τὴ βοὴ] 
ἀπὸ ὅλες [τὶς εὐχές], ὅπως εἶναι ὀυ- 
σικό, ἀκούει ὁ Θεὸς περισσότερο, 
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ἀντὶ μεγάλης φωνῆς, τὴν 
τῶν τῆς ἀρετῆς καὶ γνώσεως 
ἐπιμελουμένων διάθεσιν. 
Ζε΄. Ἡ πονηρὰ καὶ ὀλέθριος 
τοῦ διαβόλου βασιλεία, διὰ 
τῆς τῶν Ἀσσυρίων τυπου- 
µένη βασιλείας», τὸν κατὰ 
τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς γνώσεως 
συναγείρασα πόλεμον, διὰ 
τῶν αὐτῆς ἐμφύτων δυνά- 
µεων τροποῦσθαι μηχανᾶ- 
ται τὴν ψυχήν. Τὴν μὲν ἔπι- 
θυμίαν πρώτον, εἰς ὄρεξιν 
τῶν παρὰ φύσιν διερεθίζου- 
σα, καὶ τὰ αἰσθητὰ τῶν νο- 
ητῶν προτιμᾶν ἀναπείθου- 
σα: τὸν δὲ θυμὸν ὑπεραγω- 
νίζεσθαι τοῦ αἱρεθέντος 
ὑπὸ τῆς ἐπιθυμίας αἰσθη- 
τοῦ διεγείρουσα: τὸ δὲ λογι- 
κόν, τοὺς τρόπους ἐπινοεῖν 
τῶν κατ᾽ αἴσθησιν ἡδονῶν 
ἐκδιδάσκουσα. 

ς΄. Τῆς ἄκρας ἀγαθότητος 
ἴδιον τό, μὴ μόνον τὰς Θείας 
καὶ ἀσωμάτους τῶν νοητῶν 
οὐσίας, τῆς ἀποῤῥήτου καὶ 
θείας ἀπεικονίσματα κατα- 
στῆναι δόξης, ὅλην κατὰ τὸ 
θεμιτὸν ἀναλόγως αὐταῖς 
εἰσδεχομένας τὴν ἀπερινό- 
ητον ὡραιότητα τοῦ ἀπρο- 
σίτου κάλλους: ἀλλὰ καὶ τοῖς 
αἰσθητοῖς, καὶ τῶν νοητῶν 











σὰν μεγάλη φωνή, [δηλαδὴ] τὴν 
[ἐσωτερυσὴ] διάθεσι ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι ἐπιμελοῦνται τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν 
[θεία] γνῶσι. 

95. Ἡ πονηρὴ καὶ ὀλέθρια βασι- 
λεία τοῦ διαβόλου, ἡ ὁποία συμ- 
βολίζεται μὲ τὴν βασιλεία τῶν Ἀσ- 
συρίων, ἀφοῦ κήρυξε τὸν πόλεμο 
ἐναντίον τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς [θεί- 
ας] γνώσεως, μηχανεύεται νὰ κα- 
τατροπώση τὴν ψυχὴ μὲ τὶς ἔμφυ- 
τες δυνάμεις τῆς [ψυχῆς]. [Μηχα- 
νεύεται] τὴν μὲν ἐπιθυμία κατὰ 
πρῶτον νὰ ἐρεθίζη συνεχῶς μὲ 
σκοπὸ τὴν ὄρεξι τῶν παρὰ φύσιν 
καὶ νὰ τὴν καταπείθῃ νὰ προτιμᾷ 
τὰ αἰσθητὰ ἀντὶ τῶν νοητῶν: τὸν 
δὲ θυμὸ νὰ διεγείρῃ, ὥστε νὰ ἀγω- 
νίζεται γιὰ χάρι ἐκείνου τοῦ αἰσθη- 
τοῦ, τὸ ὁποῖο προτιμήθηκε ἀπὸ 
τὴν ἐπιθυμία: ἐνῶ τὸ λογικὸ νὰ 
διδάσκη ἀκριβῶς, ὥστε νὰ ἐπινοῇ 
τοὺς τρόπους τῶν ἡδονῶν τῶν σχε- 
τικῶν μὲ τὴν αἴσθησι. 

96. Ἴδιον τῆς ἄκρας Ἀγαθότη- 
τος [εἶναι] ὄχι µόνον τὸ νὰ καθι- 
στᾷ τὶς θεῖες καὶ ἀσώματες οὐ- 
σίες τῶν νοητῶν [Δυνάμεων] ἀπει- 
κονίσματα τῆς θείας μυστικῆς 
δόξης, οἱ ὁποῖες δέχονται μέσα 
[τους], κατὰ τὸ ἀναλόγως πρὸς 
αὐτὲς ἐπιτρεπτό, ὁλόκληρη τὴν 
ἀπερινόητη ὡραιότητα τοῦ ἀπρο- 
σίτου θείου κάλλους: ἀλλὰ [εἷ- 
ναι ἴδιόν Της] καὶ [τὸ] νὰ ἀνα- 
μείξῃ μαζὶ μὲ τὰ αἰσθητὰ [πρά- 
γματα], τὰ ὁποῖα κατὰ πολὺ ὑπο- 
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οὐσιῶν κατὰ πολὺ ἀπιοδέου- 
σιν, ἀπηχήματα τῆς οἰκείας 
ἐγκαταμεῖξαι μεγαλειότη- 
τος, δυνάμενα τὸν ἀνθρώ- 
πινον νοῦν ἐποχούμενον αὐὖ- 
τοῖς πρὸς Θεὸν ἀπλανῶς δι- 
απορθµεύειν, ὑπεράνω πάν- 
των τῶν ὁρωμένων γινόμε- 
νον, οἷα τῆς ἄκρας ἐπιβάν- 
τα μακαριότητος. 

’ζ΄. Πᾶς νοῦς ἀρετῇ καὶ γνώ- 
σει κατεστεμμένος, οἷα δὴ 
κατὰ τὸν Μέγαν Ἐζεκίαν βα- 
σιλεύειν λαχὼν τῆς Ἱερου- 
σαλήμ”: τουτέστι τῆς εἰρή- 
νην μόνην ὁρώσης ἕξεως, 
ἤγουν τῆς παντοίων παθῶν 
ἐστερημένης καταστάσεως: 
ὅρασις γὰρ εἰρήνης Ίερου- 
σαλὴμ ἑρμηνεύεται: πᾶσαν 
ἔχει τὴν κτίσιν ὑποχείριον, 
διὰ τῶν αὐτὴν συμπληρούν- 
των εἰδῶν' τῷ μὲν Θεῷ, δι αὐ- 
τοῦ τοὺς αὐτῇ πνευματικοὺς 
τῆς γνώσεως καθάπερ δῶ- 
ρα προσκοµίζουσαν λόγους' 
αὐτῷ δὲ καθάπερ δόματα, 
τοὺς ἐνυπάρχοντας αὐτῆ κα- 
τὰ τὸν φυσικὸν νόμον πρὸς 
ἀρετὴν τρόπους παρέχου- 
σαν, καὶ διὰ τῶν ἀμφοτέρων 
δεξιουμένην τὸν κατ᾽ ἀμφό- 
τερα κρατίστως εὐδοκιμεῖν 
δυνάμενον: λέγω δέ, τὸν κατὰ 











λείπονται τῶν νοερῶν οὐσιῶν, [νὰ 
ἀναμείξη] καὶ τὰ ἀπηχήματα τῆς 
δικῆς Της µεγαλειότητος, τὰ ὁποῖα 
μποροῦν νὰ διαπορθμεύουν πρὸς 
τὸν Θεό, ἀπλανῶς, τὸν ἀνθρώπινο 
νοῦ, ὅταν μεταφέρεται, σὰν μὲ ὄχη- 
μα, ἐπάνω σ᾽ αὐτά, ἐνῶ γίνεται ὑπε- 
ράνω ὅλων τῶν ὁρωμένων, καθὼς 
ἀναβιβάζεται στὴν θεία µακαριό- 
τητα. 

97, Κάθε νοῦς στεφανωμένος μὲ 
τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν [θεία] γνῶσι, 
ἐπειδὴ [τοῦ] ἐδόθη ἀπὸ τὸν Θεό, 
ὅπως πράγματι στὸν Μέγα Ἐζεκία, 
νὰ βασιλεύῃ στὴν Ἱερουσαλήμ: δη- 
λαδὴ στὴν πνευματικὴ κατάστα- 
σι, ἡ ὁποία μόνη βλέπει τὴν εἰρή- 
νη, δηλαδὴ στὴν κατάστασι, ἡ ὁποία 
στερεῖται κάθε εἴδος ἀπὸ πάθη: δι- 
ότι «Ἱερουσαλὴμ» ἑρμηνεύεται ὅρα- 
σι τῆς εἰρήνης: [αὐτὸς ὁ νοῦς] κατέ- 
χει ὑποκειμένη [σ᾽ αὐτὸν] ὁλόκλη- 
ρη τὴν δημιουργία, μέσῳ τῶν εἰδῶν", 
τὰ ὁποῖα [εὑρίσκονται μέσα σ᾽ αὐὖ- 
τὴν καὶ] τὴν γεμίζουν: γιὰ νὰ προ- 
σφέρῃ μὲν [ἡ δημιουργία], μέσῳ αὐὖ- 
τοῦ [τοῦ νοός], ὡς δῶρα στὸν Θεό, 
τοὺς πνευματικοὺς λόγους τῆς γνώ- 
σεως [οἱ ὁποῖοι ὑπάρχουν] σ᾽ αὐ- 
τήν- σ᾽ αὐτὸν δὲ τὸν ἴδιο [τὸν νοῦ], 
ὡς χαρίσματα, νὰ προσφέρῃ τοὺς 
τρόπους, οἱ ὁποῖοι κατὰ τὸν φυσι- 
κὸ νόμο ἐνυπάρχουν σ᾽ αὐτήν, μὲ 
σκοπὸ τὴν ἀρετὴ καὶ μέσῳ καὶ τῶν 
δύο [καὶ τῶν λόγων τῆς γνώσεως καὶ 
τῶν τρόπων τῆς ἀρετῆς, ἡ δημιουρ- 
γία] νὰ δεξιώνεται ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος δύναται νὰ εὐδοκιμῇ ἄριστα καὶ 
στὰ δύο- ἐννοῶ δηλαδὴ τὸν [κατὰ 
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λόγον, καὶ βίον, διὰ πράξε- 
ώς τε καὶ θεωρίας τελειω- 
θέντα φιλόσοφον νοῦν. 

ζῃ΄. Ὁ διὰ πράξεως καὶ θεω- 
ρίας κατορθώσας εἰς ἄκρον 
τὴν ἀρετὴν καὶ τὴν γνώσιν, 
εἰκότως ὑπεραίρεται πάν- 
των τῶν σαρκικῶν καὶ δια- 
βεβλημένων παθῶν, ὑπερά- 
νω κατὰ τὴν πρᾶξιν γινόμε- 
νος, καὶ τῶν φυσικῶν λεγο- 
μένων σωμάτων, λέγω δή, 
τῶν ὑπὸ γένεσιν ὄντων καὶ 
φθοράν. Καὶ ἁπλῶς, ἵνα συ- 
νελῶν εἴπω, πάντων τῶν ὑπὸ 
αἴσθησιν εἰδῶν κατὰ τὴν Θε- 
ωρίαν, τοὺς ἐν αὐτοῖς πάν- 
τας γνωστικῶς διαπεράσας 
λόγους, τὸν νοῦν ὁ τοιοῦτος 
πρὸς τὰ συγγενή καὶ θεῖα 
ἀνήγαγεν. 

Ζθ΄. Ὁ τὴν ἀπάθειαν καθά- 
περ Ἱερουσαλὴμ οἰκεῖν διὰ 
τῶν κατὰ τὴν πρᾶξιν πό- 
νων λαχών, καὶ πάσης τῆς 
καθ’ ἁμαρτίαν ἁπηλλαγ- 
μένος ὀχλήσεως, καὶ μόνην 
εἰρήνην καὶ πράττων, καὶ 
λαλῶν, καὶ ἀκούων, καὶ λο- 
γιζόμενος: μετὰ τὸ δέξασθαι 
διὰ τῆς φυσικῆς θεωρίας τὴν 
φύσιν τῶν ὁρατῶν, τοὺς ἐν 
αὐτῇ θειοτέρους καθάπερ 
δώρα τῷ Κυρίῳ δι᾽ αὐτοῦ 














Χριστὸν] φιλόσοφο νοῦ, ὁ ὁποῖος 
τελειώθηκε στὴν πνευματικὴ καὶ 
στὴν πρακτικὴ ζωὴ καὶ διὰ τῆς 
πράξεως καὶ διὰ τῆς θεωρίας. 

98. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, διὰ τῆς πρά- 
ἕεως καὶ τῆς θεωρίας, κατόρθωσε 
στὸ ὕψιστο σημεῖο τὴν ἀρετὴ καὶ 
τὴν [θεία] γνῶσι, προφανῶς ὑψῶ- 
νεται πάνω ἀπὸ ὅλα τὰ σαρκικὰ 
καὶ ψεκτὰ [ἐφάμαρτα] πάθη, ἀφοῦ 
γίνεται κατὰ τὴν πρᾶξι ὑπεράνω 
καὶ τῶν σωμάτων, τὰ ὁποῖα κα- 
λοῦνται φυσικά, ἐννοῶ δηλαδὴ τῶν 
ὄντων, τὰ ὁποῖα ὑπόκεινται στὴν 
γένεσι καὶ τὴν φθορά. Καὶ ἁπλῶς, 
γιὰ νὰ πῶ συνοφψίζοντας, αὐτοῦ 
τοῦ ὕψους [ὁ ἄνθρωπος] κατὰ τὴν 
θεωρία διαπέρασε διὰ τῆς [Θείας] 
γνώσεως ὅλων τῶν αἰσθητῶν εἰ- 
δῶν, ὅλους τοὺς λόγους, [ποὺ εὖ- 
ρίσκονται] μέσα σ᾽ αὐτὰ [τὰ εἴδη 
καὶ] ἀνεβίβασε τὸν νοῦ [του] πρὸς 
τὰ συγγενῆ [τοῦ νοὸς νοερὰ πρά- 
γματα] καὶ στὰ θεῖα. 

09, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος, μέσῳ τῶν κό- 
πων τῆς ἀρετῆς, ἔλαβε ἀπὸ τὸν Θεὸ 
[τὸ χάρισμα] νὰ διαμένῃ στὴν ἀπά- 
θεια, σὰν στὴν Ἱερουσαλήμ, καὶ ὁ 
ὁποῖος ἔχει ἀπαλλαγή ἀπὸ κάθε 
σχετικὴ μὲ τὴν ἁμαρτία ἐνόχλησι 
καὶ μόνον τὴν εἰρήνη καὶ πράττει 
καὶ λέγει καὶ ἀκούει καὶ σκέπτε- 
ται: [αὐτὸς] μετὰ τὴν πρόσληφψι, 
[ἀφοῦ δηλαδὴ προσλάβη], διὰ τῆς 
φυσικῆς θεωρίας, τὴν φύσι τῶν 
ὁρατῶν, ἢ ὁποία προσφέρει μέ- 
σῳ τοῦ ἰδίου ὡς δῶρα στὸν Κύριο 
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προσκομίζουσαν λόγους, 
καὶ τοὺς ἐν αὐτῆ νόμους αὐὖ- 
τῷ καθάπερ βασιλεῖ δόγμα- 
τα [τεεῖε: δόματα] φέρουσαν, 


δ κατ ὀφθαλμοὺς ἐπαίρεται 
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πάντων τῶν ἐθνῶν”, ὑπε- 
ράνω γινόμενος πάντων, δη- 
λονότι τῶν τε κατὰ σάρκα 
παθῶν διὰ τῆς πράξεως, τῶν 
τε φυσικῶν σωμάτων, καὶ τῶν 
ὑπὸ τὴν αἴσθησιν πάντων εἰ- 
δῶν διὰ τῆς θεωρίας, τοὺς ἐν 
αὐτοῖς πνευματικοὺς διαβὰς 
λόγους τε, καὶ τρόπους. 

ρ΄. Ἡ πρακτικὴ φιλοσοφία 
τὸν πρακτικὸν ὑπεράνω ποι- 
εἴ τῶν παθῶν. Ἡ θεωρία δὲ 
τὸν γνωστικόν, ὑπεράνω τῶν 
ὁρωμένων καθίστησιν, ἀνα- 
βιβάσασα τὸν νοῦν πρὸς τὰ 
συγγενῆ νοητά. 








τοὺς πολὺ θείους λόγους, [ποὺ εὖ- 
ρίσκονται] μέσα σ᾽ αὐτὴν καὶ φέρ- 
νει ὡς χαρίσματα στὸν ἴδιο [τὸν 
ἄνθρωπο] σὰν σὲ βασιλέα, τοὺς 
νόμους, [ποὺ εἶναι] μέσα σ᾽ αὐ- 
τὴν [τὴν φύσι, τότε αὐτὸς ὁ ἄν- 
θρωπος] ὑψώνεται ἐνώπιον ὅλων 
τῶν ἐθνῶν, διότι γίνεται ὑπερά- 
νω ὅλων, δηλαδὴ καὶ διὰ τῆς πρά- 
ἕξεως [ὑπεράνω] τῶν σχετικῶν μὲ 
τὴν σάρκα παθῶν καὶ διὰ τῆς Θε- 
ωρίας [ὑπεράνω] τῶν φυσικῶν σω- 
μάτων καὶ ὅλων τῶν σχετικῶν μὲ 
τὴν αἴσθησι εἰδῶν, διότι διαπέρα- 
σε τοὺς μέσα σ᾽ αὐτὰ [τὰ ὄντα] καὶ 
λόγους καὶ τρόπους. 

100. Ἡ πρακτικὴ φιλοσοφία κά- 
νει τὸν πρακτικὸ ὑπεράνω τῶν 
παθῶν. Ἡ δὲ θεωρία καθιστᾶ τὸν 
γνωστικὸ ὑπεράνω τῶν ὁρατῶν 
[πραγμάτων], διότι ἀνεβίβασε τὸν 
νοῦ [του] στὰ συγγενῆ [τοῦ νοὸς] 
νοητά. 


ΖΗΜΗΕΙΣΕΙΣΞΣΧΟΌΧΛΙ Ἀ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΛΙΑ 


ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


" Ἴσως ἀρετάς. 
᾿ Ἴσως ποσότης, ἢ ἡ διαφορὰ ποσότητος. 
᾽ Ἴσως ὠρυομένην. 

΄ Ἴσως προσχώματα. 
- Ἴσως ἐπιβεβλημένου δηλαδὴ τοῦ πρέποντος. 
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β Ὁ βασιλεὺς Ὀζίας, κατὰ τὴν διάρκεια τῆς βασιλείας του, ἐποίησε τὸ 
θέληµα τοῦ Κυρίου. Ὁ Ὀζίας λάτρευε τὸν Κύριο σὲ ὅλη τὴν διάρκεια 
τῆς ζωῆς τοῦ Προφήτου Ζαχαρίου, ἀνθρώπου, ὁ ὁποῖος ἐδίδασκε τὸν 
φόβο τοῦ Κυρίου. Ὁ Ὀζίας οἰκοδόμησε πύργους στὴν Ἱερουσαλὴμ καὶ 
στὴν ἔρημο καὶ κατεσκεύασε πολεμικὲς μηχανές. Μὲ τὴν βοήθεια τοῦ 
Θεοῦ, θαυματουργικῶς, ἔγινε πολὺ ἰσχυρὸς καὶ φημισμένος. Ὅταν, ὅμως, 
ὁ Ὀζίας ἔγινε ἰσχυρὸς ὑπερηφανεύθηκε ἡ καρδία του, ὥστε νὰ κατα- 
στραφῇ. Ἁμάρτησε ἐνώπιον Κυρίου τοῦ Θεοῦ του, διότι εἰσῆλθε παρά- 
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νομα στὸν Ναὸ τοῦ Θεοῦ, γιὰ νὰ προσφέρῃ θυμίαμα στὸ θυσιαστήριο 
τῶν θυμιαμάτων. Ὁ Ἀρχιερεὺς Ἀζαρίας καὶ μαζὶ μ᾽ αὐτὸν οἱ ἱερεῖς τοῦ 
Κυρίου ἀντιστάθηκαν στὸν βασιλέα Ὀζία καὶ τοῦ εἶπαν, ὅτι δὲν τοῦ ἐπι- 
τρέπεται νὰ προσφέρῃ θυμίαμα στὸν Κύριο, καθόσον αὐτό, σύμφωνα 
μὲ τὴν ἐντολὴ τοῦ Κυρίου, εἶναι ἐπιτρεπτὸ νὰ γίνεται μόνο ἀπὸ τοὺς ἱς- 
ρεῖς, τοὺς υἱοὺς Ἀαρών, οἱ ὁποῖοι εἶναι καθιερωµένοι γιὰ τὴν προσφο- 
ρὰ τοῦ θυμιαμάτος. Τοῦ ζήτησαν, μάλιστα, νὰ ἐξέλθῃ ἀπὸ τὸν Ναό, 
διότι τὸ ἐγχείρημά του δὲν περιποιεῖ σ᾽ αὐτὸν δόξα ἐνώπιον τοῦ Κυρί- 
ου. Ὁ βασιλεὺς Ὀζίας, τότε, κρατώντας στὰ χέρια του τὸ θυμιατήριο, 
γιὰ νὰ θυμιάσῃ στὸν Ναό, θύμωσε ἀπὸ τὴν ἐπιτίμησί του ἐκ μέρους 
τῶν ἱερέων καὶ ἐπειδὴ ἐθύμωσε, φύτρωσε λέπρα στὸ μέτωπό του καὶ 
ἔγινε λεπρός. 





Υ Μετὰ τὴν λέξι ἑκουσίων συμπληρώνομε τὴν ἐλλείπουσα φράσι καὶ ἀκου- 
σίων. Ἡ ἀποκατάστασι τοῦ κειμένου γίνεται μὲ πηγὴ τὴν Ραΐπο[οσηε (765 
(οπιγ]ε!15, 56τίε6 στηεζη, Ῥατἰς 1857- 1866, Ἔκδ. ].Ρ.ΜΊρηε. (Βλ. ΜΑΞΙΜΟΥ 
ΟΜΟΛΟΤΓΗΤΟΥ ΑΓ., «Ἑκατοντὰς Δευτέρα κεφαλαίων διαφόρων θεολο- 
γικῶν τε καὶ οἰκονομικῶν καὶ περὶ ἀρετῆς καὶ κακίας», ΡΟ 90, 12455) 


ΣΧΟΛΙΑ 


ΓἩ λέξι «ἐπιστήμη» προέρχεται ἀπὸ τὸ ρῆμα «ἐπίσταμαι», τὸ ὁποῖο 
σημαίνει γνωρίζω καλῶς. Ἔτσι, «αἰτεῖν μετ᾽ ἐπιστήμης» σημαίνει, ὅτι 
ζητᾶ κἀποιος, ὄχι ἐπιπόλαια καὶ ἀνεύθυνα, ἀλλὰ μὲ σοβαρότητα ἐπι- 
στημονική. Ζητᾶ, δηλαδή, ὄχι ἁπλῶς πράγματα ἐφικτά, ἀλλὰ καὶ μὲ 
σωστὲς προῦποθέσεις ἐκζητήσεως. Λόγου χάριν στὴν Ἐπὶ τοῦ Ὄρους 
Ὁμιλία Του ὁ Κύριος μᾶς συνιστᾶ: «Αἰτεῖτε, καὶ δοθήσεται ὑμῖν, ζητεῖ- 
τε, καὶ εὑρήσετε, κρούετε, καὶ ἀνοιγήσεται ὑμῖν: πᾶς γὰρ ὁ αἰτῶν λαμ- 
βάνει καὶ ὁ ζητῶν εὑρίσκει καὶ τῷ κρούοντι ἀνοιγήσεται» (Ματθ. 7, 7-8). 
Ὅμως, στὴν προκειμένη περίπτωσι, θὰ πρέπει νὰ ληφθοῦν πολὺ σο- 
βαρὰ ὑπ᾽ ὄψιν, ὅσα εἶπε, προηγουμένως, ὁ Κύριος στὸ πέμπτο καὶ 
ἕκτο κεφάλαιο αὐτῆς τῆς Ὁμιλίας Του, ὅπου θέτει ὅλες ἐκεῖνες τὶς 
προὐποθέσεις ἐκπληρώσεως τῶν αἰτημάτων τῶν πιστῶν. Ἰδιαίτερα, 
μάλιστα, ὁ πιστὸς θὰ πρέπει νὰ ἐκπληρώσῃ, προηγουμένως, ὅσα Λλέ- 
γονται στοὺς Μακαρισμοῦύς, μὲ τοὺς ὁποίους ἀρχίζει τὴν συγκεκριµέ- 
νη διδασκαλία ὁ Χριστός. 
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2 Ὡς ἐπιμέρους «λόγους» τῶν ὄντων, θὰ μπορούσαμε νὰ ἐννοήσωμε 
τοὺς ἐπιμέρους σκοποὺς ὑπάρξεως τῶν ὄντων, σκοπούς, ποὺ ἀναφέ- 
ρονται στὴν λειτουργυςὴ χρηστικότητα τῶν ὄντων, γιὰ τὴν ὁποία καὶ 
πρακτυκῶς δημιουργήθηκαν τὰ διάφορα ὄντα. Ἀλλὰ ἡ ἐπὶ μέρους αὐ- 
τὴ χρηστικότητα θὰ πρέπει νὰ ἐντάσσεται ὀργανικὰ στὴν γενικώτερη 
λειτουργικὴ σχέσι καὶ ἑνότητα ὅλων τῶν ὄντων. Τὰ ἐπὶ μέρους ὄντα 
διέπονται καὶ νοηματοδοτοῦνται ἀπὸ τοὺς γενικώτερους «λόγους», 
ποὺ ὁδηγοῦν, ὄχι μόνο στὴν λειτουργικὴ ἑνότητα ὅλων τῶν ὄντων, 
ἀλλὰ καὶ στὸν γενικώτερο σκοπό, γιὰ τὸν ὁποῖο ὑπάρχουν, ποὺ δὲν εἷ- 
ναι ἄλλος, ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν Χριστό, ὡς Αἴτιο καὶ Σκοπό τους. 

3 Ἡ «φυσικὴ θεωρία» εἶναι ἡ θέα τῶν «λόγων» τῶν ὄντων. Ὅταν ὁ 
νοῦς καθαρθῇ ἀπὸ τὴν λύμη τῆς ἁμαρτίας, μὲ τὴν τήρησι τῶν ἐντο- 
λῶν, διὰ τῆς καθαρτικῆς θείας Χάριτος, ὁδηγεῖται στὴν θέα τῶν «λό- 
γῶν» τῶν ὄντων, στὴν «φυσικὴ θεωρία». Στὴν κατάστασι αὐτὴ γνωρί- 
ζει γιὰ ποιὸν λόγο ὑπάρχουν τὰ διάφορα ὄντα. Ἔτσι, ὄχι μόνο δια- 
σφαλίζεται ἀπὸ τὴν ἁμαρτία, ἡ ὁποία συνίσταται στὴν παράχρησι 
τῶν ὄντων ἐκ μέρους του, ἀλλὰ ὁδηγεῖται στὴν εὐχαριστιακὴ καὶ δο- 
ξολογικὴ χρῆσι τους, ἀφοῦ γνωρίζει, πλέον, ὄχι μόνο τὴν αἰτία, ἀλλὰ 
καὶ τὸν σκοπὸ τῆς ὑπάρξεως τῶν ὄντων. Αὐτὸς εἶναι, ἄλλωστε, καὶ ὁ 
λόγος, ὅτι ἡ «φυσικὴ θεωρία» προηγεῖται χρονικῶς ἀπὸ τὴν θέα τοῦ 
ἀκτίστου φωτὸς τῆς θείας Χάριτος, ἡ ὁποία θέα νοεῖται καὶ ὡς θεοπτία. 
4 Ὅταν γίνεται λόγος γιὰ τὸ κάλλος τοῦ Θεοῦ, οὐσιαστικὰ γίνεται λό- 
γος γιὰ τὴν ἴδια τὴν θεότητα τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ. Εἰδικώτερα, γίνεται 
λόγος γιὰ τὴν ἄκτιστη θεοποιὸ Χάρι, ἡ ὁποία γίνεται μεθεκτὴ ἀπὸ τὰ 
λογικὰ ὄντα, τοὺς ἀγαθοὺς ἀγγέλους καὶ τοὺς σωζομένους καὶ Όε- 
ουμένους πιστούς, σὲ βαθμὸ ἀνάλογο μὲ τὴν πνευματικὴ καθαρότη- 
τά τους. 

Τὸ κάλλος τοῦ Θεοῦ χαρακτηρίζεται ὡς «ἀμήχανο» ἀπὸ τοὺς 
Ἁγίους, οἱ ὁποῖοι τὸ εἶδαν καὶ τὸ ντύθηκαν, ἀφοῦ τὸ «ἔπαθαν», ἀφοῦ 
τὸ βίωσαν, δηλαδή, ὑπαρξιακῶς. Χαρακτηρίζεται, ἔτσι, ἐπειδὴ εἶναι 
τελείως ἀδύνατο νὰ δηλωθῇ μὲ τὸν ἀνθρώπινο λόγο, κατὰ τρόπο ἀν- 
τίστοιχο πρὸς τὴν ἀξία του. 

Καθ᾿’ ἑαυτό, τὸ κάλλος αὐτό, ὡς ἄκτιστο, εἶναι ἄῦλο, ἀόρατο 
καὶ ἀκατάληπτο μὲ τὰ κτιστά, ἀνθρώπινα καὶ μὴ μεταμορφωμένα αἱ- 
σθητήρια. Ὡς ἄκτιστο, παραμένει, πάντοτε, ἀνθρωπίνως ἀπερίγρα- 
πτο καὶ οὐσιαστικὰ ἀνέκφραστο, ἤ, ὅπως θὰ ἔλεγε ὁ Ἅγιος Γρηγόριος 
Παλαμᾶς, καὶ ἐκφραζόμενο μένει ἀνέκφραστο καὶ ἄγνωστο, εἶναι ὅμως 
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γνωστὸ μόνο σὲ ὅσους ἔχουν μετἀσχει σ᾽ αὐτὸ χαρισματικῶς καὶ «ἐν 
πάσῃ αἰσθήσει» βιωματικῶς. Αὐτὸ εἶναι, ἄλλωστε, ποὺ τοὺς παρέχει 
τὴν ἀληθινὴ καὶ ἀπλανῆ θεογνωσία, κατὰ ἐμπειρικὸ τρόπο. 

Τὸ κάλλος τοῦ Θεοῦ εἶναι ἐκεῖνο ἀκριβῶς, ποὺ ἔλαβε ὁ Ἀδὰμ 
μὲ τὸ θεῖο «ἐμφύσημα» κατὰ τὴν δημιουργία του. Μὲ τὴν πτῶσι ὁ ἄν- 
θρωπος ἔχασε αὐτὸ τὸ κάλλος, τὸ ὁποῖο καὶ ἐπανέκτησε ἐν Χριστῷ διὰ 
τοῦ ἁγίου Βαπτίσματος καὶ εἰδικώτερα διὰ τοῦ ἁγίου Χρίσματος. Τότε 
ἐνδύθηκε τὸν Χριστό, δηλαδή, τὸ ἄκτιστο κάλλος Του. Καΐ, ὅταν τὸ 
κάλλος αὐτὸ καλύφθηκε μὲ τὰ νοητὰ ἀπόβλητα τῆς ἁμαρτίας τοῦ πι- 
στοῦ, ἔμεινε πλέον σὲ προσωπικὸ ἐπίπεδο ἀφανὲς καὶ ἀπενεργοποιη- 
μένο. 

Στὸ πλαίσιο τῆς Ἐκκλησίας, ὅμως, τὸ κάλλος αὐτὸ ἐπανενερ- 
γοποιεῖται μὲ τὴν μετάνοια, τὴν ἐξομολόγησι καὶ τὴν συχνὴ θεία Κοι- 
νωνία. Ὀὐσιαστικά, τότε ὁ πιστὸς γίνεται καλός, ἐπειδὴ καλλωπίζεται 
μὲ τὸ ἀρχέτυπο κάλλος τοῦ Θεοῦ. Τότε, ὡς καθαρὸ κάτοπτρο ἀνακλᾶ 
τὴν εἰκόνα τοῦ θείου κάλλους. Τότε, κατ᾽ ἐξοχὴν ὁ νοῦς τοῦ πιστοῦ, 
θεώμενος τὸ θεῖο κάλλος, παίρνει τὴν μορφὴ τοῦ κάλλους τοῦ Πρωτο- 
τύπου του. 

Ἡ θέα τοῦ θείου κάλλος, ὡς ἀποκάλυψι τῆς ἴδιας τῆς θεότη- 
τας τοῦ Θεοῦ «πληγώνει» τὴν ψυχή, τὴν εὐαισθητοποιεῖ καὶ τὴν τρο- 
φοδοτεῖ μὲ ἀκόρεστο πόθο γιὰ τὴν μετοχὴ αὐτοῦ τοῦ κάλλους. Μὲ ἄλ- 
λα λόγια, τὸ κάλλος αὐτὸ διεγείρει στὴν ὑυχὴ τοῦ πιστοῦ τὸν θεῖο ἔρω- 
τα πρὸς τὸν Νυμφίο Χριστό. Καί, εὔλογα, τότε ἡ ψυχὴ τοῦ πιστοῦ ἀπο- 
στρέφεται ὅλα τὰ πρώην ἀγαπητὰ σ᾽ αὐτὴν κοσμικῶς ὡραῖα πράγματα. 
5 Ἐδῶ πρόκειται γιὰ τὶς ἐφάμαρτες, δηλαδή, τὶς ἐμπαθεῖς φαντασίες 
τῶν σωματικῶν αἰσθήσεων. Οἱ σωματικὲς αἰσθήσεις ἀποτελοῦν λει- 
τουργίες τοῦ κατὰ φύσιν ἀνθρώπου καὶ κατὰ συνέπειαν εἶναι καθ᾽ ἑαυ- 
τὲς ἀδιάβλητες καὶ μάλιστα «καλὲς λίαν». Ὅταν, ὅμως, δὲν λειτουρ- 
γοῦν μὲ βάσι τὶς «προδιαγραφὲς» τοῦ Δημιουργοῦ τους, καθίστανται 
«θυρίδες» πνευματικοῦ θανάτου. Βέβαια, πρωτογενῶς, ἢ ἁμαρτία, ὡς 
αἰτία τοῦ πνευματικοῦ θανάτου ἔχει, ὡς ἀφετηρία, τὸν νοῦ τοῦ ἀν- 
θρώπου καὶ εἰδικώτερα τὴν προαίρεσί του. Ὅταν οἱ εἰσερχόμενες εἰ- 
κόνες, διὰ τῶν αἰσθήσεων -- «θυρίδων», ἐμπλουτισθοῦν μὲ τοὺς πονη- 
ροὺς λογισμοὺς τῆς διανοίας, διαστρέφονται οἱ «λόγου» τῶν συγκεκρι- 
μένων ὄντων, ποὺ ἐμπίπτουν στὶς αἰσθήσεις μας, καὶ μεταβάλλονται 
σὲ διάστροφες πλέον «αἰσθητικὲς φαντασίες», οἱ ὁποῖες δὲν ἀνταπο- 
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κρίνονται, πλέον, στὴν κατὰ φύσιν καὶ «καλὴ λίαν» πραγματικότητα 
τῆς δημιουργίας. 

6 Στὴ προκειμένη περίπτωσι γίνεται λόγος γιὰ τὴν κυριαρχία τοῦ Θε- 
οὔ ἐντὸς τοῦ πιστοῦ, ἢ ὁποία νοεῖται ὡς κυριαρχία τῆς ἀρετῆς, ποὺ ἆναι- 
ρεῖ τὰ πάθη καὶ φρουρεῖ τοὺς εὐσεβεῖς λογισμούς. Θεολογικά, αὐτὴ ἡ 
κυριαρχία τοῦ Θεοῦ, στὴν ὁποία ἀναφέρεται ὁ Ἅγιος Μάξιμος παρα- 
πέμπει στὸν Ἀπόστολο Παῦλο. Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος στὴν πρὸς Κο- 
λασσαεῖς Ἐπιστολή του ἐμφανίζει τὸν Χριστὸ ὡς κεφαλὴ τῆς Ἐκκλησί- 
ας, ὡς ἀρχὴ τῆς νέας ἀνθρωπότητος, ὡς ἀναστημένο τὸν Ἴδιο πρῶτο 
ἀπὸ τοὺς νεκρούς, ὥστε νὰ γίνῃ Αὐτὸς πρῶτος σὲ ὅλα: «ἵνα γένηται 
ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων» (1, 18). Τοῦτο σημαίνει, ὅτι τὸ ζητούμενο 
ἀπὸ τοὺς πιστοὺς εἶναι νὰ κυριαρχῇ ὁ Χριστὸς στὴν ὅλη ὑπαρξί τους, 
στὸν νοῦ, στὴν σκέψι, στὸ λόγο καὶ στὰ ἔργα τους. Ὁ πρακτικὸς τρό- 
πος, γιὰ νὰ ἐπιτευχθῆ ἡ καθολικὴ αὐτὴ κυριαρχία στὴν ὕπαρξι τοῦ 
πιστοῦ, εἶναι νὰ ἀναιρεθοῦν οἱ δαιμονικὲς δυνάμεις, ποὺ ἀντιστρα- 
τεύονται τὸ ἀγαθό, ἀλλὰ καὶ ἡ ἀκαθαρσία τῶν παθῶν του. Αὐτό, ὅμως, 
εἶναι ἔργο τοῦ Θεοῦ Λόγου, ὁ ὁποῖος ἐνηνθρώπησε, γιὰ νὰ καταλύσῃ 
μὲ τὴ θεία δύναμί Του τὰ ἔργα τοῦ διαβόλου, ἀλλὰ καὶ τὸν ἴδιο τὸν δι- 
άβολο. Καὶ διὰ τῆς ἀναστάσεως Του νὰ νικήσῃ τὸν θάνατο καὶ νὰ χο- 
ρηγήσῃ τὴν νέα ἀναστάσιμη ζωή. Ὅλα αὐτὰ οἰκειώνονται δωρεὰν καὶ 
ἀκόπως μὲ ἄκτιστο τρόπο, διὰ τῶν θείων μυστηρίων. Τὸ ζητούμενο εἷ- 
ναι μόνο ἡ ἀνταπόκρισι τοῦ πιστοῦ σ᾽ αὐτὴν τὴν δωρεά, διὰ τῆς συ- 
νεργίας του, ἡ ὁποία συνίσταται στὴν μετοχή του στὰ θεουργὰ μυστή- 
ρια καὶ στὴν ἀγαπητικὴ τήρησι τῶν ἐντολῶν τοῦ Θεοῦ. Ἡ ἄσκησι τῶν 
θείων ἐντολῶν ἀναιρεῖ, πρακτικῶς, τὰ ἀκάθαρτα πάθη καὶ διασφαλί- 
ζει τοὺς λογισμοὺς ἀπὸ τὴν νοερὰ δρᾶσι τοῦ πονηροῦ. Αὐτὰ συνι- 
στοῦν, συλλήβδην, τὴν ἐν Χριστῷ ἀρετή, ἡ ὁποία τροφοδοτούμενη ἀπὸ 
τὴν ἄκτιστη δύναμι τοῦ Χριστοῦ, ἐμφανίζεται ἐμπειρικῶς καὶ «ἐν πά- 
σῃ αἰσθήσευ» στὸν πιστό, ὡς «κυριαρχία τοῦ Θεοῦ» σ᾽ αὐτόν. 

7 Ὁ ἄνθρωπος εἶναι ἢ συνδρομὴ καὶ ἡ συμπερίληψι ὅλης τῆς Δημιουρ- 
γίας, εἶναι ὁ µικρόκοσµος τοῦ μακροκόσμου, κατὰ τὸν ἐπώνυμο τῆς 
Θεολογίας Ἅγιο Γρηγόριο. Εἰδυεώτερα, ὁ νοῦς ἀποτελεῖ τὸ ἀνώτερο 
μέρος τοῦ ἀνθρώπου: μάλιστα ὁ νοῦς ἔχει κατ᾽ ἐξοχὴν τὸ κατ᾽ εἰκόνα 
μὲ προοπτικὴ τὸ καθ᾽ ὁμοίωσιν. Ὁ νοῦς, λοιπόν, τοῦ πιστοῦ, ὅταν τε- 
λειωθῇ μὲ τὴν ἀσκητικὴ πρᾶξι καὶ τὴν πνευματικὴ θεωρία -- θεοπτία 
λειτουργεῖ ὡς ἱερέας ὅλης τῆς κτίσεως, τὴν ὁποία συμπυκνώνει ὁ ἴδιος 
ἐν μιςρογραφίᾳ -- προσφέροντας ὡς δῶρα στὸ Θεὸ τοὺς πνευματικοὺς 
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«λόγους» τῆς γνώσεως, ποὺ ἐμπεριέχονται µέσα στὴν Δημιουργία. Τὰ 
διάφορα εἴδη τῆς Δημιουργίας βρίσκονται στὸ νοῦ τοῦ πιστοῦ, μετὰ 
τὴν κάθαρσί του, διὰ τῆς «φυσικῆς θεωρίας», ποὺ προηγεῖται τῆς θεο- 
πτίας. Γνωρίζοντας ὁ πιστός, διὰ τῆς «φυσικῆς θεωρίας», τοὺς «λό- 
γους» τῶν ὄντων, ἔχει οὐσιαστικὰ τὴν κτίσι «ὑποχείριον», κατὰ τὸν Ἆ- 
γιο Μάξιμο. Καὶ τοῦτο, κατὰ τὴν γνώμη µας, ἐπειδὴ μόνο ἔτσι μπορεῖ 
νὰ πραγματώνῃ ὁ πιστὸς ἀναμαρτήτως τὴν ἐντολὴ τοῦ Κυρίου: «κα- 
τακυριεύσατε αὐτῆς» (Γένεσ. 1, 28). Καὶ τοῦτο, γιατὶ τότε μόνον δὲν 
κάνει παράχρησι (ἐσφαλμένη χρῆσι τῶν πραγμάτων, ὁπότε δὲν ἀστο- 
χεῖ στὴν διαχείρισι τῆς κτίσεως. 
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α΄. Ὁ μετὰ πράξεως γινώ- 
σκων, καὶ μετὰ γνώσεως 
πράττων, θρόνος καὶ ὑποπό- 
διόν ἐστι τοῦ Θεοῦ’: θρόνος 
μέν, διὰ τὴν γνῶσιν: ὑποπό- 
διον δέ, διὰ τὴν πρᾶξιν. Εἰ 
δὲ καὶ τὸν ἀνθρώπινον νοῦν 
φαίη τις εἶναι οὐρανόν, πά- 
σης ὑλικῆς καθαιρόµενον 
φαντασίας, τοῖς δὲ θείοις τῶν 
νοητῶν ἐνασχολούμενον, 
μᾶλλον δὲ κατακοσμούμενον 
λόγοις, οὐκ ἔξω τῆς ἀλη- 
θείας ἔμοι γε δοκεῖ. 

β΄. Πᾶς φιλόσοφος, δηλονό- 
τι, καὶ εὐσεβής, ἀρετῇ καὶ 
γνώσει, ἢ πράξει καὶ θεῶ- 
ρίᾳ φρουρούμενος, ἐπειδὰν 
ἴδῃ διὰ τῶν παθῶν ἐπανα- 
στᾶσαν αὐτῷ τὴν πονηρὰν 
δύναμιν, καθάπερ τῷ Ἐζεκίᾳ 
ὁ τῶν Ἀσσυρίων βασιλεύς’, 
μίαν ἔχει πρὸς τὴν τῶν κα- 
κῶν λύσιν βοήθειαν, τὸν Θε- 
όν, ὃν ἱλεοῦται βοῶν ἀλαλή- 
τως διὰ τῆς κατὰ τὴν ἀρε- 
τὴν καὶ γνῶσιν πλείονος ἐπι- 








1. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔχει τὴν [Θεία] 
γνῶσι μαζὶ μὲ τὴν πρᾶξι καὶ ἀσκεῖ 
τὴν πρᾶξι μὲ τὴν [θεία] γνῶσι εἷ- 
ναι θρόνος καὶ ὑποπόδιο τοῦ Θε- 
ου. Θρόνος μέν, ἕνεκα τῆς [θείας] 
γνώσεως, ὑποπόδιο δέ, ἕνεκα τῆς 
πράξεως. Ἐὰν δὲ κάποιος ἤθελε πῇ, 
ὅτι ὁ ἀνθρώπινος νοῦς [εἶναι] οὐ- 
ρανός, ὅταν καθαίρεται ἀπὸ κάθε 
ὑλικὴ φαντασία καὶ ὅταν ἐνασχο- 
λῆται μὲ τὰ θεῖα ἀπὸ τὰ νοήματα, 
περισσότερο δέ, ὅταν κατακοσμῆται 
μὲ τοὺς λόγους [τῶν ὄντων], ἔχω 
τὴν γνώμη, βέβαια, [ὅτι] δὲν [βοί- 
σκεται] ἔξω ἀπὸ τὴν Ἀλήθεια. 

2. Κάθε Φιλόσοφος, [ποὺ ἀσκεῖ 
τὴν ἐν Χριστῷ Φιλοσοφία] καὶ ὡς 
ἐκ τούτου [εἶναι] καὶ εὐσεβής, 
ὁ ὁποῖος φρουρεῖται ἀπὸ τὴν ἀρε- 
τὴ καὶ τὴν [θεία] γνῶσι ἢ ἀπό τὴν 
πρᾶξι καὶ τὴν θεωρία, ὅταν δῇ, ὅτι 
ἐπαναστατεῖ συνήθως ἡ πονηρὰ 
δύναμι ἐναντίον του, μέσῳ τῶν 
παθῶν, ὅπως ἀκριβῶς ὁ βασιλεὺς 
τῶν Ἀσσυρίων ἐναντίον τοῦ Ἐζε- 
κίας, μία βοήθεια ἔχει γιὰ τὴν λύ- 
σι τῶν κακῶν: τὸν Θεὸ [μόνον], 
Τὸν Ὁποῖο ἱκετεύει μὲ περισσότε- 
ρη ἔντασι, ἐκβοώντας ἀλαλήτως, 
[μὲ τὴν σιωπηλὴ κραυγὴ] τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς [θείας] γνώσεως καὶ 
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τάσεως) καὶ δέχεται πρὸς 
συμμαχίαν, μᾶλλον δὲ πρὸς 
σωτηρίαν, Ἄγγελον, δηλο- 
νότι μείζονα σοφίας καὶ γνώ- 
σεως λόγον, ἐκτρίβοντα πάν- 
τα δυνατόν, καὶ πολεμιστήν, 
καὶ ἄρχοντα, καὶ στρατη- 
γὸν ἐν τῇ παρεμβολή). 

γ΄. Παντὸς πέφυκε πάθους 
ἄρχειν τὸ προσφυὲς αἰσθη- 
τόν. Άνευ γάρ τινος ὑπο- 
κειμένου, καὶ τὰς δυνάμεις 
τῆς ψυχῆς διὰ μέσης τινὸς 
αἰσθήσεως ἐπικινοῦντος τιρὸς 
ἑαυτό, πάθος οὐκ ἂν συ- 
σταίει [νεσίε: συσταίη] ποτέ. 
Χωρὶς γὰρ αἰσθητοῦ πράγµα- 
τος, πάθος οὐ συνίσταται. 
Μὴ γὰρ οὔσης γυναικός, 
οὐκ ἔστι πορνεία’ καὶ βρω- 
μάτων, οὐκ ἔσται γαστρι- 
μαργία: καὶ χρυσοῦ μὴ ὄν- 
τος, οὐκ ἔσται φιλαργυρία. 
Οὐκοῦν πάσης ἐμπαθοῦς κι- 
νήσεως τῶν ἐν ἡμῖν φυσι- 
κῶν δυνάμεων ἄρχει τὸ αἰ- 
σθητόν, ἤγουν δι᾽ αὐτοῦ τὴν 
ψυχὴν διερεθίζων πρὸς ἁμαρ- 
τίαν δαίμων. 

δ΄. Ἡ τρίψις τὴν ἐνέργειαν, 
ἡ ἔκτριψις δέ, καὶ αὐτὴν ἀ- 
φανίζει τῆς κακίας τὴν ἐν- 
θύμησιν. Ἡ μὲν γὰρ τρίψις, 
τῆς ἐμπαθοῦς κατ᾽ ἐνέργει- 














[τότε] δέχεται σὲ συμμαχία, μᾶλ- 
λον δὲ πρὸς σωτηρία [του] ἀνώτε- 
ϱο Ἄγγελο, δηλαδὴ λόγο Σοφίας 
καὶ [θείας] γνώσεως, ὁ ὁποῖος 
συντρίβει κάθε δυνατὸ καὶ πολε- 
μιστὴ καὶ ἄρχοντα καὶ στρατηγὸ 
στὸ στρατόπεδο [τοῦ βασιλέως 
τῶν Ἀσσυρίων, δηλαδὴ κάθε δαι- 
μονικὴ δύναμι]. 

3, Εἶναι φυσικὸ ἡ ἀρχὴ κάθε πά- 
θους [νὰ εἶναι] τὸ συγγενές 
[του] αἰσθητὸ [πρᾶγμα]. Διότι 
δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ συσταθῇ 
ποτὲ πάθος, χωρὶς κάποιο ὑπο- 
κείμενο, τὸ ὁποῖο κινεῖ ἐπιπλέον 
πρὸς τὸν ἑαυτό του καὶ τὶς δυνά- 
μεις τῆς ψυχῆς, διὰ μέσου κά- 
ποιας αἰσθήσεως. Διότι χωρὶς 
[ἑνὸς] αἰσθητοῦ πράγματος, πά- 
θος δὲν προκαλεῖται. Διότι, ἐὰν 
δὲν ὑπάρχῃ γυναῖκα, δὲν ὑπάρ- 
χει πορνεία καί, [ἐὰν δὲν ὑπάρ- 
χουν] φαγητά, δὲν θὰ ὑπάρχῃ 
γαστριμαργία. Καὶ ἐὰν δὲν ὑπάρχῃ 
χρυσός, δὲν θὰ ὑπάρχῃ Φφιλαρ- 
γυρία. Λοιπόν, σὲ κάθε ἐμπαθῆ 
κίνησι τῶν φυσικῶν δυνάμεων, 
[ποὺ ὑπάρχουν] μέσα µας, κυρι- 
αρχεῖ τὸ αἰσθητό, δηλαδή, ὁ δαί- 
μων, ὁ ὁποῖος διερεθίζει μέσῳ 
αὐτοῦ [τοῦ πάθους] τὴν ψυχὴ 
πρὸς τὴν ἁμαρτία. 

4.Ἡ ἀσκητικὴ [πρακτικὴ] ἀφανί- 
ζει τὴν ἐνέργεια [τοῦ πάθους], ἡ 
δὲ [ἕνεκα ἀσκήσεως] ἐξάλειψι, 
[ἀφανίζει] καὶ αὐτὴ τὴν ἐνθύμη- 
σι τῆς κακίας. Διότι ἡ μὲν ἀσκη- 
τικὴ [πρακτικὴ] καταργεῖ μόνον 
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αν μόνης ὑπάρχει πράξε- 
ως κατάργησις: ἡ δὲ ἔκτρι- 
φις, καὶ τῶν κατὰ διάνοιαν 
πονηρῶν κινημάτων παντε- 
λής ἐστιν ἀφανισμός. 

ε΄. Μέσα εἰσὶ Θεοῦ καὶ ἀν- 
θρώπων τὰ αἰσθητὰ καὶ τὰ 
νοητά: ὧν ὑπεράνω γίνε- 
ται χωρῶν πρὸς Θεὸν ὁ ἀν- 
θρώπινος νοῦς. Τοῖς μὲν αἱ- 
σθητοῖς κατὰ τὴν πρᾶξιν μὴ 
δουλούμενος: τοῖς δὲ νοη- 
τοῖς κατὰ τὴν θεωρίαν µη- 
δόλως κρατούμενος. 

ς΄. Κατήγορος ἡ κτίσις γί- 
νεται τῶν ἀσεβῶν ἀνθρώ- 
πων. Διὰ μὲν τῶν ἐν αὐτοῖς 
[τεσίε: αὐτῇ] λόγων, τὸν ἕαυ- 
τῆς κηρύττουσα ποιητήν: διὰ 
δὲ τῶν ἐν αὐτῇ κατ᾽ εἶδος 
ἕκαστον φυσικῶν νόμων, 
πρὸς ἀρετὴν παιδαγωγοῦ- 
σα τὸν ἄνθρωπον. Οἱ μὲν 
οὖν λόγοι, ἐν τῇ συνοχῇ 
τῆς καθ’ ἕκαστον εἴδους γνω- 
ρίζονται μονιμότητος: οἱ δὲ 
νόμοι, ἓν τῇ ταυτότητι φαί- 
νονται τῆς τοῦ καθ’ ἕκα- 
στον εἴδους φυσικῆς ἐνερ- 
γείας: οἷς μὴ ἐπιβάλλον- 
τες κατὰ τὴν ἐν ἡμῖν νοε- 
ρὰν δύναμιν, τήν τε τῶν 
ὄντων ἠγνοήσαμεν αἰτίαν, 
καὶ πᾶσι τοῖς παρὰ φύσιν 














τὴν ἐμπαθῆ, κατ᾽ ἐνέργειαν, πρᾶ- 
ἓν ἐνῶ ἢ [ἕνεκα ἀσκήσεως] ἐξά- 
λειψι εἶναι ὁλοκληρωτικὸς ἐξα- 
φανισμὸς καὶ τῶν κατὰ διάνοια 
πονηρῶν κινήσεων. 

5. Τὰ αἰσθητὰ καὶ τὰ νοητὰ εἶναι 
στὸ μέσον τοῦ Θεοῦ καὶ τῶν ἀν- 
θρώπων, τὰ ὁποῖα ὑπερβαίνει ὁ 
ἀνθρώπινος νοῦς, ὅταν κατευθύ- 
νεται πρὸς τὸν Θεό. [Τὰ ὑπερβαί- 
νεῖ], ὅταν δὲν ὑποδουλώνεται ἀπὸ 
τὰ μὲν αἰσθητὰ κατὰ τὴν πρᾶξυ 
καὶ ὅταν δὲν περιορίζεται καθόλου 
ἀπὸ τὰ νοητὰ κατὰ τὴν θεωρία. 
6. Ἡ κτίσι γίνεται κατήγορος 
τῶν ἀσεβῶν ἀνθρώπων. Διότι, 
ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν κηρύττει τὸν Δημι- 
ουργό της, διὰ τῶν λόγων, [οἱ ὁ- 
ποῖοι εὑρίσκονται] μέσα σ᾽ αὐ- 
τήν, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ παιδαγωγεῖ τὸν 
ἄνθρωπο πρὸς τὴν ἀρετή, διὰ μέ- 
σου τῶν φυσικῶν νόμων, [οἱ ὁποῖ- 
οι διέπουν], ὡς πρὸς τὴν μορφή 
[του], κἆθε τι, [ποὺ εὑρίσκεται] 
σ᾽ αὐτὴν [τὴν κτίσι]. Οἱ μὲν λόγοι, 
λοιπόν, [τῆς κτίσεως] ἀποκαλύ- 
πτονται στὴν διατήρησι τῆς µονι- 
µότητος τῆς μορφῆς, [ποὺ ὑπάρ- 
χει] σὲ κάθε τι, οἱ δὲ νόμοι, [ποὺ 
διέπουν τὴν κτίσι] φαίνονται στὴν 
ταυτότητα [ἀπόλυτη ὁμοιότητα] 
τῆς μορφῆς τῆς φυσικῆς ἐνεργεί- 
ας σὲ κάθε τι, τοὺς ὁποίους, ἐὰν 
δὲν ἐφαρμόσωμε, διὰ τῆς νοερᾶς 
δυνάμεως, [ποὺ ὑπάρχει] μέσα µας 
καὶ τὴν Αἰτία τῶν ὄντων θὰ ἀγνο- 
ήσωμε καὶ θὰ προσκολληθοῦμε 
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προστετήκαμεν πάθεσι. 

ζ᾽. Δώρα τῷ Θεῷ προσφέ- 
ρεσθαι παρ᾽ ἡμῶν ὁ λόγος 
διακελεύεται, ἵνα παραστή- 
ση τὸ τῆς θείας ἀγαθότητος 
ἄπειρον, ὡς μηδὲν προσεισε- 
νεγκούσης, δέχεται παρ᾽ 
ἡμῶν ὡς δῶρα τὰ δόματα, 
τὸ πᾶν ἡμῖν λογιζομένης 
τῆς εἰσφορᾶς: πολὺν [τεείε: 
πολλὴν] καὶ ἄφατον εἶναι 
περὶ ἡμᾶς δεικνύων τοῦ Θε- 
οὗ τὴν ἀγαθότητα, δεχομέ- 
νου ὡς ἡμῶν τὰ ἑαυτοῦ, ἐξ 
ἡμῶν αὐτῷ προσφερόμενα, 
καὶ τὴν ὑπὲρ αὐτῶν ὡς ἀλ- 
λοτρίων ὀφειλὴν ὁμολογοῦν- 
τος. 

η’. Ὁ ἄνθρωπος τοὺς πνευ- 
ματικοὺς τῶν ὁρωμένων λό- 
γους κατανοῶν, διδάσκεται 
ὥς ἔστι τις τῶν φαινομέ- 
νων ποιητής: τὴν τοῦ ὁποῖ- 
ός ἐστιν ἔννοιαν ὥς ἀνέφι- 
κτον ἀφεὶς ἀνεξέταστον. 
Τὴν γὰρ ὅτι ποιητής, ἀλλ᾽ 
οὐχ ὁποιός ἐστιν ὁ ποιητής, 
ὁρωμένη σαφῶς ἡ κτίσις, 
παρέχει κατάληψιν. 

θ΄. Ὀργὴ Θεοῦ ἐστιν ἡ τῶν 
παιδαγωγουμένων ἐπίπονος 
αἴσθησις, ἐπίπονος δὲ κα- 
θέστηκεν αἴσθησις ἡ τῶν ἀκου- 
σίων πόνων ἐπαγωγή, δι ἧς 











σὲ ὅλα τὰ παρὰ φύσιν πάθη. 

7. Ὁ Λόγος παραγγέλλει νὰ προ- 
σφέρωνται δῶρα στὸν Θεὸ ἀπὸ 
ἐμᾶς, γιὰ νὰ δείξῃ τὸ ἄπειρον 
τῆς θείας ἀγαθότητος, ὡσὰν δῆ- 
θεν, ἐνῶ δὲν προσέφερε τίποτε 
[σὲ μᾶς], δέχεται ἀπὸ μᾶς, ὡς δῶ- 
ρα αὐτά, ποὺ [ὁ ἴδιος ὁ Θεὸς] μᾶς 
ἔδωσε [καὶ] καταλογίζοντας σ᾽ 
ἐμᾶς τὸ ὅλον τῆς προσφορᾶς, ἀπο- 
δεικνύει [ὁ Λόγος], ὅτι εἶναι πο- 
λὺ μεγάλη καὶ ἄφατος ἡ ἀγαθό- 
τητα τοῦ Θεοῦ πρὸς ἐμᾶς, ἀφοῦ 
δέχεται τὰ δικά του, ὡς δικά µας, 
τὰ ὁποῖα προσφέρονται ἀπὸ ἐμᾶς 
σ᾽ Αὐτὸν καὶ [ἐπιπλέον] ἀναγνω- 
ρίζει τὴν ὀφειλὴ γι᾿ αὐτά, σὰν 
νὰ ἦταν ξένα [καὶ ὄχι δικά Του]. 
8. Ὁ ἄνθρωπος, ὅταν κατανοῇ 
τοὺς πνευματικοὺς λόγους τῶν 
ὁρατῶν, διδάσκεται, ὅτι ὑπάρχει 
Κάποιος Δημιουργὸς τῶν Φαινο- 
μένων [δημιουργημάτων], ἐνῶ 
ἀφήνει ἀνεξέταστη τὴν ἔννοια 
τοῦ τί λογῆς εἶναι [Αὐτὸς ὁ Δη- 
μιουργός], διότι [εἶναι] ἀδύνατον 
[νὰ ἐρευνηθῇ Αὐτός]. Διότι ἡ κτίσι, 
ὅταν παρατηρῆται προσεκτικά, 
[μᾶς] παρέχει τὴν κατανόησι, ὅτι 
[ὑπάρχει] Δημιουργός, ἀλλὰ ὄχι, 
πῶς εἶναι ὁ Δημιουργός. 

9. Εἶναι ὀργὴ Θεοῦ ἡ ὀδυνηρὴ αἱ- 
σθησι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι παιδα- 
γωγοῦνται [δοκιμάζονται ἀπὸ 
τὸν Θεό]: ὀδυνηρὴ δὲ αἴσθησι 
καθίσταται ἡ ἐπιφορὰ τῶν ἀκου- 
σίων πόνων, διὰ τῆς ὁποίας ὁ 
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τὸν ἐπ᾽ ἀρετῇ καὶ γνώσει 
φυσιούμενον νοῦν ὁ Θεὸς 
ἄγει πολλάκις πρὸς συστο- 
λὴν καὶ ταπείνωσιν: αὐτὸν 
ἑαυτοῦ γενέσθαι διδοὺς ἐπι- 
γνώμονα, καὶ τῆς οἰκείας ἀσθε- 
νείας συνίστορα: ἧς ἐπαισθό- 
μενος, τὸ μάταιον οἴδημα τῆς 
καρδίας ἀποτίθεται. 

ι΄. Ὀργὴ Κυρίου ἐστιν ἡ ἀνα- 
κωχῆ τῆς τῶν θείων χαρι- 
σμάτων χορηγίας: ἥτις συμ- 
φερόντως ἐπὶ πάντα γίνε- 
ται νοῦν ὑψηλὸν καὶ μετέ- 
ωρον: καὶ τοῖς δοθεῖσιν αὖ- 
τῷ θεόθεν καλοῖς, ἐπ᾽ ἰδί- 
οις κατορθώμασι µεγαλαυ- 
χούμενον. 

ια΄. Πᾶς γνωστικὸς καὶ φι- 
λόσοφος νοῦς, καὶ τὸν Ἰού- 
δαν ἔχει καὶ τὴν Ἱερουσα- 
λήμ- τὸν μὲν Ἰούδαν, ὡς πρα- 
κτικὴν φιλοσοφίαν: τὴν δὲ 
Ἱερουσαλήμ, ὥς θεωρητικὴν 
μυσταγωγίαν. Ὁπηνίκα οὖν 
διὰ τῆς θείας χάριτος, ὁ 
φιλόθεος νοῦς, κατά τε τὴν 
πρακτικήν, καὶ θεωρητι- 
κὴν φιλοσοφίαν, πᾶσαν ἀν- 
τικειµένην ἀρετῆ καὶ γνώ- 
σει διακρουσάμενος δύνα- 
μιν, τελείως τὸ κατὰ τῶν 
πνευμάτων τῆς πονηρίας 
ἀναδήσηται κράτος, καὶ μὴ 














Θεὸς πολλὲς φορὲς τὸν νοῦ, ὁ 
ὁποῖος ὑπερηφανεύεται γιὰ τὴν 
ἀρετὴ καὶ τὴν γνῶσι [του], τὸν 
ὁδηγεῖ σὲ συστολὴ καὶ ταπείνω- 
σι ἐπιτρέποντας, [κατ᾽ αὐτὸν τὸν 
τρόπο], νὰ γίνῃ ὁ ἴδιος [ὁ νοῦς] 
ἀκριβὴς γνώστης τοῦ ἑαυτοῦ 
του καὶ μάρτυρας τῆς ἀσθενείας 
του, τὴν ὁποία, ἀφοῦ συναισταν- 
θῃ, ἀποβάλλει τὸ μάταιο οἴδημα 
[τὴν ἔπαρσι] τῆς καρδίας [του]. 
10. Ὀργὴ Θεοῦ εἶναι ἢ ἀναστολὴ 
τῆς παροχῆς τῶν θείων χαρισμά- 
των, ἢ ὁποία γίνεται σὲ κάθε νοῦ 
ὑψηλόφρονα καὶ ὑπερήφανο πρὸς 
τὸ συμφέρον [του] καὶ σ᾽ ἐκεῖνον, 
ὁ ὁποῖος καυχᾶται μὲ μεγάλα λό- 
για γιὰ τὰ καλά, ποὺ ἐδόθησαν 
σ᾽ αὐτὸν ἀπὸ τὸν Θεό, σὰν [νὰ 
ἦταν] δικά του κατορθώματα. 

11. Κάθε γνωστικὸς καὶ [κατὰ Χρι- 
στὸν] φιλόσοφος νοῦς ἔχει καὶ τὴν 
Ἰουδαία καὶ τὴν Ἱερουσαλήμ: τὴν 
μὲν Ἰουδαία, ὡς πρακτικὴ Φιλο- 
σοφία, τὴν δὲ Ἱερουσαλήμ, ὡς 
θεωρητυςὴ μυσταγωγία. Ὁπόταν, 
λοιπόν, ὁ φιλόθεος νοῦς, μὲ τὴν 
βοήθεια τῆς θείας Χάριτος, ἀφοῦ 
ἀπέκρουσε κάθε [ἐχθρικὴ] δύνα- 
µι ἐναντίον τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς 
[θείας] γνώσεως, ὅσον ἀφορᾶ καὶ 
τὴν πρακτικὴ καὶ τὴν θεωρητικὴ 
[ἐν Χριστῷ] φιλοσοφία [καὶ] περιέ- 
δεσε τελείως τὴν ἐξουσία τῶν πνευ- 
μάτων τῆς πονηρίας, δὲν ἀνα- 
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τὴν δέουσαν εὐχαριστίαν 
ἀνάθηται τῷ αἰτίῳ τῆς νί- 
κης Θεῷ, ἀλλ᾽ ὕψωθη τὴν 
καρδίαν, ἑαυτὸν τοῦ παν- 
τὸς κατορθώματος ἡγησά- 
μενος αἴτιον: τηνικαῦτα, ὡς 
μὴ ἀνταποδοὺς τῷ Θεῷ 
κατὰ τὸ ἀνταπόδομα ὃ ἀν- 
ταπέδωκεν αὐτῷ΄', δέχεται 
οὐ μόνον αὐτὸς γινομένην 
ἐπ᾽ αὐτὸν τὴν ὀργὴν τῆς 
ἐγκαταλείψεως, ἀλλὰ καὶ 
Ἰούδας καὶ Ἱερουσαλήμ: 
τοντέστιν ἡ τῆς πράξεως 
ἕξις, καὶ τῆς θεωρίας: πα- 
θῶν ἀτιμίας εὐθέως, συγ- 
χωρήσει Θεοῦ, κατεπανι- 
σταμένων τῆς πράξεως, καὶ 
τὴν τέως καθαρὰν μολυ- 
νόντων συνείδησιν: καὶ ψευ- 
δῶν ἐννοιῶν συνεπιπλεκο- 
μένων τῇ θεωρίᾳ τῶν ὄν- 
των, καὶ τὴν τέως ὀρθὴν 
διαστρεφουσῶν δόξαν τῆς 
γνώσεως. Τὸν γὰρ ἐπαιρό- 
μενον ἐπὶ πράξει, παθῶν 
ἀτιμία διαδέχεται: τὸν δὲ 
ἐπὶ γνώσει ὑψούμενον, πε- 
ρἱ τὴν ἀληθῆ θεωρίαν πταί- 
ειν ἡ δικαία κρίσις συγχω- 
ρει. 

ιβ᾽. Θείος ὡς ἀληθῶς ὅρος 
τε καὶ νόμος κατὰ τὴν πρό- 
νοιαν ἐνυπάρχει τοῖς οὖσι, 

















πέµψη, ὅμως, τὴν πρέπουσα εὐχα- 
ριστία στὸν Αἴτιο τῆς νίκης, [δηλα- 
δὴ] στὸν Θεό, ἀλλὰ ὑπερηφανευθῇ 
κατὰ τὴν καρδία, μὲ τὸ νὰ θεωρήσῃ 
τὸν ἑαυτό του αἴτιο τοῦ ὅλου κατορ- 
θώματος, τότε, ἐπειδὴ δὲν ἀντα- 
πέδωσε, ὡς ἀνάλογη ἀνταπόδοσι, 
στὸν Θεὸ [διὰ τῆς εὐχαριστίας] ἐκεῖ- 
νο, ποὺ χάρισε ὁ Θεὸς σ᾽ αὐτὸν [διὰ 
της εὐεργεσίας], δέχεται ὄχι μόνον 
αὐτὸς τὴν ὀργὴ τῆς ἐγκαταλείψεως 
[τοῦ Θεοῦ], νὰ ἔρχεται ἐπάνω του, 
ἀλλὰ καὶ ἡ Ἰουδαία καὶ ἡ Ἱερουσα- 
λὴμ [δέχονται τὴν ὀργὴ τοῦ Θεοῦ]: 
δηλαδὴ καὶ ἢ κατάοτασι τῆς πρακτι- 
κῆς του [ἀσκήσεως] καὶ τῆς θεωρίας. 
[Καὶ τότε], κατὰ παραχώρησι Θεοῦ, 
ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν ἀμέσως ἐξεγείρονται 
τὰ πάθη τῆς ἀτιμίας ἐναντίον τῆς 
πρακτυςῆς [ἀρετῆς], τὰ ὁποῖα μολύ- 
νουν τὴν προηγουμένη καθαρά [του] 
συνείδησι, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ συμπλέ- 
κονται μαζὶ μὲ τὴν θεωρία τῶν 
ὄντων [διάφορα] ψευδῆ νοήματα, 
τὰ ὁποῖα διαστρέφουν καὶ τὴν μέ- 
χρι τότε ὀρθὴ ἀντίληψι περὶ τῆς [θεί- 
ας] γνώσεως. Διότι ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος ὑπερηφανεύεται γιὰ τὴν πρα- 
κτική [του ἀρετή], τὸν περιμένει ἡ 
ἀτιμία τῶν παθῶν, ἐκεῖνος δέ, ὁ 
ὁποῖος ὑχύνεται, [καυχώμενος] γιὰ 
τὴν γνῶσι, ἡ δικαία κρίσι [τοῦ Θε- 
οὔ] ἐπιτρέπει νἁπλανᾶται, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ἀληθινὴ θεωρία. 

12. Μέσα στὰ ὅντα ὑπάρχει, 
πράγματι, κατὰ τὴν [θεία] Πρό- 
νοια, θεῖος καὶ ὅρος καὶ νόμος, ὁ 
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παιδεύεσθαι διὰ τῶν ἐναν- 
τίων ἐπιτρέπων πρὸς εὐ- 
γνωμοσύνην τοὺς ἐπὶ κρείτ- 
τοσι φανέντας ἀγνώμονας, 
καὶ τὴν πεῖραν τῶν ἀντι- 
κειμένων, τῆς τῶν καλῶν 
κατορθωτικῆς θείας ἐπίγνω- 
σιν ποιεῖσθαι δυνάμεως: ὧς 
ἂν μὴ παντελῶς ἐπὶ τοῖς 
ἀμείνοσιν ἀκαθαίρετον πα- 
ρὰ τῆς προνοίας ἔχειν συγ- 
χωρηθέντες τὴν οἴησιν, εἰς 
τὴν ἀντίθεον τῆς ὑπερηφα- 
νίας διάθεσιν κατολισθήσω- 
μεν, ἑαυτῶν κατὰ φύσιν, 
ἀλλ᾽ οὐκ ἐπίκτητον χάριτι 
τὴν τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς 
γνώσεως κτῆσιν εἶναι νο- 
μίζοντες: καὶ εὑρεθῶμεν τῷ 
καλῷ πρὸς τὴν τοῦ κακοῦ 
χρώμενοι γένεσιν: καὶ δι᾽ 
ὧν ἔδει πλέον διασφιχθεῖ- 
σαν ἐν ἡμῖν ἀσάλευτον μέ- 
νειν τὴν θείαν ἐπίγνωσιν, 
δι᾽ ἐκείνων ὡς οὐκ ὄφελον 
τὴν ταύτης νοσήσαντες ἄγνοι- 
αν. 

ιγ΄. Ὅρον καὶ νόμον ἐνυ- 
πάρχοντα θεῖον τοῖς οὖσιν 
ἴσμεν, τὴν τῶν ὄντων συνε- 
κτικὴν πρόνοιαν, κατὰ κρί- 
σιν δικαίαν τῇ σπάνει τῶν 
ἀγαθῶν παιδεύουσαν πρὸς 
εὐγνωμοσύνην τοὺς ἐπὶ τῇ 








ὁποῖος παραχωρεῖ νὰ παιδεύωνται 
μὲ τὰ δυσάρεστα ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι 
ἀποδείχθηκαν ἀγνώμονες [καὶ δὲν 
ἐκινήθησαν] εὐγνωμόνως [πρὸς τὸν 
Θεὸ] γιὰ τὰ ἀγαθά, [ποὺ ἔλαβαν] 
καὶ [κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο] νὰ µετα- 
ποιήσουν τὴν ἐμπειρία ἀπὸ τὰ δυ- 
σάρεστα σὲ ἐπίγνωσι τῆς θείας δυ- 
νάμεως, ἡ ὁποία [πράγματι αὐτὴ] 
κατορθώνει τὰ καλά. Ὥστε νὰ μὴν 
ἀφεθοῦμε ἐντελῶς ἀπὸ τὴν [θεία] 
Πρόνοια νὰ ἔχωμε ἀσύντριπτη τὴν 
ἔπαρσι γιὰ τὰ καλὰ [ποὺ πράξαμε 
καὶ] διολισθήσωμε τυχὸν στὴν ἀντί- 
θετη κατάστασι τῆς ὑπερηφανίας 
μὲ τὸ νὰ θεωροῦμε, ὅτι τὸ ἀπόκτη- 
μα τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς [θείας] γνώ- 
σεως εἶναι [κατόρθωμα] τῆς δικῆς 
μας φύσεως καὶ ὄχι κάτι, ποὺ ἀποκτή- 
σαµε ἐκ τῶν ὑστέρων, διὰ τῆς [θείας] 
Χάριτος. Καὶ [τότε] θὰ εὑρεθοῦμε 
νὰ χρησιμοποιοῦμε τὸ καλὸ γιὰ τὴν 
γένεσι τοῦ κακοῦ. Καὶ ἐκεῖνα, μὲ τὰ 
ὁποῖα ἔπρεπε περισσότερο, ἀφοῦ δεθῇ 
σφιχτὰ μέσα µας ἡ θεία ἐπίγνωσι 
νὰ μένῃ ἀσάλευτη, μ᾽ ἐκεῖνα, ὅμως, 
ὅπως δὲν ἔπρεπε, νὰ ἀσθενοῦμε συ- 
νήθως [μὲ ἀσθένεια] τὴν ἄγνοια αὐ- 
τῆς, [δηλαδή τῆς θείας ἐπιγνώσεως]. 
13. Γνωρίζομε, [ὅτι εἶναι ἢ Θεία] Πρό- 
νοια, ἡ ὁποία συγκρατεῖ τὰ ὄντα, 
θεῖος ὅρος καὶ νόμος, ὁ ὁποῖος ὁ- 
πάρχει μέσα στὰ ὄντα. [Αὐτή], κα- 
τὰ τὴν δικαία κρίσι [τοῦ Θεοῦ], ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι γιὰ τὴν ἀφθονία 
τῶν ἀγαθῶν, φάνηκαν ἀγνώμονες 
πρὸς τὸν Χορηγὸ αὐτῆς [τῆς ἀφθονί- 
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ἀφθονίᾳ τῶν ἀγαθῶν πρὸς 
τὸν ταύτης χορηγὸν φανέν- 
τας ἀγνώμονας, διὰ τῶν ἐ- 
γναντίων αὐτοὺς πρὸς συναί- 
σθησιν ἄγουσαν, τῆς τοῦ χα- 
ριζομένου τὰ καλὰ διαγνώ- 
σεως. Ἡ ἐπ᾽ ἀρετῇ γὰρ οἴη- 
σις, ἀπαιδαγώγητος μένου- 
σα, τὸ τῆς ὑπερηφανίας γεν- 
νᾶν πέφυκε νόσημα, τὸ τὴν 
ἀντικειμένην τῷ Θεῷ φέ- 
ρον διάθεσιν. 

ιδ΄. Ὁ οἰόμενος ἑαυτὸν κατει- 
ληφέναι τὸ τέλος τῆς ἀρε- 
τῆς, οὐδαμῶς ζητήσει λοιπὸν 
τὴν πηγαίαν τῶν καλῶν αἱ- 
τίαν, ἑαυτῷ μόνῳ περιγρά- 
ψας τὴν τῆς ἐφέσεως δύνα- 
μιν, καὶ αὐτὸν τῆς σωτηρί- 
ας τὸν ὅρον, ὑφ᾽ ἑαυτοῦ, φη- 
μὶ δὲ τὸν Θεόν, ζημιούμε- 
νος. Ὁ δὲ τῆς ἑαυτοῦ περὶ 
τὰ καλὰ φυσικῆς συναισθό- 
μενος πενίας, οὐ παύεται 
προτροπάδην τρέχων πρὸς 
τὸν δοῦναι δυνάμενον τῆς 
ἐνδείας τὴν πλήρωσιν. 

ιε’. Ὁ τὴν ἀπειρίαν τῆς ἀρε- 
της διαγνούς, οὐδέ ποτε τοῦ 
κατ᾽ αὐτὴν παύεται δρόμου, 
ἵνα μὴ ζημιωθή αὐτὴν τῆς 
ἀρετῆς τὴν ἀρχὴν καὶ τὸ 
τέλος, τὸν Θεὸν λέγω, πε- 
ρὶ ἑαυτὸν στήσας τὴν κίνη- 














ας], τοὺς παιδαγωγεῖ μὲ τὴν στέ- 
ρησι αὐτῶν τῶν ἀγαθῶν, μὲ σκο- 
πὸ τὴν εὐγνωμοσύνη [καὶ] τοὺς 
ὁδηγεῖ, διὰ τῶν θλίψεων στὴ συ- 
ναίσθησι τῆς ἐπιγνώσεως Ἐκείνου, 
ὁ Ὁποῖος χαρίζει τὰ ἀγαθά. Διότι 
ἡ ἔπαρσι γιὰ τὴν ἀρετή, ὅταν μέ- 
νῃ ἀπαιδαγώγητος, ἔχει τὸ ἰδίωμα 
νὰ γεννᾷ τὴν ἀσθένεια τῆς ὑπε- 
ρηφανίας, ἡ ὁποία δημιουργεῖ τὴν 
ἐσωτερικὴ κατάστασι, ποὺ ἀντιτί- 
θεται στὸν Θεό. 

14. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος νομίζει, ὅτι 
ἔχει αὐτὸς ὁ ἴδιος ἀποκτήσει τὴν 
τελειότητα τῆς ἀρετῆς, οὐδόλως 
θὰ ζητήσῃ στὸ ἑξῆς τὴν Αἰτία, [ἢ 
ὁποία εἶναι] ἡ πηγὴ τῶν καλῶν, 
διότι ἀπέδωσε μόνο στὸν ἑαυτό 
του τὴν δύναμι τῆς ἐφέσεως! καὶ 
ἔτσι στερεῖται ἀπὸ τὸν ἑαυτό του 
αὐτὴν [καθ᾽ ἑαυτὴν] τὴν προῦπό- 
θεσι τῆς σωτηρίας του, ἐννοῶ δη- 
λαδὴ τὸν Θεό. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ 
ὁποῖος συναισθάνεται, συνήθως, 
τὴν φυσική του πτωχεία, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὰ καλά, δὲν σταματᾶ νὰ τρέ- 
χη βιαστικὰ πρὸς Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος δύναται νὰ [τοῦ] χαρίσῃ τὸ 
πλήρωμα τῆς ἐλλείψεώς του. 

15. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀντελήφθη 
τὸ ἀτέλεστο [τὸ ἄπειρο] τῆς ἀρε- 
τῆς, οὐδέποτε θὰ σταματήση τὴν 
πορεία πρὸς αὐτήν, γιὰ νὰ μὴν 
στερηθῇ τὴν Ἴδια τὴν ἀρχὴ καὶ 
τὸ τέλος τῆς ἀρετῆς, ἐννοῶ, δη- 
λαδὴ τὸν Θεό, μὲ τὸ νὰ περιορί- 
ση [νὰ ἐξαρτήσῃ] τὴν κίνησι τῆς 
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σιν τῆς ἐφέσεως: καὶ λάθη 
νομίζων ἐπειληφθαι τῆς 
τελειότητος, ὑπομένων τοῦ 
ἀληθῶς ὄντος τὴν ἔκπτω- 
σιν, πρὸς ὅπερ ἐπείγεται 
πᾶσα σπουδαίου ἡ κίνησις. 

ις᾿. Γίνεται δικαίως ἐπὶ τὸν 
ὑψηλόφρονα νοῦν ὀργή: του- 
τέστιν, ἐγκατάλειψις, κα- 
θὰ εἴρηται’ ἤγουν ἡ τοῦ δι- 
οχληθηναι αὐτὸν κατά τε 
τὴν θεωρίαν ὑπὸ δαιμόνων 
συγχώρησις: ἵνα λάβη τῆς 
μὲν ἑαυτοῦ φυσικῆς ἀσθε- 
νείας συναίσθησιν: τῆς δὲ 
σκεπούσης αὐτόν, καὶ τὸ πᾶν 
κατορθούσης τῶν ἀγαθῶν, 
θείας δυνάμεώς τε καὶ χά- 
ριτος τὴν ἐπίγνωσιν: καὶ 
ταπεινωθῇ πόῤῥω παντε- 
λῶς ἑαυτοῦ τὸ ἀλλόκοτον 
καὶ παρὰ φύσιν ὕψος ποι- 
ούμενος: ὥστε μὴ ἐπελθεῖν 
ἐπ᾽ αὐτὸν τὴν ἄλλην ὀργήν, 
τῆς τῶν δοθέντων χαρισμά- 
των ἀφαιρέσεως, ταπεινω- 
θέντα καὶ γενόμενον τῆς 
τοῦ παρέχοντος τὰ καλὰ συ- 
ναισθήσεως. 

ιζ’. Ὁ μὴ σωφρονισθεὶς τῷ 
πρώτῳ εἴδει τῆς ὀργῆς, 
ἤγουν ἐγκαταλείψεως, ἐλ- 
θεῖν πρὸς ταπείνωσιν, ἡγη- 
σάμενος αὐτὴν τῆς καλῆς 














ἐφέσεώς [του μόνο] γύρω ἀπὸ 
τὸν ἑαυτό του. Καὶ χωρὶς νὰ τὸ 
ἀντιληφθῆ, νὰ νομίζη, ὅτι ἔχει γί- 
νει κάτοχος τῆς τελειότητος καὶ 
[μὲ αὐτὸν τὸν τρόπο] νὰ ὑποστῇ 
τὴν ἔκπτωσι ἀπὸ τὸ ἀληθινὸ Ὃν 
[τὸν Θεό], πρὸς Τὸν Ὁποῖο σπεύ- 
δει κάθε ἀγωνιστοῦ ἡ κίνησι. 

16. Δικαίως ἐπέρχεται στὸν ὑψη- 
λόφρονα νοῦ ἢ ὀργὴ [τοῦ Θεοῦ]: 
δηλαδή, ὅπως ἔχει λεχθῆ, ἐγκα- 
τάλειψι [Θεοῦ]. Παραχώρησι δη- 
λαδή, ὥστε, κατὰ τὴν θεωρία, νὰ 
ἐνοχληθῇ αὐτὸς ἀπὸ τοὺς δαίμο- 
νες. Γιὰ νὰ λάβη, ἀφ᾽ ἑνὸς μέν, 
συναίσθησι τῆς φυσικῆς του ἀδυ- 
ναμίας, ἀφ᾽ ἑτέρου δέ, [γιὰ νὰ 
λάβη] τὴν ἐπίγνωσι τῆς θείας δυ- 
νάµεως καὶ τῆς Χάριτος, ἡ ὁποία 
τὸν σκέπει καὶ ἢ ὁποία κατορ- 
θώνει τὸ κάθε τι ἀπὸ τὰ ἀγαθὰ 
[καὶ] ἐπὶ πλέον νὰ ταπεινωθῇ, 
ἀφοῦ ἀποβάλλει ἐντελῶς μακριὰ 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό του τὴν ἀλλόκο- 
τη καὶ παρὰ φύσιν ὑψηλοφροσύ- 
νη: ὥστε μὲ τὸ νὰ ταπεινωθῇ καὶ 
νὰ λάβη συναίσθησι Ἐκείνου, ὁ 
ὁποῖος παρέχει τὰ καλά, νὰ μὴν 
ἐπέλθῃ σ᾽ αὐτὸν [καὶ ἡ ἄλλη 
ὀργὴ τῆς ἀφαιρέσεως τῶν χαρι- 
σμάτων, τὰ ὁποῖα τοῦ δόθηκαν. 
17. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν σωφρο- 
νίστηκε μὲ τὸ πρῶτο εἶδος τῆς 
ὀργῆς [τοῦ Θεοῦ], δηλαδή, μὲ 
τὴν ἐγκατάλειψι, ὥστε νὰ ἔλθῃ 
στὴν ταπείνωσι, θεωρώντας αὐ- 
τὴν διδάσκαλο τῆς καλῆς συναι- 
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ἐπιγνωμοσύνης διδάσκαλον, 
τὴν ἄλλην δέχεται σαφῶς 
ἐπ᾽ αὐτὸν ἐρχομένην ὀργὴν 
ἀφαιρουμένην αὐτοῦ τὴν 
τῶν χαρισμάτων ἐνέργειαν, 
καὶ ἔρημον αὐτὸν καθιστῶ- 
σαν τῆς τέως φρουρούσης 
δυνάµεως. Ἀφελῶ γάρ, φη- 
σί, τὸν φραγμὸν αὐτοῦ, πε- 
ρὶ τοῦ ἀγνώμονος Ἰσραὴλ ὁ 
Θεὸς λέγων, καὶ ἔσται εἰς 
διαρπαγήν" καὶ καθελῶ τὸν 
τοῖχον αὐτοῦ, καὶ ἔσται εἰς 
καταπάτημα" καὶ ἀνήσω τὸν 
ἀμπελώνά μου, καὶ οὐ μὴ 
τµηθη, οὐδὲ μὴ σκαφῇ’ καὶ 
ἀναβήσεται εἰς αὐτὸν ὡς εἰς 
χέρσον ἄκανθα, καὶ ταῖς νε- 
φέλαις ἐντελοῦμαι τοῦ μὴ 
βρέξαι εἰς αὐτόν”. 

[η'. Ἔτι πρὸς ἀσέβειαν πρα- 
νὴς καθέστηκεν ὁδός, ἡ πε- 
ρὶ τὴν ζημίαν τῶν ἀρετῶν 
ἀναισθησία. Ὁ γὰρ ἐθίσας 
ἑαυτόν, διὰ τὰς ἡδονὰς τῆς 
σαρκός, Θεοῦ παρακούειν, 
καὶ αὐτὸν ἀρνήσεται τὸν 
Θεόν, καλούσης προφάσε- 
ως: Θεοῦ τὴν σαρκὸς ζωὴν 
προτιμῶν, ἧς καὶ μόνης τὰς 
ἡδονὰς τῶν θείων κρείττους 
ἔσχηκε θελημάτων. 

ιθ΄. Ὅταν τι καθ᾿ οἱονδήπο- 
τε τρόπον τὸν νοῦν πεπον- 

















σθήσεως, δέχεται σαφῶς τὴν 
ἄλλη ὀργή, ἡ ὁποία ἐπέρχεται σ᾿ 
αὐτὸν [καὶ] τοῦ ἀφαιρεῖ τὴν ἐνέρ- 
γεια τῶν χαρισμάτων καὶ τὸν κα- 
θιστᾶ ἔρημο ἀπὸ τὴν δύναμι, ἡ 
ὁποία τὸν Φρουροῦσε προηγου- 
μένως. Διότι ὁμιλώντας ὁ Θεὸς 
[στὴν Ἁγία Γραφὴ] λέγει περὶ 
τοῦ ἀγνώμονος Ἰσραὴλ [τοῦ λα- 
οὗ τοῦ Θεοῦ]: «θὰ ἀφαιρέσω τὸν 
φραγμὸ αὐτοῦ καὶ θὰ περιπέσῃ 
στὴν λεηλασία [τῶν ξένων] καὶ 
θὰ κατεδαφίσω τὸ περιτείχισμά 
του καὶ θὰ μετατραπῇ σὲ κατα- 
πατημένο τόπο καὶ θὰ έγκατα- 
λείψω τὸν ἀμπελῶνα μου καὶ δὲν 
θὰ κλαδευτῇ οὔτε θὰ σκαφτῆ καὶ 
θὰ ξεπεταχθοῦν [θὰ φυτρώσουν] 
σ᾽ αὐτὸν ἀγκάθια σὰν σὲ χέρσο 
[ἀμπελῶνα] καὶ θὰ διατάξω τὰ σύν- 
νεφα νὰ μὴν βρέξουν σ᾿ αὐτόν». 
18. Ἡ ἀναισθησία, ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν ἀπώλεια τῶν ἀρετῶν γίνε- 
ται ἐπιπλέον δρόμος κατηφορι- 
κὸς πρὸς τὴν ἀσέβεια. Διότι ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος συνήθισε τὸν ἕἑαυ- 
τό του νὰ παρακούῃ τὸν Θεό, ἐξ 
αἰτίας τῶν ἡδονῶν τῆς σαρκός, 
θὰ ἀρνηθῇ καὶ τὸν ἴδιο τὸν Θεό, 
ὅταν τὸ καλέσῃ ἡ περίστασι. Ἐπειδὴ 
προτίμησε ἀπὸ τὸν Θεὸ τὴν ζωὴ 
τῆς σαρκός, τὶς ἡδονὲς τῆς ὁποί- 
ας ἀποκλειστικὰ τὶς ἔχει [στὴν 
καρδία του] ἀνώτερες ἀπὸ τὰ 
θεῖα θελήματα. ὶ 

19. Ὅταν νομίσωμε, ὅτι ὁ νοῦς, 
καθ᾽ οἱονδήποτε τρόπο, πάσχει 
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θέναι νομίσωμεν, τῷ τοιού- 
τῳ νοῖ, τήν τε πρακτικὴν 
αὐτοῦ καὶ θεωρητικὴν δύ- 
ναμιν, κατὰ τοὺς φυσικοὺς 
αὐτῶν λόγους συμπεπονθέ- 
ναι πάντως πιστεύσωμεν. 
Οὐ γάρ ἐστι δυνατὸν πα- 
θεῖν τὸ ὑποκείμενον, τῶν 
ἐν ὑποκειμένῳ μὴ πασχόν- 
των: ὑποκείμενον δὲ λέγω 
τὸν νοῦν, ὡς ἀρετῆς καὶ γνώ- 
σεως δεκτικόν: ἐν ὅποκει- 
μένῳ δὲ τὴν πρᾶξιν καὶ τὴν 
θεωρίαν, αἵτινες πρὸς τὸν 
νοῦν συμβεβηκότων λόγων 
ἐπέχουσι: διὸ κατὰ πάντα 
τρόπον καὶ συμπάσχουσι πά- 
σχοντι, τὴν αὐτοῦ ποιὰν 
κίνησιν, ἀρχὴν τῆς οἰκείας 
ἀλλοιώσεως ἔχουσαι. 

κ’. Πᾶς θεοφιλὴς καὶ ἐνά- 
ρετος ἄνθρωπος, κατὰ τὸν 
Ἐζεκίαν, γνωστικῶς τὸ κα- 
τὰ τῶν δαιμόνων διαζωσά- 
μενος κράτος, ἂν γένηταί 
τις αὐτῷ προσβολὴ πνευ- 
μάτων πονηρῶν, ἀοράτως 
κατὰ νοῦν πρὸς αὐτὸν συμ- 
πλεκόντων τὸν πόλεμον, καὶ 
διὰ προσευχῆς δέξηται Θε- 
όθεν αὐτῷ πεμπόμενον Ἄγ- 
γελον΄”' λέγω δὲ σοφίας λό- 
γον μείζονα, καὶ πᾶσαν ἐκτρί- 
ψας διασκεδάση τοῦ διαβό- 





[ὑφίσταται] κάποιο [πάθος, τό- 
τε] νὰ πιστέψωμε, ὅτι μ᾽ αὐτὸν 
τὸν νοῦ, ὁπωσδήποτε, συμπά- 
σχουν [ἔχουν ὑποστῆ ἀλλοίωσι] 
καὶ ἡ πρακτικὴ καὶ ἢ θεωρητική 
του δύναμι, σύμφωνα μὲ τοὺς 
φυσικούς τους λόγους. Διότι δὲν 
εἶναι δυνατὸν νὰ πάσχῃ συνή- 
θως τὸ ὑποκείμενο, ἐνῶ δὲν πά- 
σχουν ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα [εὑρί- 
σκονται] μέσα στὸ ὑποκείμενο. 
Ὑποκείμενο δὲ λέγω τὸν νοῦ, δι- 
ότι [εἶναι] δεκτικὸς τῆς ἀρετῆς 
καὶ τῆς [θείας] γνώσεως. Μέσα 
στὸ ὑποκείμενο δὲ [λέγω, ὅτι εὖ- 
ρίσκονται] ἡ πρᾶξι καὶ ἡ θεωρία, 
οἱ ὁποῖες, ὅσον ἀφορᾶ τὸν νοῦ, 
ἐπέχουν τὸν λόγο τῶν συµβεβη- 
κότων5. Γι αὐτὸ μὲ ὁποιονδήπο- 
τε τρόπο κι ἂν πάσχῃ [ὁ νοῦς καὶ 
αὐτὲς] συμπάσχουν, ἔχοντας τὴν 
ὁποιαδήποτε κίνησί του, ὡς ἀρ- 
χὴ τῆς δικῆς τους ἀλλοιώσεως. 

20. Κάθε θεοφιλὴς καὶ ἐνάρετος 
ἄνθρωπος, ὅμοια μὲ τὸν Ἐζεκία, 
ὁ ὁποῖος ἔχει περιβληθῆ τὴν δύ- 
ναμι ἐναντίον τῶν δαιμόνων μὲ 
[θεία] γνῶσι, ἂν τυχὸν συμβῇ σ᾽ 
αὐτὸν κάποια προσβολὴ πονη- 
ρῶν πνευμάτων, τὰ ὁποῖα, ἀο- 
ράτως, συμπλέκουν ἐναντίον του 
νοερὸ πόλεμο καὶ [ἐὰν] δεχθῇ, 
διὰ μέσου τῆς προσευχῆς, Ἄγγε- 
λο σταλμένο σ᾽ αὐτὸν ἀπὸ τὸν 
Θεό, ἐννοῶ ὑψηλότερο λόγο Σο- 
φίας, καὶ [ἐὰν] διασκορπίση, ᾱ- 
Φφοῦ συντρίψῃ ὅλη τὴν φάλαγγα 
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λου τὴν φάλαγγα: καὶ τῆς 
τοιαύτης νίκης τε καὶ σω- 
τηρίας αἴτιον τὸν Θεὸν μὴ 
ἐπιγράψηται, ἀλλ᾽ ἑαυτῷ 
τὴν ὅλην ἀνάθηται νίκην, ὁ 
τοιοῦτος οὐκ ἀνταπέδωκε 
τῷ Θεῷ κατὰ τὸ ἀνταπόδο- 
μα αὐτοῦ’, μὴ ἐξισώσας τῷ 
μεγέθει τῆς σωτηρίας, τὸ 
πλῆθος τῆς εὐχαριστίας, 
μηδὲ τῇ εὐεργεσίᾳ τοῦ σώ- 
σαντος, ἀντιμετρήσας τὴν 
οἰκείαν διάθεσιν. 

κα’. Φωτίσωμεν τὸν νοῦν τοῖς 
θείοις νοήμασι, τὸ δὲ σῶμα 
τοῖς τῶν νοηθέντων θειο- 
τέρων λόγων τρόποις φαι- 
δρύνωμεν, ἀρετῆς αὐτὸν ποι- 
οὔντες λογικὸν ἐργαστήρι- 
ον, τῇ ἀποβολῇ τῶν παθῶν. 
Τὰ γὰρ ἔμφυτα πάθη τοῦ 
σώματος, λόγῳ μὲν κυβερ- 
νώμενα, οὐκ ἔχει διαβο- 
λήν: κινούμενα δὲ τούτου 
χωρίς, φέρει διαβολήν" τού- 
των οὖν (λέγει) γίνεσθαι 
δεῖν ἀποβολήν, ὧν ἔμφυτος 
μὲν ἡ κίνησις, παρὰ φύσιν 
δὲ γίνεται πολλάκις ἡ χρῆ- 
σις, λόγῳ μὴ κυβερνωμένη. 
κβ΄. Πᾶς ὁ ὑψώσας ἑαυτοῦ 
τὴν καρδίαν, ἐφ᾽ οἷς ἔλαβε 
χαρίσμασι, μέγα φρονήσας, 
ὡς μὴ λαβών", ἐνδίκως δέ- 














τοῦ διαβόλου καὶ αὐτῆς τῆς νίκης 
καὶ τῆς σωτηρίας δὲν ἀναγνωρίσῃ, 
ὡς Αἴτιο τὸν Θεό, ἀλλὰ ὅλη τὴν νί- 
κἩ τὴν ἀποδώσῃ στὸν ἑαυτό του, 
αὐτὸς [ὁ ἄνθρωπος] δὲν ἀνταπέ- 
δωσε στὸν Θεό, ἀντίστοιχα πρὸς 
ἐκεῖνο, ποὺ δώρισε [ὁ Θεὸς] σ᾽ 
αὐτόν, διότι δὲν ἐξίσωσε τὸ πλῆ- 
θος τῆς εὐχαριστίας ἀνάλογα μὲ 
τὸ μέγεθος τῆς σωτηρίας, οὔτε 
σύμφωνα μὲ τὴν εὐεργεσία Ἐκεί- 
νου, ποὺ τὸν ἔσωσε, ἀντιμέτρη- 
σε τὴν δική του διάθεσι. 

21. Ἄς φωτίσωμε τὸν νοῦ μὲ θεῖα νο- 
ήματα, τὸ δὲ σῶμα ἂς τὸ λαμπρύ- 
νωμε μὲ τοὺς τρόπους τῶν ὕψηλο- 
τέρων θείων λόγων ἀπὸ ἐκείνους, 
ποὺ νοήσαμε, κάνοντας αὐτὸν [τὸν 
νοῦ] λογικὀὸ ἐργαστήριο μὲ τὴν 
ἀποβολὴ τῶν παθῶν. Διότι τὰ 
ἔμφυτα πάθη τοῦ σώματος, ἐὰν 
μὲν κυβερνῶνται ἀπὸ τὸ λογικὸ δὲν 
ἔχουν κατηγορία [εἶναι ἀδιάβλητα]- 
ἐὰν ὅμως κινοῦνται χωρὶς αὐτὸ [τὸ 
λογικό], γίνονται διαβλητὰ [ἐφά- 
μαρτα]. Λέγει λοιπὸν [ὁ λόγος 
τοῦ Θεοῦ], ὅτι πρέπει νὰ γίνεται 
ἀποβολὴ αὐτῶν [τῶν παθῶν], τῶν 
ὁποίων εἶναι μὲν ἔμφυτος ἢ κίνη- 
σι, ὅμως, πολλὲς φορὲς ἢ χρῆσι 
[τους] γίνεται παρὰ φύσι, διότι 
δὲν κυβερνᾶται ἀπὸ τὸ λογικό. 
22. Καθένας, ὁ ὁποῖος ὕψωσε [ὑπε- 
ρήφανα] τὴν καρδία του, γιὰ τὰ 
χαρίσματα, τὰ ὁποῖα ἔλαβε, ὑπε- 
ρηφανευόμενος, σὰν νὰ μὴν τὰ 
ἔλαβε [ἀπὸ τὸν Θεό], δυκαίως δέ- 
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χεται γινομένην ἐπ᾽ αὐτῷ 
τὴν ὀργήν: συγχωροῦντος 
τοῦ Θεοῦ τῷ διαβόλῳ νοη- 
τῶς αὐτῷ συμπλακῆναι καὶ 
τοὺς κατὰ τὴν πρᾶξιν πα- 
ρασαλεῦσαι τρόπους τῆς 
ἀρετῆς, καὶ τοὺς κατά Θε- 
ωρίαν διαυγεῖς ἐπιθολῶσαι 
λόγους τῆς γνώσεως, ἵνα 
μαθὼν τὴν οἰκείαν ἀσθέ- 
νειαν, ἐπιγνῷ τὴν μόνην δύ- 
ναµιν, τὴν τὰ πάθη ἐν ἡμῖν 
καταπαλαίουσαν, καὶ τα- 
πεινωθῆ μετανοήσας, τὸν 
ὄγκον ἀποβαλῶν τῆς οἰήσε- 
ως, καὶ τὸν Θεὸν ἱλεώσηται, 
καὶ ἀποστρέψῃ τὴν ἐπερ- 
χομένην τοῖς μὴ μετανοοῦ- 
σιν ὀργήν, τὴν ἀφαιρουμέ- 
νην τὴν φρουροῦσαν τὴν ψυ- 
χὴν χάριν, καὶ ἔρημον κα- 
ταλιμπάνουσαν τὸν ἀγνώ- 
μονα νοῦν. 

κγ΄. Ὀργὴ σωτήριος ἐστιν, 
ἡ πρὸς τὸ πολεμεῖσθαι τὸν 
ὑψηλόφρονα νοῦν τοῖς πά- 
θεσιν ὑπὸ τῶν δαιμόνων 
θεία συγχώρησις: ἵνα γνῷ 
πάσχων ἀτίμως, ἐπ᾽ ἀρεταῖς 
μεγαλαυχούμενος, τίς ὁ τού- 
των ὑπάρχει δοτήρ' ἢ γέ- 
νηται τῶν ἀλλοτρίων γυ- 
μνός, ἅπερ, ὡς μὴ λαβών, 
ἔχειν ἐνόμιζε. 














χεται τὴν ὀργὴ [τοῦ Θεοῦ], ἡ ὁποία 
ἔρχεται ἐπάνω του. Διότι παραχω- 
ρεῖ ὁ Θεός στὸν διάβολο νὰ συμ- 
πλακῇ μ᾽ αὐτὸν νοερὰ καὶ νὰ δια- 
σαλεύσῃ τοὺς τρόπους τῆς ἀρε- 
τῆς, ὅσον ἀφορᾶ τὴν πρᾶξι [τὴν 
πρακτικὴ ἄσκησι] καὶ νὰ θολώσῃ 
[νὰ σκοτίσῃ] τοὺς διαυγεῖς λόγους 
[λογισμοὺς]} τῆς [θείας] γνώσεως 
κατὰ τὴν θεωρία. Ὥστε [μ᾽ αὐτὴν 
τὴν παιδαγωγία] νὰ ἀντιληφθῆ 
τὴν ἀδυναμία του, [καὶ] νὰ ἀνα- 
γνωρίσῃ τὴν μοναδικὴ Δύναμι, ἡ 
ὁποία καταπολεμεῖ μέσα μας τὰ 
πάθη, καὶ ἀφοῦ μετανοήση, νὰ τα- 
πεινωθῆ, ἀπορρίπτοντας τὴν ὑπερ- 
βολικὴ ἔπαρσι τῆς ὑπερηφανίας, 
καὶ [μ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο] θὰ ἐξι- 
λεώση τὸν Θεὸ καὶ θὰ μεταστρέ- 
ψῃ τὴν ὀργή, ἢ ὁποία ἔρχεται ἔναν- 
τίον ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι δὲν µετα- 
νοοῦν [καὶ] ἀφαιρεῖ τὴν Χάρι [τοῦ 
Θεοῦ], ποὺ φρουρεῖ τὴν ψυχὴ καὶ 
ἐγκαταλείπει [ἡ ἐπερχομένη ὀρ- 
γἡ] ἔρημο τὸν ἀγνώμονα νοῦ. 

23. Ἡ θεία παραχώρησι, γιὰ νὰ 
πολεμῆται ὁ ὑπερήφανος νοῦς ἀπὸ 
τοὺς δαίμονες, μέσῳ τῶν παθῶν, 
εἶναι ὀργὴ [τοῦ Θεοῦ] σωτήριος. 
Οὕτως ὥστε νὰ ἀντιληφθῆ, καθὼς 
πάσχει μὲ ἐξευτελιστικὸ τρόπο ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἐκαυχᾶτο, ὑπερβολι- 
κά, [προηγουμένως], γιὰ τὶς ἀρε- 
τές [του], ποιὸς εἶναι ὁ Δωρεοδό- 
της αὐτῶν ἢ γιὰ νὰ καταστῇ γυ- 
μνὸς ἀπὸ τὰ ξένα [χαρίσματα], τὰ 
ὁποῖα [ὅμως] νόμιζε, ὅτι τὰ κατέ- 
χει [ὁ ἴδιος], σὰν νὰ μὴν τὰ ἔλαβε 
[δῆθεν ἀπὸ τὸν Θεό]. 
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κδ΄. Μακάριος καὶ ὄντως 
ἐκεῖνος ὁ νοῦς, ὁ τοῖς οὖσιν 
ἅπασιν ἐπαινετῶς ἀποθα- 
νών. Τοῖς μὲν αἰσθητοῖς τῇ 
ἀποθέσει τῆς κατ᾽ αἴσθη- 
σιν ἐνεργείας: τοῖς δὲ νοη- 
τοῖς τῇ τῆς νοερᾶς ἀποπαύ- 
σει κινήσεως. Σηµείωσαι δέ, 
ὅτι νοῦ θάνατον ἐπαινού- 
µενον (λέγει) τὴν πρὸς πάν- 
τα τὰ ὄντα γνωμικὴν ἀπο- 
γένεσιν, μεθ᾽ ἣν τὴν θείαν 
χάριτι ζωὴν ὑποδέχεσθαι 
πέφυκεν: ἀντὶ τῶν ὄντων, 
τὸ αἴτιον τῶν ὄντων ἀνεν- 
νοήτως ἀπολαβών. 

κε’. Μακάριος ὁ συνάψας 
τὸ μὲν πρακτικὸν τῷ κατά 
φύσιν ἀγαθῷ: τὸ δὲ θεωρη- 
τικὸν τῇ κατὰ φύσιν ἀλη- 
θείᾳ. Πᾶσα γὰρ πρᾶξις, διὰ 
τὸ ἀγαθὸν γίνεσθαι πέφυ- 
κε" καὶ πᾶσα θεωρία τὴν 
γνῶσιν, διᾶ μόνην ζητεῖ 
τὴν ἀλήθειαν: ὧν διανυ- 
σθέντων, οὐδὲν ἔσται τὸ σύ- 
γολον τὸ πλῆττον τῆς φυ- 
χῆς τὸ πρακτικόν, οὔτε μὴν 
τὸ θεωρητικὸν αὐτῆς δια- 
ξέον δριμύττον θεωρηµά- 
των [νεσίε: οὔτε μὴν δριμὴν 
τῶν θεωρημάτων τὸ θεώ- 
ρητικὸν αὐτῆς ἀποξέων] “': 
παντὸς ἐπέκεινα γενομέ- 

















24. Μακάριος, πράγματι, [εἶναι] 
καὶ ἐκεῖνος ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος ἀπέ- 
θανε γιὰ ὅλα τὰ ὄντα ἐπαινε- 
τῶς. Γιὰ τὰ μὲν αἰσθητὰ μὲ τὴν 
ἀποβολὴ τῆς ἐνεργείας, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι [μὲ τὴν νέ- 
κρωσι τῶν αἰσθήσεων], γιὰ δὲ τὰ 
νοητὰ μὲ τὴν κατάπαυσι [τὴν 
στάσι] τῆς νοερᾶς κινήσεως. Ση- 
μείωσε δέ, ὅτι ἐπαινετὸ θάνατο 
τοῦ νοὸς λέγει τὴν σύμφωνη μὲ 
τὴν γνώμη μας ἀποδέσμευσι 
ἀπὸ ὅλα τὰ ὄντα, μετὰ ἀπὸ τὴν 
ὁποία, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, ὑποδέ- 
χεται [ὁ νοῦς] τὴν ἐν θείᾳ Χάριτι 
ζωή, μὲ τὸ νὰ λάβη ὡς [ἀνταπό- 
δοσι], ἀντὶ τῶν ὄντων, τὸν Αἴτιο 
τῶν ὄντων μὲ ἀπερινόητο τρό- 
πο. 

25. Μακάριος [εἶναι] ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος συνένωσε τὸ μὲν πρακτι- 
κὸ [μέρος τῆς ψυχῆς] μὲ τὸ κατὰ 
φύσιν Ἀγαθό, τὸ δὲ θεωρητικὸ 
[μέρος τῆς ψυχῆς] μὲ τὴν κατὰ 
φύσιν Ἀλήθεια. Διότι κάθε πρᾶ- 
ἒι ἐκ φύσεως γίνεται γιὰ τὸ 
Ἀγαθὸ καὶ κάθε θεωρία ἐπιζητεῖ 
τὴν [θεία] γνῶσι γιὰ μόνη τὴν 
Ἀλήθεια. Ὅταν συντελεσθοῦν 
αὐτὰ δὲν θὰ ὑπάρχῃ γενικῶς τί- 
ποτα, τὸ ὁποῖο νὰ πλήττῃ τὸ 
πρακτικὸ [μέρος] τῆς ψυχῆς, οὔ- 
τε βέβαια νὰ τραυματίζῃ μὲ τὴν 
σκληρότητα τῶν [διαφόρων] θε- 
ωρημάτων τὸ θεωρητικὸ µέρος 
[τῆς ψυχῆς]. Διότι [τότε ἡ ψυχὴ] 


προχωρεῖ συνήθως πέρα καὶ πά- 
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νης καὶ ὄντος καὶ νοουµέ- 
νου, καὶ εἰς αὐτὸν εἰσδυσά- 
σης τὸν Θεὸν τὸν μόνον ἀγα- 
θόν, καὶ ἀληθινόν, καὶ ὑπὲρ 
πᾶσαν οὐσίαν ὄντα, καὶ νό- 
ησιν. 

κς΄. Πρακτικῆς ἀρετῆς τέ- 
λος εἶναι, φασί, τὸ ἀγαθόν: 
τοῦτο δὲ Θείας ἐνεργείας 
ὑπάρχει συμπλήρωσις, πρὸς 
ἣν ἄγει τὸ λογικὸν τῆς ψυ- 
χῆς, τῷ θυμῷ καὶ τῇ ἐπι- 
θυμίᾳ χρώμενον κατὰ φύ- 
σιν: ἐν ἡ τὸ καθ’ ὁμοίωσιν 
ἀναφαίνεσθαι πέφυκε κάλ- 
λος. Θεωρητικῆς δέ, φασί, 
φιλοσοφίας εἶναι τὴν ἀλή- 
θειαν τέλος. τις ἀμερῶς 
τῶν περὶ Θεὸν ἁπάντων ἕνο- 
ειδής ἐστι γνῶσις, πρὸς ἣν 
ὁ καθαρὸς φέρεται νοῦς: 
ἀποσβέσας ἑαυτοῦ παντε- 
λῶς τὴν κατ᾽ αἴσθησιν κρί- 
σιν ἐν ἢ γνώσει δηλονότι, 
ἀκίβδηλον τὸ τῆς θείας εἰ- 
κόνος ἀξίωμα δείκνυται. 
κζ΄. Οὐδεὶς δύναται τὸν Θε- 
ὂν εὐλογεῖν ἀληθῶς, μὴ τὸ 
σῶμα καθαγιάσας ταῖς ἀρε- 
ταῖς, καὶ τὴν ψυχὴν κατα- 
φωτίσας ταῖς γνώσεσιν. Ἡ 
γὰρ κατ᾽ ἀρετὴν διάθεσις, 
πρόσωπόν ἐστι τοῦ θεωρη- 
τικοῦ νοός, ὡς εἰς οὐρανὸν 





νω ἀπὸ κάθε ὄν, [καὶ ἀπὸ κάθε τι), 
τὸ ὁποῖο νοεῖται καὶ εἰσδύει σ᾽ Αὐ- 
τὸν Τὸν Ἴδιο Τὸν Θεό, τὸν μόνο Ἄγα- 
θὸ καὶ Ἀληθινὸ καὶ ὁ ὁποῖος εἶναι 
ὑπεράνω ἀπὸ κάθε οὐσία καὶ νόη- 
οι. 

26. Λέγουν, ὅτι τὸ τέλος [ὁ σκοπὸς] 
τῆς πρακτικῆς ἀρετῆς εἶναι τὸ 
Ἀγαθό. Αὐτὸ [τὸ Ἀγαθὸ] εἶναι τὸ 
πλήρωμα τῆς θείας ἐνεργείας, 
πρὸς τὸ ὁποῖο κατευθύνει τὸ λογι- 
κὸ τῆς ψυχῆς, ὅταν χρησιμοποιῆ 
κατὰ φύσιν τὸ θυμικὸ καὶ τὸ ἐπι- 
θυμητικό. Σ᾿ αὐτὴ [τὴν κατάστα- 
σι] συνηθίζει νὰ ἀναφαίνεται τὸ 
καθ᾽ ὁμοίωσιν κάλλος. Τῆς θεῶ- 
ρητικῆς [ἐν Χριστῷ] φιλοσοφίας 
τὸ τέλος [ὁ σκοπὸς] λέγουν, ὅτι 
εἶναι ἡ Ἀλήθεια. Ἡ ὁποία εἶναι 
ἄτμητη, ἑνιαία [θεία] γνῶσι ὅλων 
τῶν γύρω ἀπὸ τὸν Θεὸ [πραγμά- 
των], πρὸς τὴν ὁποία κατευθύνε- 
ται ὁ καθαρὸς νοῦς, ὅταν ἀποσβέ- 
ση ἐντελῶς ἀπὸ τὸν ἑαυτό του τὸν 
διαχωρισμό, ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἷ- 
σθησι’, [δηλαδὴ τὸ ἰδίωμα ποὺ ἔχει 
ὁ νοῦς νὰ ξεχωρίζῃ τὰ αἰσθητὰ σὲ 
καλὰ καὶ κακά]. Σ᾽’ αὐτὴν τὴν [θεία] 
γνῶσι προφανῶς ἀποκαλύπτεται 
ἀνόθευτος ὁ χαρακτήρας τῆς θεί- 
ας εἰκόνος. 

27. Κανένας δὲν μπορεῖ νὰ εὐλογῇ 
[νὰ δοξάζη] ἀληθινὰ τὸν Θεό, ἐὰν 
δὲν καθαγίασε τὸ σῶμα [του] μὲ 
ἀρετές, καὶ τὴν ψυχή του δὲν κα- 
τεφώτισε μὲ [θεῖες] γνώσεις. Διότι 
ἢ σχετικὴ μὲ τὴν ἀρετὴ ἐσωτερικὴ 
κατάστασι εἶναι τὸ πρόσωπο τοῦ 
θεωρητικοῦ νοός, τὸ ὁποῖο ὑψώνε- 
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πρὸς τὸ ὕψος τῆς ἀληθινῆς 
ἐπαιρόμενον γνώσεως. 

κη. Μακάριος ὁ ἐν ἀληθείᾳ 
εἰδώς, ὅτι πᾶσαν ἐν ἡμῖν ὡς 
ὀργάνοις ὁ Θεὸς ἐπιτελεῖ 
πρᾶξιν καὶ θεωρίαν, ἀρετήν 
τε καὶ γνῶσιν, καὶ νίκην 
καὶ σοφίαν, καὶ ἀγαθότητα 
καὶ ἀλήθειαν, μηδὲν ἡμῶν 
συνεισφερόντων τὸ σύνο- 
λον, πλὴν τῆς θελούσης τὰ 
καλὰ διαθέσεως: ἣν ἔχων 
ὁ μέγας Ζοροβάβελ, πρὸς 
τοῖς εἰρημένοις φησίν, εὖ- 
λογητὸς εἶ, πρὸς τὸν Θεὸν 
λέγων, ὃς ἔδωκάς μοι σο- 
φίαν, καὶ σοὶ ὁμολογῶ, Δέ- 
σποτα τῶν Πατέρων: παρὰ 
σοῦ ἡ νίκη, καὶ παρὰ σοῦ ἡ 
σοφία, καὶ σοῦ ἡ δόξα, καὶ 
ἐγω σὸς οἰκέτης”. Ὡς εὖ- 
γνώμων ὄντως οἰκέτης, πάν- 
τα τῷ Θεῷ ἀνέθετο τῷ πάν- 
τα δωρησαμένῳ ἐξ οὗ λα- 
βῶν εἶχε τὴν σοφίαν, αὐτῷ 
ὁμολογῶν ὡς Δεσπότη Πα- 
τέρων τῶν κεχαρισμένων 
ἀγαθῶν τήν δύναμιν, ἅπερ 
εἰσίν, ἕνωσις νίκης, ὡς εἴ- 
ρηται, καὶ σοφίας, ἀρετῆς 
τε καὶ γνώσεως, πράξεως 
καὶ θεωρίας, ἀγαθότητος καὶ 
ἀληθείας. Αὗται γὰρ ἀλλή- 
λαις ἑνούμεναι, µίαν ἆπα- 











ται σὰν σὲ οὐρανὸ πρὸς τὸ ὕψος 
τῆς ἀληθινῆς γνώσεως. 

28. Μακάριος [εἶναι] ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος γνωρίζει ἀληθινά, ὅτι ὁ 
Θεὸς ἐπιτελεῖ μὲ μᾶς [ἁπλῶς] ὡς 
ὄργανα τὴν πρᾶξι καὶ τὴν θεωρία, 
τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν γνῶσι καὶ τὴν 
νίκη καὶ τὴν σοφία καὶ τὴν ἀγαθό- 
τητα καὶ τὴν ἀλήθεια, χωρὶς ἐμεῖς 
νὰ συνεισφέρωμε γενικῶς τίποτα, 
ἐκτὸς ἀπὸ τὴν διάθεσιδ, ἡ ὁποία 
ἐπιθυμεῖ τὰ καλά. Αὐτὴν [τὴν ὑπαρ- 
ξιακὴ τοποθέτησι] διαθέτοντας ὁ 
Μέγας Ζοροβάβελ, λέγει σχετικὰ 
μ᾽ αὐτά, τὰ ὁποῖα ἔχουν λεχθῆ, 
ἀπευθυνόμενος πρὸς τὸν Θεό: 
«δοξασμένος εἶσαι [Ἐσύ], ὁ ὁποῖος 
μοῦ ἔδωσες σοφία καὶ σὲ Σένα 
[τὴν] ἀποδίδω Δέσποτα τῶν πατέ- 
ρων [μου]. Ἀπὸ Σένα [προέρχεται] 
ἢ νίκη καὶ ἀπὸ Σένα [ἐκπηγάζει] ἡ 
σοφία καὶ δική σου εἶναι ἡ δόξα 
καὶ ἐγὼ [εἶμαι] δικός σου δοῦλος». 
Ὡς εὐγνώμων, πράγματι, δοῦλος, 
τὰ πάντα [τὰ] ἀπέδωσε στὸν Θεό, 
ὁ ὁποῖος [τοῦ] δώρισε τὰ πάντα, 
ἀπὸ Τὸν ὁποῖο κατεῖχε τὴν σοφία, 
ἀφοῦ τὴν ἔλαβε [ἀπ᾽ Αὐτόν, δηλα- 
δὴ τὸν Θεό], ἀποδίδοντας σ᾽ Αὐ- 
τόν, ὡς Δεσπότη [Κύριο] τῶν Πα- 
τέρων [του], τὴν δύναμι τῶν ἀγα- 
θῶν, ποὺ [τοῦ] εἶχαν χαρισθῆ, τὰ 
ὁποῖα εἶναι, ὅπως ἔχει λεχθῆ, ἡ 
ἕνωσι τῆς νίκης καὶ τῆς σοφίας 
καὶ τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς [θείας] γνώ- 
σεως, τῆς πράξεως καὶ τῆς θεωρί- 
ας, τῆς ἀγαθότητος καὶ τῆς ἁλη- 
θείας. Διότι αὐτὲς [οἱ ἀρετὲσς], 
ὅταν ἑνώνωνται μεταξύ τους ἁπα- 
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στράπτουσι δόξαν καὶ αὐὖ- 
γὴν Θεοῦ. 

κθ’. Πάντα τὰ τῶν ἁγίων 
κατορθώματα, Θεοῦ προδή- 
λως ὑπῆρχον χαρίσματα' 
μηδενὸς τὸ παράπαν ἔχον- 
τος μηδέν, ἢ τὸ δοθὲν ἀγα- 
θόν, ὡς παρὰ Δεσπότου τοῦ 
Θεοῦ, πρὸς ἀναλογίαν τῆς 
εὐγνωμοσύνης τε καὶ εὐνοί- 
ας τοῦ δεχομένου μετρού- 
μενον: κἀκεῖνα μόνα κεκτη- 
μένου, ὅσα τῶ Δεσπότη δω- 
ρουμένῳ παρίσταται. 

λ΄. Ὁ τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς 
γνώσεως προϊστάμενος νοῦς, 
καὶ τῆς κακῆς τῶν παθῶν 
δουλείας τὴν ψυχὴν στερη- 
θῆναι βεβουλημένος, φησίν 
ὑπερισχύουσιν αἱ γυναίκες, 
καὶ ὑπερνικᾶ ἡ ἀλήθεια". 
Γυναῖκας μὲν εἰπών, τὰς Θε- 
οποιοὺς ἀρετάς, ἐξ ὧν ἡ 
πρὸς Θεὸν καὶ ἀλλήλους 
τοῖς ἀνθρώποις ἑνοποιὸς 
ἀγάπη συνέστηκεν: ἁπάν- 
των τήν ψυχὴν ἑἐξαρπά- 
ζουσα τῶν ὑπὸ γένεσιν καὶ 
φθοράν, καὶ τῶν ὑπὲρ αὐ- 
τὰ νοητῶν οὐσιῶν, καὶ αὐ- 
τῷ τῷ Θεῷ κατ᾽ ἐρωτικὴν 
τινα σύγκρασιν περιπλέ- 
κουσα, καθ᾿ ὅσον ἐστὶ δυ- 
νατὸν ἀνθρωπίνῃ φύσει, καὶ 

















στράπτουν τὴν μοναδικὴ δόξα 
καὶ τὸ φῶς τοῦ Θεοῦ. 

29. Ὅλα τὰ κατορθώματα τῶν 
ἁγίων, προφανῶς, ἦταν χαρί- 
σματα τοῦ Θεοῦ. Χωρὶς νὰ ἔχῃ 
κανένας, ἐντελῶς ἀπολύτως τί- 
ποτα, παρὰ [μόνον] τὸ ἀγαθό, 
τὸ ὁποῖο τοῦ δόθηκε ἀπὸ τὸν 
Δεσπότη Θεό, καθώς ἐκεῖνο ἐμε- 
τρεῖτο ἀναλόγως καὶ μὲ τὴν 
εὐγνωμοσύνη καὶ μὲ τὴν ἀγα- 
πητικὴ διάθεσι ἐκείνου, ποὺ τὸ 
ἐδέχετο. Καὶ μόνον ἐκεῖνα [τὰ 
κατορθώματα] εἶχε ἀποκτήσει, 
ὅσα ἀποδίδει στὸν Δεσπότη, ὁ 
ὁποῖος [τοῦ τὰ] δώρισε. 

30. Ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος προκρίνει τὴν 
ἀρετὴ καὶ τὴν [θεία] γνῶσι καὶ 
ἔχει τὴν θέλησι νὰ ἀπαλλαγῇ 
ἢ ψυχὴ ἀπὸ τὴν δουλεία τῶν πα- 
θῶν λέγεις «ὑπερισχύουν οἱ γυναῖ- 
κες καὶ ὑπερνικᾶ ἡ Ἀλήθεια». 
Ὅταν εἶπε γυναῖκες [ἐννοοῦσε] 
τὶς ἀρετές, ποὺ ὁδηγοῦν στὴν θέω- 
σι, ἀπὸ τὶς ὁποῖες συγκροτεῖται 
ἢ ἀγάπη, ποὺ ἑνώνει τοὺς ἀν- 
θρώπους μὲ τὸν Θεὸ καὶ μεταξύ 
τους. Ἡ ὁποία ἁρπάζει τὴν ψυ- 
χὴ ἀπ᾽ ὅλα, [ὅσα εὑρίσκονται] 
κάτω ἀπὸ γένεσι καὶ φθορὰ καὶ 
ἀπὸ τὶς νοερὲς οὐσίες, [ποὺ εἷ- 
ναι] πάνω ἀπ᾽ αὐτά. Καὶ τὴν περι- 
πλέκει μὲ τὸν Ἴδιο τὸν Θεὸ μὲ μιὰ 
ἐρωτικὴ συνένωσι, καθ᾽ ὅσον εἷ- 
ναι δυνατὸν στὴν ἀνθρώπινη φύ- 
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τὴν ἄχραντον καὶ θείαν μυ- 
στικῶς δημιουργοῦσα συμ- 
βίωσιν. Ἀλήθειαν δὲ φήσας, 
τὴν μόνην καὶ μίαν αἰτίαν 
τῶν ὄντων, καὶ ἀρχήν, καὶ 
βασιλείαν, καὶ δύναμιν καὶ 
δόξαν, ἐξ ἧς καὶ δι᾽ ἣν πάν- 
τα γέγονέ τε καὶ γίνεται, 
καὶ πρὸς τὸ εἶναι ὑπ) αὐ- 
τῆς καὶ δι αὐτῆς συγκρα- 
τεῖται: καὶ ὑπὲρ ἧς πᾶσα 
τοῖς φιλοθέοις ἐστὶ σπουδή 
τε καὶ κίνησις. 

λα΄. Διὰ μὲν τῶν γυναι- 
κῶν, τὸ τέλος ἐνεδείξατο 
τῶν ἀρετῶν, τὴν ἀγάπην: 
ὅπερ ἐστὶν ἡ κατ᾽ ἔφεσιν 
τοῦ φύσει ἀγαθοῦ τῶν με- 
τεχόντων ἀδιάπτωτος ἡδο- 
νὴ καὶ ἀδιαίρετος ἕνωσις: 
διὰ δὲ τῆς ἀληθείας τὸ πέ- 
ρας πασῶν ἐπεσήμανε τῶν 
γνώσεων, καὶ αὐτῶν πάν- 
των τῶν γινωσκομένων: εἰς 
ὅπερ ὡς ἀρχὴν καὶ πέρας 
πάντων τῶν ὄντων αἱ κατὰ 
φύσιν κινήσεις γενικῷ τινι 
λόγω συνέλκονται' πάντα 
νικώσης κατὰ φύσιν ὡς ἀλη- 
θείας τῆς τῶν ὄντων ἀρχῆς 
καὶ αἰτίας, καὶ πρὸς ἕαυ- 
τὴν συνελκούσης τῶν γε- 
γονότων τὴν κίνησιν. 

λβ΄. Τη καθ᾽ ὑπεροχὴν στε- 











σι, καὶ δημιουργεῖ κατὰ μυστικὸ 
τρόπο τὴν ἀμόλυντη καὶ θεία 
συμβίωσι. Ὅταν δὲ εἶπε: «Ἀλή- 
θεια» [ἐννοοῦσε] τὴν Μοναδικὴ 
καὶ Μία Αἰτία τῶν ὄντων καὶ ἀρ- 
χὴ καὶ βασιλεία καὶ δύναμι καὶ 
δόξα, ἐκ τῆς ὁποίας καὶ γιὰ τὴν 
ὁποία καὶ ἔχουν δημιουργηθῆ τὰ 
πάντα καὶ δημιουργοῦνται καὶ 
συγκρατοῦνται στὸ εἶναι [στὴν 
ὕπαρξι] ἀπ᾽ Αὐτὴν καὶ διὰ μέ- 
σου Αὐτῆς. Καὶ ὑπὲρ τῆς ὁποίας 
ἐκδηλώνεται ἀπὸ τοὺς φιλοθέ- 
ους κάθε ἐπιμέλεια καὶ κίνησι. 
31, Διὰ μὲν τῶν γυναικῶν, [ποὺ 
ἀνέφερε προηγουμένως] ὑπέδει- 
ξε τὸ ἄκρον τῶν ἀρετῶν, δηλαδὴ 
τὴν ἀγάπη: τὸ ὁποῖο, ἀκριβῶς, εἰ- 
ναι ἢ ἀδιασάλευτη ἡδονὴ καὶ ἡ 
ἀδιάσπαστη ἕνωσι ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι μετέχουν, κατὰ τὴν ἔφεσί [τους], 
στὸ φύσει Ἀγαθὸ [στὸν Θεό]. Διὰ 
δὲ τῆς Ἀληθείας, [ποὺ εἶπε], ἐπε- 
σήμανε τὴν περάτωσι ὅλων τῶν 
γνώσεων, [ἀλλὰ ἀκόμη] καὶ ὅλων 
ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ὑπόκεινται στὴν 
γνῶσι. Πρὸς Αὐτό, [δηλαδὴ τὸ φύ- 
σει Ἀγαθὸ - τὸν Θεό], ὡς ἀρχὴ 
καὶ πέρας ὅλων τῶν ὄντων, προσελ- 
κύονται ἀπὸ κάποιο γενικὸ λόγο, 
ὅλες οἱ κατὰ φύσιν κινήσεις. Ἐπει- 
δὴ ἡ Ἀρχὴ καὶ ἡ Αἰτία τῶν ὄν- 
των, ὡς Ἀλήθεια, φυσικῷ τῶ τρό- 
πῳ, νικᾶ τὰ πάντα καὶ ἕλκει πρὸς 
τὸν ἑαυτό της τὴν κίνησι τῶν ὄν- 
των [τῶν δημιουργημάτων]. 

32. Ἡ Ἀλήθεια, ὡς τὸ ἕνα καὶ 
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ρήσει τῶν πολλῶν ὡς ἓν 
καὶ μόνον ἡ ἀλήθεια πέφυ- 
κεν ἀναφαίνεσθαι, καλύ- 
πτουσα πάντων τῶν νοεῖν ἢ 
νοεῖσθαι δυναμένων τὰς γνω- 
στικὰς δυνάμεις, ὡς ὑπὲρ 
τὰ νοοῦντά τε καὶ νοούμε- 
να καθ᾽ ὕπαρξιν ὑπερού- 
σιον οὖσα: καὶ ἀπείρῳ δυ- 
νάμει τὰς κατὰ τὴν ἀρχὴν 
καὶ τὸ τέλος τῶν ὄντων ἀκρό- 
τητας περιγράφουσα, πᾶ- 
σαν πάντων πρὸς ἑαυτὴν 
συνέλκει κίνησιν: τοῖς μὲν 
παρεχομένη γνῶσιν ἀρίδη- 
λον, ἧς ἐστερήθησαν χάρι- 
τος: τοῖς δὲ δωρουμένη κατ᾽ 
αἴσθησιν ἄῤῥητον, ἧς εἶχον 
τὴν ἔφεσιν ἀγαθότητος, τῆ 
μεθέξει φανερὰν τὴν ἐπί- 
γνωσιν. 

λγ΄. Ὁ νοῦς, σοφίας ὄργα- 
νον, φησίν' ὁ λόγος, γνώσε- 
ως: ἡ κατ᾿ ἄμφω φυσικὴ 
πληροφορία, τῆς κατ᾽ ἅμ- 
φω συνισταμένης πίστεως: 
τοῦ δὲ τῶν ἰαμάτων χαρί- 
σµατος, ἡ φυσικὴ φιλανθρω- 
πία. [Πᾶν γὰρ χάρισμα θεῖ- 
Ον, ἐπιτήδειον ἐν ἡμῖν ἔχει 
καὶ προσφυές, ὥσπερ δύνα- 
μιν, ἢ ἕξιν, ἢ διάθεσιν, ὄρ- 
γανον δεκτικόν" οἷον ὁ τὸν 
νοῦν πάσης αἰσθητῶν φαν- 

















μοναδικό, ἐκ φύσεως, χάριν τῆς ὑπε- 
ροχῆς Της, ἀποκαλύπτεται, διὰ τῆς 
ἀπουσίας τῶν πολλῶν, καθῶς καλύ- 
πτει [κρύπτει] τὶς γνωστικὲς δυνά- 
μεις ὅλων ἐκείνων, ποὺ μποροῦν νὰ 
νοήσουν ἢ νὰ νοηθοῦν, ἐπειδὴ ἀπὸ 
τὴν ὑπαρξί της [αὐτὴν καθ᾽ ἑαυ- 
τὴν] εἶναι ὑπερούσιος, πάνω ἀπὸ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα καὶ νοοῦν καὶ νο- 
οὗνται. Καὶ ἐπειδὴ προσδιορίζει μὲ 
ἀπεριόριστη δύναμι τὰ ἄκρα, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ἀρχὴ καὶ τὸ τέλος τῶν 
ὄντων, ἑλκύει πρὸς τὸν ἑαυτό Της 
ὅλη τὴν κίνησι ὅλων [τῶν ὄντων], 
παρέχοντας σὲ ἄλλους μὲν ὁλοφά- 
νερη γνῶσι τῆς Χάριτος, τὴν ὁποία 
ἐστερήθησαν, σὲ ἄλλους δὲ δωρί- 
ζοντας, κατὰ μυστικὴ αἴσθησι, τὴν 
ἀκριβῆ γνῶσι, μὲ φανερὴ μέθεξι, 
τῆς Ἀγαθότητος, στὴν ὁποία εἶχαν 
[στραμμένη] τὴν ἔφεσι. 

33, Ὁ νοῦς, λέγει, [εἶναι] ὄργανο 
τῆς σοφίας: τὸ λογικὸ [δὲ εἶναι ὄρ- 
γανο] τῆς [θείας] γνώσεως. Ἡ Φυ- 
σικὴ ἐσωτερικὴ πληροφορία βάσει 
καὶ τῶν δύο [καὶ τοῦ νοῦ καὶ τοῦ 
λογικοῦ εἶναι ὄργανο] τῆς πίστε- 
ως, ἢ ὁποία συγκροτεῖται βάσει 
καὶ τῶν δύο [τῆς σοφίας καὶ τῆς 
θείας γνώσεως]. Τοῦ δὲ χαρίσμα- 
τος τῶν ἰαμάτων [ὄργανο εἶναι] ἡ 
φυσικὴ φιλανθρωπία. Διότι κάθε 
θεῖο χάρισμα ἔχει μέσα µας [κά- 
ποιο] ὄργανο, δεκτικὸ [τοῦ χαρί- 
σματος], κατάλληλο καὶ πρόσφο- 
ρο, ὅπως ἀκριβῶς [μία] δύναμι ἢ 
πνευματικὴ κατάστασι ἢ διάθεσι: 
ὅπως παραδείγματος χάριν ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἔκανε τὸν νοῦ [του] 
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τασίας ποιήσας καθαρόν, δέ- 
χεται σοφίαν: ὁ δὲ τὸν λό- 
γον τῶν ἐμφύτων παθῶν, 
θυμοῦ, λέγω καὶ ἐπιθυμί- 
ἃς, καταστήσας δεσπότην, 
δέχεται γνῶσιν' ὁ δὲ τὴν κα- 
τὰ νοῦν καὶ λόγον περὶ τὰ 
θεία ἀσάλευτον πληροφο- 
ρίαν ἔχων, τὴν πάντα δυνα- 
μένην δέχεται πίστιν’ ὁ δὲ 
τὴν φυσικὴν κατορθώσας 
φιλανθρωπίαν, μετὰ τὴν τε- 
λείαν τῆς φιλαυτίας ἀναί- 
ρεσιν, ἰαμάτων δέχεται χα- 
ρίσματα. 

λδ΄. Ἕκαστος ἡμῶν κατὰ 
τὴν ἀναλογίαν τῆς ἐν αὐ- 
τῷ πίστεως, φανερουμέ- 
νην κέκτηται τοῦ Ἠνεύμα- 
τος τὴν ἐνέργειαν: ὥστε 
ταμίας ὑπάρχει τῆς χάρι- 
τος ἕκαστος ἑαυτοῦ: καὶ οὔ 
ποτε ἂν εὖ Φρονῶν ἄλλῳ 
φθονήσειεν ἐν εὐδοκιμοῦν- 
τι ταῖς χάρισιν, ἐπ᾽ αὐτῷ 
κειμένης τῆς δεκτικῆς τῶν 
θείων ἀγαθών διαθέσεως. 
λε΄.’ Αἴτιον εἶναι (φησὶ) τῆς 
θείων διανομῆς ἀγαθῶν, τὸ 
μέτρον τῆς ἑκάστου πίστε- 
ως. Καθὼς γὰρ πιστεύομεν, 
καὶ τὴν ἐπὶ τὸ πράττειν τῆς 
προθυμίας ἐπίδοσιν ἔχομεν. 
Ὁ γοῦν πράττων, κατὰ τὴν 

















καθαρὸ ἀπὸ κάθε φαντασία τῶν 
αἰσθητῶν, δέχεται σοφία: ἐκεῖ- 
νος δέ, ὁ ὁποῖος κατέστησε τὸ 
λογικό [του] κυρίαρχο τῶν ἐμφύ- 
των παθῶν, ἐννοῶ, τοῦ θυμοῦ 
καὶ τῆς ἐπιθυμίας, δέχεται [θεία] 
γνῶσι. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος ἔχει 
σταθερὰ [μόνιμη] τὴν ἐσωτερικὴ 
πληροφορία περὶ τὰ θεῖα, ὡς 
πρὸς τὸν νοῦ καὶ τὸ λογικό, [αὐ- 
τὸς] δέχεται τὴν πίστι, ἡ ὁποία 
δύναται [νὰ κάνῃ] τὰ πάντα. Ἐκεῖ- 
νος δέ, ὁ ὁποῖος κατόρθωσε τὴν 
φυσικὴ φιλανθρωπία, μετὰ τὴν 
ὁλοκληρωτικὴ ἀποβολὴ τῆς Φι- 
λαυτίας [του], δέχεται τὰ χαρί- 
σµματα τῶν ἰαμάτων. 

34. Καθένας ἀπὸ ἐμᾶς, σύμφω- 
να μὲ τὴν ἀναλογία τῆς πίστε- 
ως, [ἢ ὁποία ὑπάρχει] σ᾽ αὐτόν, 
ἀποκτᾶ ἐμφανῆ τὴν ἐνέργεια 
τοῦ [Ἁγίου] Πνεύματος. Ὥστε 
καθένας εἶναι ταμίας [διαχειρι- 
στὴς] τῆς Χάριτος γιὰ τὸν ἑαυτό 
του. Καὶ οὐδέποτε, ἐὰν φρονῇ 
κατὰ Θεόν, θὰ φθονήσῃ ἄλλον, 
ὅταν προοδεύῃ στὰ χαρίσματα, 
διότι σ᾽ αὐτὸν βρίσκεται ἡ ἐσω- 
τερικὴ κατάστασι, ἡ δεκτικὴ τῶν 
θείων ἀγαθῶν. 

35. Αἰτία, λέγει, τῆς διανομῆς τῶν 
θείων ἀγαθῶν εἶναι τὸ μέτρο τῆς 
πίστεως τοῦ καθενός. Διότι μὲ 
τὸν τρόπο, ποὺ πιστεύομε, ἔχομε 
ἀνάλογα τὴν αὔξησι τῆς προθυ- 
μίας, γιὰ νὰ πράτττωμε. Ἐκεῖνος, 
λοιπόν, ὁ ὁποῖος πράττει, ἀναλό- 
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ἀναλογία τῆς πράξεως ἐπι- 
δείκνυται τὸ μέτρον τῆς πί- 
στεως, δεχόμενος ὡς ἐπί- 
στευσε τὸ μέτρον τῆς χάρι- 
τος: ὁ δὲ μὴ πράττων, κατὰ 
τὴν ἀναλογίαν τῆς ἀπραξί- 
ας ἐπιδείκνυται τὸ μέτρον 
τῆς ἀπιστίας, δεχόμενος ὡς 
ἠπίστησε τῆς χάριτος τὴν 
στέρησιν. Οὐκοῦν κακῶς 
ποιεῖ βασκαίνων τοῖς κατορ- 
θοῦσιν ὁ φθονερός, ἐπ᾽ αὐ- 
τῷ σαφῶς, καὶ οὐκ ἐπ᾽ ἄλ- 
λω κειμένης τῆς τῶν πι- 
στεύειν τε καὶ πράττειν, 
καὶ πρὸς τὸ μέτρον τῆς πί- 
στεως ἐρχομένην δέξασθαι 
τὴν χάριν ἐπιλογῆς. 

λς'. Ὁ τῶν καλῶν ἐραστής, 
κατὰ πρόνοιαν σοφίας λό- 
γοις ἑκουσίως ἐπείγεται 
πρὸς τὴν τῆς θεώσεως χά- 
ριν. Ὁ δὲ τούτων ἀνέρα- 
στος, κατὰ δικαίαν κρίσιν, 
παιδείας τρόπους, ἀκουσί- 
ως κακίας ἀπάγεται. Ὁ μὲν 
ὡς Φιλόθεος διὰ τῆς προ- 
νοίας θεούμενος: ὁ δὲ διὰ 
τῆς κρίσεως, ὥς φιλόῦλος 
εἰς κατάκρισιν ἐλθεῖν μὴ 
συγχωρούμενος. Ὁ γὰρ Θε- 
ὁς ὥς ἀγαθός, σοφίας μὲν 
λόγοις θεραπεύει τοὺς θέ- 
λοντας: παιδείας δὲ τρόποις, 














γῶς μὲ τὴν πρᾶξι, ἀποδεικνύει καὶ 
τὸ μέτρο τῆς πίστεώς [του], μὲ τὸ 
νὰ δέχεται τὸ μέτρο τῆς Χάριτος 
[σὲ τέτοιο βαθμό], ὅσο ἐπίστευσε. 
Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος δὲν πράττει, 
ἀναλόγως μὲ τὸν [βαθμὸ] τῆς ἀπρα- 
ξίας, ἀποδεικνύει τὸ μέτρο τῆς ἀπι- 
στίας [του], μὲ τὸ νὰ δέχεται τὴν 
στέρησι τῆς Χάριτος [σὲ τέτοιο 
βαθμό], ὅσο ἀπίστησε. Ἑπομένως, 
κακῶς κάνει ὁ φθονερὸς νὰ φθο- 
νῇ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι κατορθώ- 
νουν [τὶς ἀρετές], διότι σ᾿ αὐτὸν ᾱ- 
πόκειται, σαφῶς, καὶ ὄχι σὲ ἄλλον 
ἢ ἐπιλογὴ καὶ νὰ δεχθῇ τὴν Χάρι 
ἐκείνων, ποὺ πιστεύουν καὶ ἐπι- 
πλέον πράττουν, ἡ ὁποία ἐπέρχε- 
ται ἀναλόγως καὶ πρὸς τὸ μέτρο 
τῆς πίστεως. 

36. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εἶναι ἐρα- 
στὴς τῶν καλῶν, σπεύδει μὲ τὴν 
θέλησί του, μὲ τὴν [βοήθεια] τῆς 
θείας Γρονοίας, πρὸς τὴν Χάρι τῆς 
θεώσεως, διὰ τῶν λόγων τῆς σοφί- 
ας. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος δὲν ἔχει 
ἔρωτα γιὰ αὐτὰ [τὰ καλά], σύμ- 
φωνα μὲ τὴν δικαία κρίσι [τοῦ Θε- 
οὔ], μὲ παιδαγωγικοὺς τρόπους, χω- 
οἷς τὴν θέλησί του, ἀπομακρύνεται 
ἀπὸ τὴν κακία. Ὁ μὲν [πρῶτος], ἔπει- 
δὴ εἶναι φιλόθεος, θεώνεται διὰ τῆς 
Προνοίας [τοῦ Θεοῦ]: ὁ δὲ [ἄλλος] 
διὰ τῆς [δικαίας τοῦ Θεοῦ] κρίσε- 
ως, ἐπειδὴ εἶναι φιλόύλος, δὲν τοῦ 
ἐπιτρέπεται νὰ φθάση στὴν κατα- 
δίκη. Διότι ὁ Θεὸς, ὡς ἀγαθὸς, μὲ 
τοὺς λόγους μὲν τὴς σοφίας καλ- 
λιεργεῖ ἐκείνους, ποὺ θέλουν, ἐνῶ, 
μὲ παιδαγωγικοὺς τρόπους, θερα- 
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τοὺς πρὸς ἀρετὴν δυσκινή- 
τους ἰᾶται. 

λζ΄’. Ἡ μὲν ὄντως πίστις, 
ἀλήθειά ἐστι συνεκτική τε 
καὶ συστατική, ψεῦδος οὐκ 
ἔχουσα. Ἡ δὲ ἀγαθὴ συνεί- 
δησις, τὴν τῆς ἀγάπης ἐπι- 
φέρεται δύναμιν, ὥς μηδὲ 
μίαν ἔχουσα παράβασιν ἐν- 
τολῆς. 

λη΄. Καὶ ἐπαναπαύσεται, φη- 
σίν, ἐπ᾽ αὐτόν, ἑπτὰ πνεύ- 
ματα: πνεῦμα σοφίας, πνεῦ- 
μα συνέσεως, πνεῦμα γνώ- 
σεως, πνεῦμα ἐπιστήμης, 
πνεῦμα βουλῆς, πνεῦμα ἰσχύ- 
ος, πνεῦμα φόβου Θεοῦ. 
Ἔστι δὲ ἴδιον τῶν πνευμα- 
τικῶν τούτων χαρισμάτων, 
φόβου μέν, ἡ ἀποβολὴ τῶν 
κακῶν: ἰσχύος δέ, ἡ πρᾶξις 
τῶν ἀγαθῶν: βουλῆς δέ, ἡ 
τῶν ἀντικειμένων διάκρι- 
σις: ἐπιστήμης δέ, ἡ τῶν 
καθηκόντων ἀνόθευτος εἴ- 
δησις’ γνώσεως δέ, ἡ κατ᾽ 
ἐνέργειαν τῶν ἐν ταῖς ἀρε- 
ταῖς θείων λόγων περίλη- 
φις: συνέσεως δέ, ἡ πρὸς 
τὰ γνωσθέντα διόλου τῆς 
ψυχῆς συνδιάθεσις: σοφί- 
ας δέ, ἡ πρὸς τὸν Θεὸν ἀδι- 
άγνωστος ἕνωσις, καθ’ ἣν 


τοῖς ἀξίοις ἡ ἔφεσις ἀπό- 











πεύει ἐκείνους, ποὺ εἶναι δυσκίνη- 
τοι πρὸς τὴν ἀρετή. 

37. Ἡ πραγματικὴ μὲν πίστι εἶναι 
Ἀλήθεια συνεκτικὴ καὶ μαζὶ συ- 
στατική, [ἡ ὁποία καὶ συνέχει καὶ 
συγκροτεῖ τὰ πάντα] χωοὶς νὰ ἔχῃ 
ψεῦδος. Ἡ δὲ ἀγαθή συνείδησι, 
ἐπειδὴ δὲν ἔχει [δὲν τὴν τύπτει] κα- 
μία παράβασι ἐντολῆς, φέρει ἐπά- 
νώτης τὴν δύναμι τῆς ἀγάπης. 

38. Καὶ θὰ ἀναπαυθοῦν, λέγει, 
πάνω σ᾽ αὐτὸν ἑπτὰ πνεύματα: τὸ 
πνεῦμα τῆς σοφίας, τὸ πνεῦμα τῆς 
συνέσεως, τὸ πνεῦμα τῆς [θείας] 
γνώσεως, τὸ πνεῦμα τῆς [πνευμα- 
τικῆς] ἐπιστήμης, τὸ πνεῦμα τῆς 
ἀποφάσεως, τὸ πνεῦμα τῆς δυνά- 
μεως, τὸ πνεῦμα τοῦ φόβου τοῦ 
Θεοῦ. Χαρακτηριστικὰ τῶν πνευ- 
ματικῶν αὐτῶν χαρισμάτων εἶναι 
[τὰ ἑξῆς]: τοῦ μὲν φόβου [τοῦ Θε- 
οὔ], ἢ ἀποβολὴ τῶν κακῶν: τῆς δὲ 
δυνάμεως, ἡ ἔμπρακτη ἔκφρασι 
τῶν ἀγαθῶν: τῆς δὲ ἀποφάσεως, ἡ 
διάκρισι ἐκείνων, τὰ ὁποῖα εἶναι 
ἀντίθετα [διαφορετικὰ μεταξύ τους]. 
Ἐνῶ τῆς [πνευματικῆς] ἐπιστήμης, 
ἢ γνήσια, ἀκριβὴς πληροφόρησι 
ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ὀφείλομε νὰ [κά- 
νωμε]ῖ, τῆς δὲ [θείας] γνώσεως, ἡ 
ἔμπρακτος πλήρης κατανόησι [ἀπό- 
δοσι τοῦ περιεχοµένου] τῶν θείων 
λόγων µέσα στὶς ἀρετές. Τῆς δὲ 
συνέσεως, ἡ ὁλοκληρωτική διάθε- 
σι τῆς ψυχῆς γιὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
κατεστάθησαν γνωστὰ [διὰ τῆς θεί- 
ας γνώσεως]. Ἐνῶ τῆς σοφίας, ἡ 
ἀπερινόητη ἕνωσι μὲ τὸν Θεό, κα- 
τὰ τὴν ὁποία ἡ ἔφεσι [ἐπιθυμία γιὰ 
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λαυσις γίνεται, μεθέξει ποι- 
οὖσα θεὸν τὸν μετέχοντα, 
καὶ τῆς θείας αὐτὸν ὑποφή- 
την καθιστώσα μακαριότη- 
τος, κατὰ τὴν ἀέναον πρὸς 
τους δεομένους τῶν θείων 
μυστηρίων, ἀνεκπόμπευτον 
προσβολήν [τεείε: προβολήν]», 
καὶ διέξοδον. 

λθ΄. Τὸ πνεῦμα τοῦ φόβου 
τοῦ Θεοῦ, τῶν κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν κακῶν ἐστὶν ἀποχή᾽ 
τὸ δὲ πνεῦμα τῆς ἰσχύος, ἡ 
πρὸς ἐνέργειαν καὶ πρᾶξιν 
τῶν ἐντολῶν πρόθυμος ὁρ- 
μὴ καὶ κίνησις: τὸ δὲ πνεῦ- 
μα τῆς βουλῆς, ἡ ἕξις τῆς 
διακρίσεως, καθ᾽ ἣν σὺν λό- 
γω τὰς θείας πράττομεν 
ἐντολάς, καὶ τῶν κρειττό- 
νων διαιροῦμεν τὰ χείρο- 
να" τὸ δὲ πνεῦμα τῆς ἐπι- 
στήμης, ἡ τῶν κατ᾽ ἀρετὴν 
της πράξεως τρόπων ἅπτω- 
τος εἴδησις' καθ᾽ ἣν πράτ- 
τοντες τῆς ὀρθῆς τοῦ λό- 
γου κρίσεως οὐδαμῶς πί- 
πτομεν: τὸ δὲ πνεῦμα τῆς 
γνώσεως, ἡ τῶν ἐντολῶν, 
καὶ τῶν ἐν αὐταῖς λόγων 
περίληψις, καθ᾽ οὓς οἱ τρό- 
ποι τῶν ἀρετῶν συνεστήκα- 
σι πνεῦμα δὲ συνέσεώς ἐστιν, 
ἡ πρὸς τοὺς τρόπους, καὶ 





τὸν Θεὸ] μετατρέπεται σὲ ἀπό- 
λαυσι [τοῦ Θεοῦ] στοὺς ἀξίους. 
Αὐτὴ ἡ ἔφεσι [ἡ ἐπιθυμία γιὰ τὸν 
Θεὸ] κάνει θεὸ κατὰ μέθεξι, ἐκεῖ- 
νον ποὺ μετέχει καὶ καθιστᾶ αὖ- 
τὸν μύστη καὶ ἑρμηνευτὴ τῆς θεί- 
ας μακαριότητος μὲ ἀέναη μυ- 
στικὴ προβολἠὴ [ἐμφάνισι] καὶ ἔξο- 
δο τῶν θείων μυστηρίων πρὸς ἐκεί- 
νους ποὺ [τὰ] ἐπιθυμοῦν. 

39. Τὸ πνεῦμα τοῦ φόβου τοῦ Θεοῦ 
εἶναι ἡ ἀποχὴ ἀπὸ τὰ κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν κακά, [ἀπὸ τὴν διάπραξι 
τῆς ἁμαρτίας]. Τὸ δὲ πνεῦμα τῆς 
δυνάμεως [εἶναι] ἡ πρόθυµη ὁρμὴ 
καὶ κίνησι πρὸς ἐνέργεια καὶ ἄσκη- 
σι τῶν ἐντολῶν. Τὸ δὲ πνεῦμα τῆς 
ἀποφάσεως [εἶναι] ἡ πνευματικὴ 
κατάστασι τῆς διακρίσεως, κατὰ 
τὴν ὁποία, μὲ τὴν συμπαράστασι 
τοῦ λογικοῦ, ἐφαρμόζομε τὶς θεῖες 
ἐντολὲς καὶ διακρίνομε [διαχωρί- 
ζομε] τὰ χειρότερα ἀπὸ τὰ καλλί- 
τερα. Τὸ δὲ πνεῦμα τῆς [πνευματι- 
κῆς] ἐπιστήμης [εἶναι] ἀλάνθα- 
στος πληροφόρησι, περὶ τῶν τρό- 
πων τῆς ἀσκήσεως, σχετικῶς μὲ 
τὴν ἀρετή. Ἐὰν ἐνεργοῦμε, σύμ- 
φωνα μ᾽ αὐτήν, δὲν σφάλλομε κα- 
θόλου στὴν σωστὴ κρίσι τοῦ λογι- 
κοῦ. Τὸ δὲ πνεῦμα τῆς [θείας] γνώ- 
σεως [εἶναι] ἡ πλήρης κατανόησι 
[ἀπόδοσι τοῦ περιεχομένου] τῶν 
ἐντολῶν καὶ τῶν λόγων, ποὺ [ἐνυ- 
πάρχουν] σ᾽ αὐτές, σύμφωνα μὲ 
τοὺς ὁποίους ἔχουν συσταθῆ οἱ 
τρόποι τῶν ἀρετῶν. Πνεῦμα δὲ 
συνέσεως εἶναι ἡ συγκατάθεσί [μας] 
πρὸς [ἐφαρμογὴ] τῶν τρόπων καὶ 
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τοὺς λόγους τῶν ἀρετῶν 
συγκατάθεσις, ἣ κυριώτε- 
ρον εἰπεῖν μεταποίησις καθ’ 
ἣν σύγκρασις γίνεται τῶν 
φυσικῶν δυνάμεων πρὸς 
τοὺς τρόπους, καὶ τοὺς λό- 
γους τῶν ἐντολῶν: πνεῦμα 
δὲ σοφίας ἐστίν, ἡ πρὸς τὴν 
αἰτίαν τῶν ἐν ταῖς ἐντολαῖς 
πνευματικωτέρων ἀνάλη- 
ψίς τε καὶ ἕνωσις, καθ’ ἣν 
ἀγνώστως τοὺς ἐν Θεῷ κα- 
τὰ τὸ θεμιτὸν ἀνθρώποις, 
ἁπλῶς μυούμενοι τῶν ὄν- 
των λόγους, ὡς ἔκ τινος 
βλυστανούσης πηγῆς τῆς 
καρδίας, τὴν ἐν τοῖς ὅλοις 
ἀλήθειαν ποικίλως τοῖς ἀν- 
θρώποις προσφέρομεν. 

μ΄. Ἀπὸ μὲν τῶν ἐκ Θεοῦ τε- 
λευταίων, ἡμῖν δὲ προσεχῶν, 
ἐπὶ τὰ πρῶτα, καὶ ἡμῶν μὲν 
πόῤῥω, τῷ δὲ Θεῷ προσε- 
Χη, καθ᾽ ὁδὸν καὶ τάξιν ἀνα- 
βαίνομεν. Ἀπὸ γὰρ τῆς ἀρ- 
γίας τῶν κακῶν διὰ φόβου, 
ἐπὶ τὴν τῶν ἀρετῶν δι ἰσχύ- 
ος ἐρχόμεθα πρᾶξιν: ἀπὸ 
δὲ τῆς τῶν ἀρετῶν πράξε- 
ως, ἐπὶ τὴν διάκρισιν τῆς 
βουλῆς: ἀπὸ δὲ τῆς διακρί- 
σεως, ἐπὶ τὴν ἕξιν τῶν ἀρε- 
τῶν, ἤγουν ἐπιστήμην: ἀπὸ 
δὲ τῆς ἕξεως τῶν ἀρετῶν, 











τῶν λόγων τῶν ἀρετῶν ἢ νὰ ποῦ- 
µε σαφέστερα ἡ μετάπλασι, κατὰ 
τὴν ὁποία γίνεται ὁ συγκερασμὸς 
τῶν φυσικῶν δυνάμεων μὲ τοὺς 
τρόπους καὶ τοὺς λόγους τῶν ἐν- 
τολῶν: [δηλαδὴ ἡ κατάστασι, κα- 
τὰ τὴν ὁποία οἱ φυσικές µας δυνά- 
μεις ἐξυπηρετοῦν τὴν ἄσκησι τῶν 
ἐντολῶν]. Πνεῦμα δὲ σοφίας εἶναι 
καὶ ἡ ἀνύψωσι πρὸς τὴν Αἰτία τῶν 
πλέον πνευματικῶν [λόγων], ποὺ 
[ἐνυπάρχουν] στὶς ἐντολὲς καὶ ἡ 
ἕνωσι [μ᾽ Αὐτήν]. Κατὰ [τὴν ἕνω- 
σι] αὐτή, ἀφοῦ μυηθοῦμε ἁπλῶς5, 
μὲ ἀπερινόητο τρόπο στοὺς λό- 
γους τῶν ὄντων, ὅσον εἶναι ἐπι- 
τρεπτὸ στοὺς ἀνθρώπους, προσφέ- 
ροµε [τότε] στοὺς ἀνθρώπους, σὰν 
ἀπὸ κάποια πηγὴ τῆς καρδίας, 
ποὺ ἀναβλύζει, τὴν ἀλήθεια, ποὺ 
[εὑρίσκεται] σὲ ὅλα μὲ πουείλους 
τρόπους. 

40. Ἀπὸ ἐκεῖνα μέν, ποὺ εἶναι ἀπο- 
μακρυσμένα ἀπὸ τὸν Θεό, προ- 
σκείμενα δὲ σὲ μᾶς, ἀνεβαίνομε 
[τὴν κλίμακα τῶν ἀρετῶν] βῆμα 
πρὸς βῆμα καὶ κατὰ τάξι πρὸς τὰ 
πρῶτα καὶ μακριὰ μὲν [εὑρισκό- 
μενα] ἀπὸ ἐμᾶς, προσκείμενα ὅμως 
στὸν Θεό. Δηλαδή, ἀπὸ τὴν ἀποχὴ 
τῶν κακῶν, ἕνεκα τοῦ φόβου [τοῦ 
Θεοῦ], φθάνομε στὴν πραγµάτω- 
σι τῶν ἀρετῶν, διὰ [τοῦ πνεύμα- 
τος] τῆς δυνάμεως: ἀπὸ τὴν πραγ- 
μάτωσι τῶν ἀρετῶν [προχωροῦμε] 
στὴν διάκρισι, [ποὺ δίδει τὸ πνεῦ- 
μα] τῆς ἀποφάσεως: ἀπὸ τὴν διά- 
κρισι δὲ [ἐρχόμεθα] στὴν πνευμα- 
τικὴ κατάστασι τῶν ἀρετῶν, δη- 
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ἐπὶ τὴν γνῶσιν τῶν ἐν αὖ- 
ταῖς ταῖς ἀρεταῖς λόγων: 
ἀπὸ δὲ ταύτης, εἰς τὴν πρὸς 
τοὺς ἐγνωσμένους λόγους 
τῶν ἀρετῶν μεταποιητικὴν 
ἕξιν' φημὶ δέ, τὴν σύνεσιν: καὶ 
ἀπὸ ταύτης, εἰς τὴν ἁπλῆν 
της ἐν ὅλοις ἀληθείας ἀκρι- 
βῆ θεωρίαν: ἀφ᾽ ἧς ὁρμώ- 
μενος [τεσίε: ὁρμώμενοι], 
πολλοὺς καὶ ποικίλους ἐκ 
τῆς τῶν ὄντων αἰσθητῶν τε 
καὶ νοητῶν οὐσιῶν σοφῆς 
θεωρίας, εὐσεβεῖς λόγους 
περὶ τῆς ἀληθείας ἀποδώ- 
σομεν. 

μα΄. Τὸ πρὸς ἡμᾶς κατ᾽ ἐνέρ- 
γειᾶν πρῶτον ἀγαθόν, ὅπερ 
ἐστιν ὁ φόβος, τελευταῖον 
ἀπηριθμήσατο τῆς Γραφῆς 
ὁ λόγος, ὡς σοφίας ἀρ- 
χήν”: ἀφ᾽ οὗ κινούμενοι 
πρὸς τὸ τῆς σοφίας τέλος 
τὴν σύνεσιν ἀναβαίνομεν, 
μεθ᾽ ἣν προσεχεῖς αὐτῷ γι- 
νόμεθα τῷ Θεῷ, μόνην τὴν 
σοφίαν τῆς πρὸς αὐτὸν ἑνώ- 
σεως μεσιτεύουσαν ἔχον- 
τες. Οὐ γάρ ἐστι δυνατὸν 
ἐπιλαβέσθαι σοφίας, τὸν μὴ 
πρότερον διὰ τοῦ φόβου, 
καὶ τῶν διὰ μέσου λοιπῶν 
χαρισμάτων, τὴν τε λοίμην 
τῆς ἀγνοίας, καὶ τὸν τῆς 











λαδὴ στὴν [πνευματικὴ] ἐπιστήμη- 
ἀπὸ τὴν κατάστασι δὲ τῶν ἀρετῶν 
[φθάνομε] στὴν γνῶσι τῶν λόγων, 
[ποὺ εὑρίσκονται] στὶς ἀρετές. Ἀπ᾿ 
αὐτὴν δὲ [ἐρχόμεθα] στὴν πνευ- 
ματικὴ κατάστασι, ἢ ὁποία [μᾶς] 
μεταβάλλει ἀνάλογα πρὸς τοὺς 
λόγους τῶν ἀρετῶν, τοὺς ὁποί- 
ους ἤδη ἔχομε γνωρίσει: ἐννοῶ, 
δηλαδή, [ὅτι ἀποκτοῦμε] τὴν σύ- 
νεσι: καὶ ἀπ᾽ αὐτὴν [φθάνομε] 
στὴν ἁπλῆ καὶ γνήσια θεωρία 
τῆς Ἀληθείας, [ποὺ εὑρίσκεται] 
σὲ ὅλα. Ἀπ᾿ αὐτήν, ἐὰν ξεκινή- 
σωµε θὰ ἑρμηνεύσωμε πολλοὺς 
καὶ ποικίλους εὐσεβεῖς λόγους 
περὶ τῆς Ἀληθείας ἀπὸ τὴν σο- 
φὴ θεωρία καὶ τῶν αἰσθητῶν ὄν- 
των καὶ τῶν νοερῶν οὐσιῶν. 

41. Τὸ σχετικὸ μὲ μᾶς πρῶτο ἀγα- 
θὸ, κατὰ τὴν ἀσκητικὴ πρᾶξι, τὸ 
ὁποῖο εἶναι ὁ φόβος [τοῦ Θεοῦ], ὁ 
λόγος τῆς [Ἁγίας] Γραφῆς, τὸ ἁπα- 
οίθμησε τελευταῖο, ἐπειδὴ [εἶναι] 
ἀρχὴ τῆς σοφίας. Ἀπὸ τὸν ὁποῖο, 
ἐὰν ξεκινοῦμε, ἀνεβαίνομε πρὸς 
τὸ τέλος τῆς σοφίας, [δηλαδὴ] τὴν 
σύνεσι, μετὰ ἀπὸ τὴν ὁποία προ- 
σεγγίζομε τὸν ἴδιο τὸν Θεό, ἔχον- 
τας μόνον τὴν σοφία νὰ μεσιτεύῃ 
γιὰ τὴν ἕνωσί μας μ᾽ Αὐτόν. Διό- 
τι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἀποκτήσῃ 
τὴν σοφία ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν 
ἀπέρριψε προηγουμένως, ἐντελῶς, 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό του, διὰ τοῦ φόβου 
[τοῦ Θεοῦ] καὶ διὰ τῶν ἐνδιαμέ- 
οων ὑπολοίπων χαρισμάτων, [ποὺ 
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κακίας κονιορτόν, ἑαυτοῦ 
παντελῶς ἀποσεισάμενον. 
Διὰ τοῦτο Θεῷ μὲν προσε- 
χῆ τὴν σοφίαν, ἡμῖν δὲ τὸν 
φόβον ἡ Γραφικὴ τάξις διέ- 
θηκεν, ἵνα ἡμεῖς εὐταξίας 
μάθωμεν ὅρον καὶ νόμον. 
μβ΄. Διὰ τούτων οὖν ἀνα- 
βαίνοντες τῶν ὀφθαλμῶν 
τῆς πίστεως, ἤγουν φωτι- 
σμῶν, πρὸς τὴν θείαν τῆς 
σοφίας συναγόμεθα μονάδα: 
τὴν γεγενημένην δι᾽ ἡμᾶς 
τῶν χαρισμάτων διαίρεσιν, 
πρὸς τὴν αἰτίαν τῶν χαρι- 
σμάτων συνάγοντες, ταῖς κα- 
τἆ μέρος τῶν ἀρετῶν ἐπι- 
βάσεσι, μηδὲν τῶν εἰρημέ- 
νων, συνεργείᾳ Θεοῦ, πα- 
ραλιμπάνοντες, ἵνα μὴ κατ᾽ 
ὀλίγον ἀμελοῦντες τυφλὴν 
ἡμῶν τὴν πίστιν καὶ ἀνόμ- 
µατον καταστήσωμεν, οὐκ 
ἔχουσαν τοὺς διὰ τῶν ἔρ- 
γων τοῦ πνεύματος φωτι- 
σμούς, καὶ κολασθῶμεν δι- 
καίως εἰς ἀπείρους αἰῶνας, 
ὥς ἐν αὐτοῖς κατὰ πίστιν, 
ὅσον τὸ ἐφ᾽ ἡμῖν, τοὺς θεί- 
ους ἐκτυφλώσαντες ὀφθαλ- 
μούς. 

μγ΄. Πᾶς ὁ τῆς πίστεως ἐν 
αὐτῷ διὰ τῆς ἀργίας τῶν 
ἐντολῶν, τοὺς τοιούτους ἀνο- 





προαναφέραμε], καὶ τὴν λοιμώδη 
ἀσθένεια τῆς ἀγνοίας καὶ τὴν σκό- 
νη τῆς κακίας. Γι’ αὐτὸ ἡ τάξι, [ποὺ 
χρησιμοποίησε ἢ Ἁγία] Γραφή, 
ἔθεσε στὸν Θεὸ μὲν προσκείµενη 
τὴν σοφία, σ᾽ ἐμᾶς δὲ τὸν φόβο [τοῦ 
Θεοῦ], γιὰ νὰ μάθωμε ἐμεῖς τὸν 
ὅρο καὶ τὸν νόμο τῆς εὐταξίας, 
[τῆς καλῆς τάξεως, ὡς πρὸς τὴν 
ἀνάβασι τῶν ἀρετῶν]. 

42. Ἀνεβαίνοντας, λοιπόν, διὰ αὐ- 
τῶν τῶν ὀφθαλμῶν τῆς πίστεως, 
δηλαδή, διὰ τῶν [θείων] φωτισμῶν, 
συνενωνόμεθα μὲ τὴν θεία Μο- 
νάδα τῆς Σοφίας: ἑνώνοντας στὴν 
Αἰτία τῶν χαρισμάτων τὴν διανο- 
μὴ τῶν χαρισμάτων, ἡ ὁποία ἔγι- 
νε γιὰ χάρι μας. [Αὐτὸ ἐπιτυγ- 
χάνεται] μὲ τὶς ἐπὶ μέρους ἆνα- 
βάσεις τῶν ἀρετῶν, [μὲ ἐπιμέλεια], 
χωρὶς νὰ παραλείπωμε, μὲ τὴν βοή- 
θεια τοῦ Θεοῦ, τίποτα ἀπὸ ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα ἔχουν λεχθῆ, γιὰ νὰ 
μὴν καταστήσωμε τὴν πίστι μας 
τυφλὴ καὶ ἀόμματη, μὲ τὸ νὰ ἀμε- 
λοῦμε λίγο λίγο, ἐπειδὴ δὲν θὰ 
ἔχη, διὰ τῶν ἔργων [τῆς ἀρετῆς], 
τοὺς φωτισμοὺς τοῦ [Ἁγίου] Πνεύ- 
ματος καὶ [ἔτσι] θὰ κολασθοῦμε 
δικαίως στοὺς ἀπεράντους αἰῶ- 
νες, ἐπειδὴ τυφλώσαμε, ὅσο ἐξηρ- 
τᾶτο ἀπὸ ἐμᾶς, τοὺς θείους ὀφθαλ- 
μούς, τοὺς σχετικοὺς μὲ τὴν πίστι, 
ἐξορύσσοντάς [τους] ἀπὸ µέσα µας. 
45, Καθένας, ὁ ὁποῖος ἐξόρυξε 
[ἐβγαλε] αὐτοὺς τοὺς ὀφθαλμοὺς 
τῆς πίστεως ἀπὸ μέσα του, [δηλα- 
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ρύξας ὀφθαλμούς, πάντως 
κατάκριτος, μηκέτι τὸν Θε- 
ὂν ἔχων εἰς αὐτὸν ἐπιβλέ- 
ποντα. Εἰ γὰρ τὰς ἐνεργεί- 
ας τοῦ πνεύματος, φησίν, 
ὀφθαλμοὺς Κυρίου προσα- 
γορεύει ὁ λόγος!', ὁ μὴ τού- 
τους τῇ πράξει τῶν ἐντο- 
λῶν διανοίγων, ἐπιβλέπον- 
τα τὸν Θεὸν αὐτὸν οὐκ ἔχει. 
Δι᾽ ἄλλων γὰρ ὧς εἰκὸς 
ὀφθαλμῶν ἐπισκοπεῖν τοὺς 
ἐπὶ γῆς οὐ πέφυκεν ὁ Θεός, 
εἴπερ θείας ὁράσεως ἀκτίς 
ἐστιν ὁ κατ᾽ ἀρετὴν ἡμών 
φωτισμός. 

μδ΄. Ἡ σοφία μονάς ἐστι, ταῖς 
ἐξ αὐτῆς διαφόροις ἀρεταῖς 
ἀτμήτως ἐνθεωρουμένη' καὶ 
μονοειδῶς ταῖς αὐτῶν ἐνερ- 
γείαις ἐπινοουμένη, καὶ πά- 
λιν ἁπλῆ μονὰς ἀποδεικνυμέ- 
νη, ταῖς πρὸς αὐτὴν τῶν ἐξ 
αὐτῆς ἀρετῶν ἀποκαταστά- 
σεσιν, ὅταν ἡμεῖς, δι᾽ οὓς 
κατὰ τὴν ἑκάστης ἀρετῆς 
γένεσιν ποιεῖται τὴν πρόο- 
δον, ἀνατατικῶς δι᾽ ἑκά- 
στης ἀρετῆς πρὸς αὐτὴν συ- 
ναγόμεθα. 

με΄. Τυφλὴν ἔχει τὴν πί- 
στιν, ὁ τὰ κατὰ τὴν πίστιν 
θεῖα προστάγματα μὴ ἐρ- 
γαζόμενος. Εἰ γὰρ φῶς εἰ- 








δὴ τοὺς φωπισμοὺς τοῦ Ἁγίου ΓΙνεύμα- 
τος], διὰ τῆς ἀμελείας τῶν ἐντο- 
λῶν, [εἶναι], ὁπωσδήποτε, ἀξιοκατά- 
κριτος καὶ δὲν ἔχει πλέον τὸν Θεὸ νὰ 
ἐπιβλέπῃ πάνω σ᾽ αὐτὸν [νὰ τὸν 
προσέχη]. Διότι, λέγει, ἐὰν ὁ Λόγος 
[τοῦ Θεοῦ] ὀνομάζη: «ὀφθαλμοὺς Κυ- 
ρίου», τὶς ἐνέργειες τοῦ [Ἁγίου] 
Πνεύματος, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν δια- 
νοίγει αὐτοὺς [τοὺς ὀφθαλμούς], μὲ 
τὴν ἔμπρακτη ἄσκησι τῶν ἐντολῶν, 
δὲν τὸν ἐπιβλέπει ὁ Θεὸς [δὲν ἔχει ὁ 
Θεὸς στραμμένα τὰ μάτια Του ἐπά- 
νω σ᾽ αὐτόν]. Διότι, ὅπως [εἶναι] προ- 
φανές, ὁ Θεός, ἐκ φύσεως, δὲν ἐπι- 
βλέπει μὲ διαφορετικοὺς ὀφθαλμοὺς 
τοὺς [ἀνθρώπους] πάνω στὴν γῆ, 
ἀφοῦ, βέβαια, ἀκτίνα τῆς θείας ὁρά- 
σεως εἶναι ὁ φωτισμός, [ὁ ὁποῖος χα- 
ρίζεται] ἀνάλογα μὲ τὴν ἀρετή µας. 
44. Ἡ Σοφία εἶναι Μονάδα, ἡ ὁποία 
θεωρεῖται, ἀδιαιρέτως, μέσα στὶς 
ποικίλες ἀρετές, ποὺ [προέρχονται] 
ἀπ᾽ Αὐτήν: καὶ κατανοεῖται µονο- 
ειδῶς [κατὰ μία μορφὴ] μὲ τὶς ἐνέρ- 
γειες αὐτῶν [τῶν ἀρετῶν] καὶ πά- 
λι ἀποδεικνυομένη ἁπλῆ Μονάδα 
μὲ τίς, πρὸς χάριν της, ὁλοκληρώσεις 
τῶν ἀρετῶν, [ποὺ προέρχονται] ἐξ 
αὐτῆς. [Αὐτὸ συμβαίνει], ὅταν ἐμεῖς, 
πρὸς χάριν τῶν ὁποίων, ἀναλόγως 
μὲ τὴν ἀπόκτησι κάθε ἀρετῆς, [μᾶς] 
δίδει καὶ τὴν προκοπή, ἑνωνώμεθα 
μὲ ἀνοδικὸ ρυθμό, διὰ μέσου κάθε 
ἀρετῆς, μὲ Αὐτὴν τὴν ἴδια [τὴν Σοφία]. 
45. Ἔχει τυφλὴ τὴν πίστι ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος δὲν ἐργάζεται τὶς θεῖες 
ἐντολές, τὶς σχετικὲς μὲ τὴν πίστι. 
Διότι, ἐὰν εἶναι φῶς τὰ προστάγ- 
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σι τὰ τοῦ Θεοῦ προστάγ- 
µατα15, δῆλον ὅτι δίχα θεί- 
ου φωτός ἐστιν ὁ μὴ πράτ- 
των τὰ θεῖα προστάγματα, 
καὶ ψιλήν, ἀλλ᾽ οὐκ ἀληθῆ 
τὴν θείαν περιφέρεται κλῆ- 
σιν. 

μς΄. Οὐδεὶς ἁμαρτάνων δύ- 
ναται τῆς ἁμαρτίας συνή- 
γορον ἔχειν τῆς σαρκὸς τὴν 
ἀσθένειαν. Ἡ γὰρ πρὸς τὸν 
Θεὸν Λόγον ἕνωσις, ὅλην 
τὴν φύσιν τῇ λύσει τῆς κα- 
τάρας ἀνέῤῥωσεν, ἀπροφά- 
σιστον ἡμῖν ποιησαμένη τὴν 
πρὸς τὰ πάθη τῆς γνώμης 
προσπάθειαν. Ἡ γὰρ τοῦ 
Λόγου θεότης, κατὰ χάριν 
ἀεὶ συνοῦσα τοῖς εἰς αὐτὸν 
πιστεύουσιν, τὸν ἐν τῇ σαρ- 
κἰ νόμον τῆς ἁμαρτίας ἀπο- 
μαραίνει. 

μζ΄. Ὁ τῶν παρὰ φύσιν πα- 
θῶν διὰ τῆς εἰς Θεὸν πί- 
στεως καὶ ἀγάπης νικήσας 
τὰς παραλόγους ἐπιθυμί- 
ας, εἴτ᾽ οὖν κινήσεις, καὶ 
αὐτοῦ τοῦ κατὰ φύσιν ἔξω 
γίνεται νόμου, καὶ εἰς χώ- 
ραν τῶν νοητῶν ὅλος µε- 
ταβιβάζεται, καὶ τὸ κατὰ 
φύσιν ὁμόφυλον, μετὰ τῶν 
προσγενομένων αὐτῷ τῆς 
ἀλλοτρίας ἑαυτῷ συνεκ- 


























ματα τοῦ Θεοῦ, εἶναι πρόδηλο, 
ὅτι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἐφαρ- 
μόζει τὰ Θεῖα προστάγματα, εἷ- 
ναι χωρὶς θεῖο φῶς [στερεῖται 
τοῦ θείου φωτός], ἀλλὰ περιφέ- 
ρει τὴν θεία κλῆσι γυμνὴ [χωρὶς 
περιεχόμενο] καὶ ὄχι ἀληθινή. 
46. Κανένας, ὁ ὁποῖος ἀμαρτά- 
νει, δὲν μπορεῖ [δὲν ἔχει δικαί- 
ωμα] νὰ ἔχῃ συνήγορο τὴν ἀσθέ- 
νεια τῆς σαρκός. Διότι ἡ ἕνωσι 
μὲ τὸν Θεὸ Λόγο ἐξυγίανε ὅλη 
τὴν Φύσι μὲ τὴν λύσι τῆς κατά- 
ρας, καθιστώντας ἀναπολόγη- 
τη τὴν προσπάθεια [τὴν προ- 
σκόλλησι] τῆς γνώμης μας πρὸς 
τὰ πάθη. Διότι ἡ Θεότης τοῦ 
Λόγου, ἢ ὁποία κατὰ Χάριν συ- 
νευρίσκεται πάντοτε μὲ ἐκεί- 
νους, ποὺ πιστεύουν σ᾽ Αὐτόν, 
μαραίνει τελείως τὸν νόμο τῆς 
ἁμαρτίας στὴν σάρκα µας. 

47. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος νίκησε, 
διὰ τῆς πίστεως καὶ τῆς ἀγά- 
πης στὸν Θεό, τὶς παράλογες 
ἐπιθυμίες ἢ ἀκόμη καὶ τὶς κι- 
νήσεις τῶν παρὰ φύσιν πα- 
θῶν, ἐξέρχεται καὶ ἀπ᾽ αὐτὸν 
[τὸν χῶρο] τοῦ φυσικοῦ νόμου 
καὶ μεταφέρεται στὸν χῶρο τῶν 
νοητῶν, ὁλόκληρος καὶ [ἐκεῖ- 
νο, ποὺ εἶναι] συγγενές, ὡς πρὸς 
τὴν φύσι [του], μαζὶ μὲ ὅσα 
ἐπῆλθαν σ᾽ αὐτόν, τὰ βγάζει ἔξω 
ἀπὸ τὴν ἐχθρικὴ δουλεία, μαζὶ 
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βάλλει δουλείας. 

μη’. Μὴ χαλινουμένη τῷ 
θείῳ φόβῳ κατὰ τὴν πρᾶ- 
ἕιν ἡ γνῶσις, τύφον ἐργά- 
ζεται, ὧς οἰκεῖον τὸ δεδα- 
νεισμένον προβάλλεσθαι πεί- 
θουσα τὸν ἐπ’ αὐτῆ τυφω- 
θέντα, πρὸς οἰκεῖον ἔπαι- 
νον τὸν ἔρανον τοῦ λόγου 
ποιούμενον. Ἡ δὲ πρᾶξις 
τῷ θείῳ συναυξάνουσα πό- 
θῳ τὴν ὑπὲρ τὰ πρακτέα μὴ 
λαμβάνουσα γνῶσιν, τὸν 
πρακτικὸν ἐργάζεται ταπει- 
νόῴρονα, τοῖς ὑπὲρ τὴν οἱ- 
κείαν δύναμιν λόγοις πρὸς 
ἑαυτὸν συστελλόμενον. 
μθ΄’. Οὐράνιον οἰκητήριόν 
ἔστιν ἡ κατ᾽ ἀρετὴν ἅπα- 
θὴς ἕξις, καὶ ἡ μηδὲν ἔχου- 
σα πλάνης πολεμοῦν αὐτῆ 
νόημα γνῶσις. 

ν᾿. Ὥσπερ τέλος κινηθεί- 
σης µονάδος ἐστὶν ἡ µυρι- 
άς, καὶ ἀρχὴ μὴ κινηθείσης 
μυριάδος ἐστὶν ἡ μονάς: 
ἀρχὴ γὰρ παντὸς τέλους ἡ 
κατ᾽ αὐτὸ σαφῶς ἀκινησία 
καθέστηκε: καὶ τέλος πά- 
σης ἀρχῆς, ἡ τῆς κατ᾽ αὐτὴν 
κινήσεως ὑπάρχει συμπλή- 
ρωσις' οὕτω καὶ ἡ πίστις, 
ἀρχὴ κατὰ φύσιν ἀρετῶν 
ὑπάρχουσα, τέλος ἔχει τοῦ 








μὲ τὸν ἑαυτό του. 

48. Ἡ [θεία] γνῶσι, ὅταν δὲν συγ- 
κρατῆται, κατὰ τὴν πρᾶξι, [κατὰ 
τὴν ἄσκησι τῆς πρακτικῆς ἀρε- 
τῆς], ἀπὸ τὸν θεῖο φόβο, προκα- 
λεῖ τὴν ἀλαζονεία, πείθοντας ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος ἀλαζονεύθηκε ἀπ᾽ 
αὐτὴν [τὴν θεία γνῶσι], νὰ προ- 
βάλλῃ σὰν δικό του αὐτό, ποὺ ἔχει 
δανεισθῆ, λαμβάνοντας τὸ δά- 
νειο ἀπὸ τὸν Λόγο μὲ σκοπὸ τὸν 
δυκό του ἔπαινο. Ἡ δὲ πρᾶξι [ἢ πρα- 
κτικὴ ἀρετή], ὅταν αὐξάνεται μαζὶ 
μὲ τὸν θεῖο πόθο, μὴ προσλαμ- 
βάνοντας τὴν θεία γνῶσι, [ποὺ 
εἶναι] πάνω ἀπὸ ἐκεῖνα, ποὺ πρέ- 
πει νὰ κἀνῃ [πάνω ἀπὸ τὴν πρα- 
κτησὴ ἀρετή], ἀπεργάζεται τὸν πρα- 
κτικὸ ταπεινόφρονα, διότι συμμα- 
ζεύεται πρὸς τὸν ἑαυτό του ἀπὸ 
τοὺς λόγους [τῶν ὄντων, ποὺ εἷ- 
ναι] πάνω ἀπὸ τὴν δύναμίτου. 
49. Οὐράνιο κατοικητήριο εἶναι ἡ 
σύμφωνη μὲ τὴν ἀρετὴ ἀπαθὴς 
κατάστασι καὶ ἡ γνῶσι, ἡ ὁποία 
δὲν ἔχει κανένα νόημα πλάνης 
νὰ τὴν πολεμᾷ. 

50. Ὅπως ἀκριβῶς τέλος τῆς µονά- 
δος, ὅταν κινηθῇ εἶναι ἡ μυριὰς 
καὶ ἀρχὴ τῆς μυριάδος, ἐὰν δὲν κι- 
νηθῆῇ εἶναι ἡ μονάς: διότι ἀρχὴ 
κάθε τέλους εἶναι σαφῶς ἡ ἀκινη- 
σία του: καὶ τέλος κάθε ἀρχῆς εἶναι 
ἢ ἐκπλήρωσι [ὁλοκλήρωσι] τῆς κι- 
νήσεως, ὅσον ἀφορᾶ αὐτή. Ἔτσι 
καὶ ἢ πίστι εἶναι ἡ κατὰ φύσιν ἀρ- 
χὴ τῶν ἀρετῶν, τέλος [δὲ] ἔχει τὴν 
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δι᾽ αὐτῶν ἀγαθοῦ τὴν συμ- 
πλήρωσιν: καὶ τὸ κατὰ φύ- 
σιν ἀγαθόν, ὡς ἀρετῶν τέ- 
λος, ἀρχὴν ἔχον τὴν πίστιν 
πρὸς αὐτὴν ἐνδιαθέτως συ- 
νάγεται. Πίστις γάρ ἐστιν ἐν- 
διάθετον ἀγαθόν, καὶ ἀγα- 
θόν ἐστιν ἐνεργηθεῖσα πί- 
στις’ πιστὸς δὲ κατὰ φύσιν 
καὶ ἀγαθός ἐστιν ὁ Θεός", 
το μέν, ὡς πρῶτον ἀγαθόν: 
τὸ δέ, ὡς ἔσχατον ὀρεκτόν. 
Ταὐτὸν δὲ ταῦτα καθέστη- 
κε παντὶ τρόπῳ ἀλλήλοις 
ὄντα, μηδενὶ λόγῳ, πλὴν τοῦ 
κατ᾽ ἐπίνοιαν, ἀλλήλων δι- 
αιρούμενα παντελῶς, διὰ 
τὴν τῶν ἀπ᾽ αὐτοῦ ἀρχομέ- 
νων, καὶ εἰς αὐτὸν ληγόν- 
των κίνησιν. Ἄρα ἡ μυριάς, 
ἐσχάτου ὀρεκτοῦ φέρουσα 
τύπον, τῶν πρὸς αὐτὸ κι- 
νουμένων τελείαν περιγρά- 
φει τὴν ἔφεσιν: καὶ ἡ μονάς, 
πρώτου ἀγαθοῦ φέρουσα 
σύμβολον, τῶν ἀπ᾽ αὐτοῦ κι- 
νουμένων τελείαν ἐπιφέρε- 
ται βάσιν”. 

να΄. Πρώτη ἀπάθεια, ἡ παν- 
τελὴς ἀποχὴ τῶν κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν κακών, ἓν τοῖς εἰσα- 
γομένοις θεωρουμένη: δευ- 
τέρα δέ, ἡ παντελὴς κατὰ 
διάνοιαν περὶ τῶν κακῶν 











ἐκπλήρωσι τοῦ ἀγαθοῦ, [ποὺ προ- 
έρχεται], δι᾽ αὐτῶν [τῶν ἀρετῶν]. 
Καὶ τὸ κατὰ φύσιν Ἀγαθό, ὡς τέλος 
τῶν ἀρετῶν, ἔχοντας ὡς ἀρχὴ τὴν 
πίστι, συνενώνεται μ᾽ αὐτὴν ἐνδια- 
θέτως [ἐσωτερικά]. Διότι ἡ πίστι εἷ- 
ναι ἀγαθὸ τῆς διαθέσεως [τοῦ ἀν- 
θρώπου], καὶ ἀγαθὸ εἶναι ἡ πίστι, 
ποὺ ἔχει ἤδη πραγματωθῆ, [ἔχει γί- 
νει πρᾶξι]. Κατὰ φύσιν δὲ πιστὸς 
καὶ ἀγαθὸς εἶναι ὁ Θεός, ἀφ᾽ ἑνὸς 
μὲν ὡς τὸ πρῶτο ἀγαθό, ἀφ᾽ ἑτέρου 
δὲ ὡς τὸ ἔσχατο ἐπιθυμητό. Αὐτὰ δέ, 
μὲ κάθε τρόπο ἔχουν γίνει νὰ εἶναι 
μεταξύ τους τὸ ἴδιο, καὶ γιὰ κανέ- 
ναν λόγο, ἐκτὸς ἀπὸ τὸν κατ᾽ ἐπίνοι- 
αν, [δηλαδή, ἀποκλειστικὰ µόνο στὸ 
ἐπίπεδο τοῦ νοός], δὲν διαιροῦνται 
παντελῶς μεταξύ τους, ἕνεκα τῆς κι- 
νήσεως ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ἀρχίζουν 
ἀπ᾽ Αὐτὸν [τὸν φύσει Ἀγαθὸ] καὶ 
καταλήγουν σ᾽ Αὐτόν. Ἑπομένως, ἡ 
μυριάς, ἡ ὁποία φέρει τὸ σύμβολο 
τοῦ ἐσχάτου ἐπιθυμητοῦ, ὁρίζει τέ- 
λεια τὴν ἔφεσι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι 
κινοῦνται [κατευθύνονται] πρὸς Αὐ- 
τό. Καὶ ἡ μονάς, ἡ ὁποία εἶναι τὸ σύμ- 
βολο τοῦ πρώτου ἀγαθοῦ, προσφέ- 
ρει τὴν βάσι [τὴν ἀφετηρία] γι ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ξεκινοῦν ἀπ᾽ Αὐτό. 
51. Πρώτη ἀπάθεια [εἶναι] ἡ ὁλο- 
κληρωτικὴ ἀποχὴ ἀπὸ τὰ κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν [τὰ ἔμπρακτα] κακά, ἡ ὁποία 
παρατηρεῖται στοὺς ἀρχαρίους [στὴν 
πνευματικὴ ζωή]. Δευτέρα δὲ [ἀ- 
πάθεια εἶναι] ἡ ὁλοκληρωτικὴ ἀ- 
ποβολὴ τῶν λογισμῶν, ὅσον ἀφο- 
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συγκατάθεσιν ἀποβολὴ λο- 
γισμῶν, ἐν τοῖς μετὰ λό- 
γου τὴν ἀρετὴν μετιοῦσι γι- 
νομένη: τρίτη δέ, ἡ κατ᾽ ἐπι- 
θυμίαν περὶ τὰ πάθη παν- 
τελὴς ἀκινησία, ἓν τοῖς διὰ 
τῶν σχημάτων τοὺς λόγους 
νοητῶς θεωμένους [τες!ε: 
θεωμένοις] τῶν ὁρωμένων: 
τετάρτη δὲ ἀπάθεια, ἡ καὶ 
αὐτῆς τῆς ψιλῆς φαντασί- 
ας παντελὴς κάθαρσις, ἐν 
τοῖς διὰ γνώσεως καὶ θεω- 
ρίας καθαρὸν καὶ διειδὲς 
ἔσοπτρον τοῦ Θεοῦ ποιησα- 
μένοις τὸ ἡγεμονικόν, συνι- 
σταμένη. Ὁ τοίνυν καθά- 
ρας ἑαυτὸν ἐνεργείας πα- 
θῶν, καὶ τῆς ἐπ᾽ αὐτοῖς κα- 
τὰ διάνοιαν συγκαταθέσε- 
ως ἐλευθερωθείς, καὶ τῆς 
περὶ αὐτὰ κατ᾽ ἐπιθυμίαν 
κινήσεως στάσιν λαβών, καὶ 
τῆς αὐτῶν ψιλῆς φαντασί- 
ἂς τὸν νοῦν καταστήσας ἁμό- 
λυντον, τὰς τέσσαρας γενι- 
κὰς ἀπαθείας ἔχων, ἐξέρ- 
χεται τῆς ὕλης καὶ τῶν ὑλι- 
κῶν, καὶ πρὸς τὴν νοερὰν 
καὶ θείαν καὶ εἰρηνικὴν τῶν 
νοητῶν ἐπείγεται λῆξιν. 

νβ΄." Πρώτην ἀπάθειαν (λέ- 
γει) τὴν πρὸς τὴν ἁμαρτί- 
αν τοῦ σώματος κατ ἐνέρ- 














ρ τὴν κατὰ διάνοια συγκατάθεσι 
στὰ κακά, ἢ ὁποία συμβαίνει σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι συνήθως μετέρχονται 
τὴν ἀρετή, ἔλλογα. Τρίτη δὲ [ἀπά- 
θεια εἶναι] ἢ τελεία ἀκινησία, ὡς 
πρὸς τὴν ἐπιθυμία, γύρω ἀπὸ τὰ 
πάθη, [ἡ ὁποία ἐπέρχεται] σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι βλέπουν νοερῶς, διὰ 
μέσου τῶν σχημάτων [τουξς], τοὺς 
λόγους τῶν ὁρατῶν [ὄντων]. Τετάρ- 
τη δὲ ἀπάθεια [εἶναι] ἡ παντελὴς 
κάθαρσι καὶ αὐτῆς [ἀκόμη] τῆς ψι- 
λῆς φαντασίας [τῆς γυμνῆς ἀκό- 
μη καὶ ἀπὸ τὸ πιὸ μικρό], ἢ ὁποία 
συμβαίνει σὲ ἐκείνους, ποὺ ἀπεργά- 
σθηκαν, διὰ τῆς θείας γνώσεως καὶ 
τῆς θεωρίας, τὸ ἡγεμονικό [τους] 
καθαρὸ καὶ διαυγὲς κάτοπτρο τοῦ 
Θεοῦ. Ἑπομένως, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
καθάρισε τὸν ἑαυτό του ἀπὸ τὴν 
ἐνέργεια τῶν παθῶν [ἀπὸ τὰ ἔμ- 
πρακτα πάθη] καὶ ἐλευθερώθηκε 
ἀπὸ τὴν κατὰ διάνοια συγκατάθε- 
σι σ᾿ αὐτὰ [τὰ πάθη] καὶ ἔπαυσε τὴν 
κίνησι, ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἐπιθυμία, 
γύρω ἀπ᾽ αὐτὰ [τὰ πάθη], καὶ [τέ- 
λος] κατέστησε τὸν νοῦ [του] ἀμό- 
λυντο, [ἀκόμη καὶ] ἀπὸ τὴν ψιλὴ 
φαντασία αὐτῶν, [αὐτός], κατέχον- 
τας τὶς τέσσερες γενικὲς ἀπάθειες, 
ἐξέρχεται ἀπὸ τὴν ὕλη καὶ τὰ ὑλι- 
κὰ [πράγματα], καὶ ἐπείγεται [νὰ 
φθάσῃ] πρὸς τὴν νοερὰ καὶ θεία καὶ 
εἰρηνικὴ κατάληξι τῶν νοητῶν. 

52. Πρώτη ἀπάθεια, λέγει, τὴν κί- 
νησι τοῦ σώματος [ἢ ὁποία εἶναι] 
ἄμεμπτη, ὅσον ἀφορᾶ τὴν κατ᾽ ἐνέρ- 
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γειαν ἀνέπαφον κίνησιν' 
δευτέραν δέ, τὴν κατὰ ψυ- 
χὴν τῶν ἐμπαθῶν λογισμῶν 
τελείαν ἀποβολήν, δι᾽ ἧς τῶν 
παθῶν ἀπομαραίνεται κα- 
τὰ τῆν πρώτην ἀπάθειαν 
κίνησις, ἐξάπτοντας αὐτὴν 
πρὸς ἐνέργειαν οὐκ ἔχου- 
σα τοὺς ἐμπαθεῖς λογι- 
σμούς: τρίτην δέ, τὴν περὶ 
τὰ πάθη τελείαν τῆς ἐπι- 
θυμίας ἀκινησίαν, δι᾽ ἣν καὶ 
ἡ δευτέρα γίνεσθαι πέφυ- 
κε, τῇ τῶν λογισμῶν καθα- 
ρότητι συνισταμένη. Τετάρ- 
την δὲ λέγει ἀπάθειαν, τὴν 
κατά διάνοιαν πασῶν τῶν 
αἰσθητῶν φαντασιῶν τε- 
λείαν ἀπόθεσιν, καθ᾽ ἣν ἡ 
τρίτη τὴν γένεσιν εἴληφεν, 
οὐκ ἔχουσα τὰς φαντασίας 
τῶν αἰσθητῶν εἰδοποιούσας 
αὐτῇ τῶν παθῶν τάς εἰκό- 
νας. 

νγ΄. Παντὶ πρακτικῷ, παι- 
δός καὶ παιδίσκης δίκην, ὁ 
λόγος καὶ ἡ διάνοια μοχθοῦ- 
σι, τοὺς κατ᾽ ἀρετὴν τῆς 
πράξεως τρόπους ἐπινοοῦν- 
τες τε, καὶ δημιουργοῦντες, 
καὶ οἷον πᾶσαν ἑαυτῶν κα- 
τὰ τῶν ἀντικειμένων τῆς 
πρακτικῆς πνευμάτων τῆς 
πονηρίας τὴν δύναμιν ἔχον- 











γειαν [τὴν ἔμπρακτη] ἁμαρτία. 
Δεύτερη δὲ [ἀπάθεια], τὴν τελεία 
ἀποβολὴ τῶν ἐμπαθῶν λογισμῶν 
ἀπὸ τὴν ψυχή, διὰ τῆς ὁποίας 
μαραίνεται τελείως ἡ κίνησι τῶν 
παθῶν, κατὰ τὴν [κατάστασι] τῆς 
πρώτης ἀπάθειας, ἐπειδὴ δὲν ἔχει 
τοὺς ἐμπαθεῖς λογισμοὺς νὰ τὴν 
διεγείρουν πρὸς τὴν ἐνέργεια 
[τὴν πρᾶξι τῶν παθῶν]. Τρίτη δὲ 
[ἀπάθεια, λέγει], τὴν τελεία ἀκι- 
νησία τῆς ἐπιθυμίας, ὡς πρὸς τὰ 
πάθη, μέσα ἀπὸ τὴν ὁποία εἶναι 
Φυσικό, νὰ προέρχεται καὶ ἡ 
δεύτερη [ἀπάθεια], ἡ ὁποία συ- 
νίσταται στὴν καθαρότητα τῶν 
λογισμῶν. Τετάρτη ἀπάθεια, λέ- 
γει δέ, τὴν ὁλοκληρωτικὴ ἀπόρ- 
ριψι ἀπὸ τὴν διάνοια ὅλων τῶν 
αἰσθητῶν [τῶν ἐφαμάρτων] φαν- 
τασιῶν, ἀπὸ τὴν ὁποία ἔχει δη- 
μιουργηθῆ ἡ τρίτη [ἀπάθεια], 
ποὺ δὲν ἔχει τὶς φαντασίες τῶν 
αἰσθητῶν νὰ σχηματοποιοῦν σ᾽ 
αὐτὴν τὶς εἰκόνες τῶν παθῶν. 

53. Σὲ κάθε πρακτικό, ἡ λογικὴ 
καὶ ἡ διάνοια [ἡ νοητικὴ ἱκανό- 
τητα] κοπιάζουν, ὅπως ὁ ὑπηρέ- 
της καὶ ἢ ὑπηρέτρια, ἐπινοών- 
τας καὶ δημιουργώντας τοὺς 
τρόπους, ὡς πρὸς τὴν πρακτικὴ 
ἀρετή, ἀντιπαρατάσσοντας, ἐπὶ 
παραδείγματι καὶ τὴν δύναμί τους 
ὁλόκληρη, ἐναντίον τῶν πονη- 
ρῶν πνευμάτων, τὰ ὁποῖα ἀντί- 
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τες ἀντιτεταγμένην, πλη- 
ρώσαντες δὲ τὴν πρακτι- 
κὴν φιλοσοφίαν, ἣν ὁ ἕκτος 
τῶν ἐνιαυτῶν παρεδήλω- 
σεν ἀριθμός. Εἴρηται γὰρ 
ὅτι ὁ ἓξ ἀριθμός, τὴν πρα- 
κτικῆν σηµαίνει φιλοσοφί- 
αν’ ἐλεύθεροι πρὸς τὴν πνευ- 
ματικὴν ἀπολύονται”, δη- 
λονότι τῶν ἐν τοῖς οὖσι συγ- 
γενῶν λόγων θεωρίαν ἐπερ- 
χόμενοι, ὅ τε λόγος καὶ ἡ 
διάνοια. 

νδ᾽. Ἀλλόφυλος παῖς ἐστι, 
καὶ παιδίσκη, ὁ θυμός, καὶ 
ἡ ἐπιθυμία: οὓς ὑποζεύγνυ- 
σι διὰ παντός] τῇ δεσπο- 
τείᾳ τοῦ λόγου, πρὸς ὑπη- 
ρεσίαν τῶν ἀρετῶν, δι᾽ ἀν- 
δρείας καὶ σωφροσύνης ὁ 
θεωρητικὸς νοῦς, μὴ διδοὺς 
αὐτοῖς παντελῶς τὴν πρὸς 
ἐλευθερίαν ἄφεσιν ἕως ἂν 
καταποθῆ τῷ νόμῳ τοῦ πνεύ- 
ματος τελείως ὁ τῆς φύσε- 
ως νόμος, καθάπερ ὑπὸ ζω- 
ης ἀπείρου, σαρκὸς δυστή-. 
νου θάνατος”, καὶ πᾶσα δει- 
χθη καθαρῶς ἡ τῆς ἀνάρ- 
χου βασιλείας εἰκών, πᾶσαν 
ἔχουσα τοῦ ἀρχετύπου διὰ 
μιμήσεως τὴν μορφήν: καθ’ 
ἣν γενόμενος ὁ θεωρητι- 
κὸς νοῦς, ἐλευθέρους ποι- 





κεῖνται στὴν πρακτικὴ [ἀρετή]. 
Ὅταν δὲ ὁλοκληρώσουν τὴν πρα- 
κτικὴ [ἐν Χριστῷ] φιλοσοφία, τὴν 
ὁποία ὑποδήλωσε ὁ ἀριθμὸς τῶν 
ἕξι ἐτῶν, διότι ἔχει λεχθῆ, ὅτι ὁ 
ἀριθμὸς ἕξι, σημαίνει τὴν πρα- 
κτικὴ Φιλοσοφία, [τότε] καὶ ἡ λο- 
γικὴ καὶ ἢ διάνοια ἀπολύονται 
ἐλεύθεροι, γιὰ νὰ φθάσουν στὴν 
πνευματικὴ [φιλοσοφία], δηλαδὴ 
στὴν θεωρία τῶν συγγενῶν [τους 
νοερῶν] λόγων μέσα στὰ ὅντα. 

54. Ἀλλοεθνὴς ὑπηρέτης καὶ ὑπη- 
ρέτρια εἶναι ὁ θυμὸς καὶ ἡ ἐπι- 
θυμία: τοὺς ὁποίους ὁ θεωρητι- 
κὸς νοῦς τοὺς τοποθετεῖ διὰ παν- 
τὸς κάτω ἀπὸ ζυγὸ μὲ τὴν δε- 
σποτεία τῆς λογικῆς, διὰ τῆς ἀν- 
δρείας καὶ τῆς σωφροσύνης, μὲ 
σκοπὸ τὴν διακονία τῶν ἀρετῶν, 
χωρὶς νὰ δίδῃ σ᾽ αὐτοὺς καθόλου 
δικαίωμα ἢ δυνατότητα πρὸς ἐλευ- 
θερία, ἕως ὅτου καταποθῇ ἀπὸ τὸν 
νόμο τοῦ πνεύματος τελείως ὁ 
νόμος τῆς φύσεως, ὅπως άκρι- 
βῶς [καταπίνεται] ὁ θάνατος τῆς 
δυστυχοῦς σαρκὸς ἀπὸ τὴν ἄπει- 
ϱο Ζωή, καὶ [τότε] θὰ ἀποκαλυ- 
φθῆ καθαρὰ ἡ εἰκόνα τῆς ἀνάρ- 
χου Βασιλείας, ἡ ὁποία θὰ ἔχῃ, 
διὰ μιμήσεως, ἀκεραία τὴν µορ- 
φὴ τοῦ Ἀρχετύπου. Σ᾽ αὐτὴν [τὴν 
κατάστασι μόνον τῆς ἀνάρχου Βα- 
σιλείας τοῦ Θεοῦ], ὅταν εὑρεθῇ ὁ 
θεωρητικὸς νοῦς, ἀφήνει ἐλευθέ- 


416 


10 


15 


20 


25 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΕΜΠΤΗ 


εἴται τόν τε θυμόν, καὶ τὴν 
ἐπιθυμίαν: τὴν μέν, πρὸς τὴν 
ἀκήρατον τοῦ θείου ἔρω- 
τος ἡδονὴν καὶ τὴν ἄχραν- 
τον θέλξιν µετασκενάζων' 
τὸν δέ, πρὸς ζέσιν πνευμα- 
τικήν, καὶ διάπειρον ἀεικι- 
νησίαν, καὶ σώφρονα μανί- 
αν μεταβιβάζων. 

νε΄. Ἀνάρχου Βασιλείας ἐστὶν 
εἰκών, ἡ τοῦ νοῦ περὶ τὴν 
ἀληθη γνῶσιν ἀτρεψία, καὶ 
ἡ τῆς αἰσθήσεως περὶ τὴν 
ἀρετὴν ἀφθαρσία- τῆς ψυ- 
χῆς καὶ τοῦ σώματος, κατὰ 
τὴν ἐν πνεύματι πρὸς τὸν 
νοῦν τῆς αἰσθήσεως µετα- 
ποίησιν, μόνῳ τῷ θείῳ νό- 
μῷ τοῦ πνεύματος ἀλλήλοις 
συνδεδεμένων, καθ᾽ ἣν τὴν 
ἀεικίνητον τοῦ λόγου καὶ ζῶ- 
σὰν διαπαντὸς ἔχουσι δι- 
ἱκνουμένην ἐνέργειαν: ἐν ἡ 
πᾶσα παντελῶς ἄπεστι πρὸς 
τὸ θεῖον ἀπέμφασις. 

νς’. Ἐνεργουμένην ἐπιθυ- 
μίαν εἶναί φασι τὴν ἡδονήν, 
εἴπερ παρὸν ἀγαθόν, κατὰ 
τὸν αὐτῆς ἐστιν ὁρισμόν: 
ἀνενέργητον δὲ ἡδονήν, τὴν 
ἐπιθυμίαν, εἴπερ μέλλον 
ἀγαθόν, κατὰ τὸν αὐτῆς ὁρι- 
σμόν: τὸν δὲ θυμόν, μανίας 
μελετωμένην κίνησιν: καὶ 














ρους καὶ τὸν θυμὸ καὶ τὴν ἐπιθυ- 
μία: τὴν μὲν [ἐπιθυμία], μεταστρέ- 
φοντάς την πρὸς τὴν ἄσπιλη ἡδο- 
νὴ τοῦ θείου ἔρωτος καὶ σὲ ἄχραντο 
θέλξι τὸν δὲ [θυμὸ] μετατρέπον- 
τάς τον σὲ πνευματικὴ θέρμη καὶ 
ἄπειρη ἀκατάπαυστη κίνησι καὶ 
σώφρονα μανία. 

55. Εἰκόνα τῆς ἀνάρχου Βασιλεί- 
ας, εἶναι ἡ ἀτρεψία” τοῦ νοός, ὡς 
πρὸς τὴν ἀληθινὴ [θεία] γνῶσι, 
καὶ ἡ ἀφθαρσία8 τῆς αἰσθήσεως, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἀρετή, ἐὰν ἡ ψυ- 
χὴ καὶ τὸ σῶμα εἶναι συνδεδεµέ- 
να μεταξύ τους, μόνον μὲ τὸν θεῖα 
νόμο τοῦ Πνεύματος, σύμφωνα μὲ 
τὴν ἐν πνεύματι μεταποίησι τῆς 
αἰσθήσεως ἐν σχέσει πρὸς τὸν νοῦν, 
[ὅπου] κατὰ [τὴν κατάστασι] αὐτή 
διαπερνῶνται [ἡ ψυχὴ καὶ τὸ σῶ- 
μα] συνεχῶς ἀπὸ τὴν ἀεικίνητη 
καὶ ζωντανὴ ἐνέργεια τοῦ Λόγου, 
ἀπὸ τὴν ὁποία ἀπουσιάζει παντε- 
λῶς κάθε ἀντίφασι πρὸς τὸ Θεῖο. 
56. Λέγουν, ὅτι ἡ ἡδονὴ εἶναι ἐπι- 
θυμία ἐνεργουμένηρ», [ποὺ ἔγινε, 
δηλαδή, πρᾶξι], ἐὰν βέβαια εἶναι 
παρὸν [τὸ ἐπιθυμούμενο] ἀγαθό, 
σύμφωνα μὲ τὸν δικό της προσ- 
διορισμό, [ὅτι κάτι εἶναι γιὰ αὐτὴ 
ἐπιθυμητό]. Ἀνενέργητη δὲ ἡδονὴ 
[λέγουν, ὅτι εἶναι] ἡ ἐπιθυμία, ἐάν, 
βέβαια, σύμφωνα μὲ τὸν προσδιο- 
ρισµό της, [τὸ ἐπιθυμητὸ ἀγαθὸ δὲν 
εἶναι παρόν, ἀλλὰ] πρόκειται νὰ 
ἔλθῃ. Ὁ δὲ θυμὸς [λέγουν, ὅτι εἷ- 
ναι] κίνησι μανίας, ἡ ὁποία µελε- 
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τὴν μανίαν, θυμὸν ἐνεργού- 
μενον. Ὁ γοῦν ταύτας ὑπο- 
τάξας τῷ λόγῳ τὰς δυνά- 
μεις, εὑρήσει τὴν μὲν ἔπιθυ- 
μίαν, αὐτῷ γινομένην ἡδο- 
νήν, κατὰ τὴν ἐν χάριτι 
πρὸς τὸ θεῖον τῆς ψυχῆς 
ἄχραντον συμπλοκήν: τὸν 
δὲ θυμόν, ζέσιν ἀκήρατον, 
τῆς περὶ τὸ θεῖον ἡδονῆς 
φρουρητικήν, καὶ σώφρονα 
μανίαν, κατὰ τὴν ἔφεσιν 
τῆς ψυχῆς θελκτικῆς δυ- 
νάμεως ἀπὸ τῶν ὄντων τε- 
λείως ἐκστατικήν. Οὐκοῦν 
ἕως ἐν ἡμῖν ὁ κόσμος ζῆ, 
καὶ ἢ πρὸς τὰ ὑλικὰ τῆς 
ψυχῆς ἑκούσιος σχέσις, οὐ 
δεῖ ταύταις παρέχειν ἐλευ- 
θερίαν ταῖς δυνάμεσι, μή- 
πως μιγεῖσαι τοῖς αἰσθη- 
τοῖς ὡς ὁμοφύλοις, πολε- 
μήσωσι τὴν ψυχήν, καὶ λά- 
βωσι αὐτὴν δορυάλωτον 
γεγενημένην τοῖς πάθεσιν, 
ὡς πάλαι τὴν Ἱερουσαλὴμ 
οἱ Βαβυλώνιοι, Τὸν γὰρ 
αἰώνα καθ’ ὃν τοὺς ἀλλο- 
φύλους παῖδας δουλεύειν ὁ 
νόμος ἐκέλευσε”, τὴν πρὸς 
τὸν κόσμον τοῦτον, ἤγουν 
τὴν παροῦσαν ζωὴν γνωμι- 
κὴν τῆς ψυχῆς ἐσήμανε σχέ- 
σιν ὁ λόγος, διὰ τῶν ἱστο- 











τᾶἆται [στὸν λογισμὸ] καὶ ἡ μανία 
[λέγουν ὅτι εἶναι] θυμὸς ἐνεργού- 
μενος [μὲ ἔμπρακτη ἔκφρασι]. Ἔπο- 
μένως ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὑπέταξε 
στὴν λογικὴ τὶς δυνάμεις [αὐτές, 
δηλαδὴ τὸν θυμὸ καὶ τὴν ἐπιθυμία] 
θὰ εὕρῃ, τὴν μὲν ἐπιθυμία νὰ με- 
τατρέπεται σὲ ἡδονή, κατὰ τὴν ἐν 
Χάριτι ἄχραντο συμπλοκὴ τῆς ψυ- 
χῆς μὲ τὸ Θεῖο, τὸν δὲ θυμὸ [νὰ 
μεταβάλλεται] σὲ ἀμόλυντο ζῆλο, 
ὁ ὁποῖος θὰ φρουρῇ τὴν ἡδονὴ γύ- 
ρω ἀπὸ τὸ Θεῖο καὶ σὲ σώφρονα 
μανία, ἐκστατική, [ἢ ὁποία ἀπο- 
μακρύνει] τελείως ἀπὸ τὰ ὄντα 
τὴν θελκτικὴ δύναμι, ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν ἔφεσι τῆς ψυχῆς. Ἑπομένως, 
ἕως ὅτου ζῇ μέσα µας ὁ κόσμος 
[τὸ κοσμικὸ φρόνημα] καὶ ἡ ἑκού- 
σια σχέσι τῆς ψυχῆς πρὸς τὰ ὑλι- 
κὰ [πράγματα], δὲν πρέπει νὰ πα- 
ρέχωμε ἐλευθερία σ᾽ αὐτὲς τὶς δυ- 
νάμεις [στὸν θυμὸ καὶ τὴν ἐπιθυ- 
μία], μήπως τυχόν, ἀφοῦ ἀναμει- 
χθοῦν μὲ τὰ αἰσθητά, ὡσὰν ὁμό- 
φυλοι, [ποὺ εἶναι], πολεμήσουν τὴν 
ψυχὴ καὶ τὴν συλλάβουν αἰχμα- 
λωτισμένη ἀπὸ τὰ πάθη, ὅπως 
παλιὰ οἱ Βαβυλώνιοι τὴν Ἱερου- 
σαλήμ. Διότι, ὁ λόγος [τῆς Ἁγίας 
Γραφῆς], παρουσιάζοντας, διὰ τῶν 
ἱστορικῶν διηγήσεων τὰ νοούμε- 
να, μὲ τὸν «αἰῶνα», κατὰ τὸν ὁ- 
ποῖο ὁ νόμος διέταζε συνήθως νὰ 
μένουν ὑπόδουλοι οἱ ἀλλόφυλοι 
ὑπηρέτες, ἐσήμαινε τὴν γνωμικὴ 
[ἐπὶ τῇ βάσει τῆς γνώμης της] σχέσι 
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ρουμένων παραδεικνὺς τὰ 
νοούμενα. 

νζ΄. Ἠργμένον λέγει τὸ κα- 
κόν: ἀρχὴν γὰρ ἔχει τὴν 
ἡμῶν παρὰ φύσιν κίνησιν. 
Οὐκ ἠργμένον δέ, τὸ ἀγα- 
θόν, πρὸ παντὸς γὰρ αἰῶ- 
νος, καὶ χρόνου, φύσει τὸ 
ἀγαθόν. Νοητὸν λέγει τὸ 
ἀγαθόν, ὃ δεῖ μόνον νοεῖν: 
οὐ νοητὸν δέ, τὸ κακόν, ὅπερ 
δεῖ μόνον μὴ νοεῖν. Ῥητὸν 
δὲ λέγει τὸ ἀγαθόν: αὐτὸ 
γὰρ δεῖ μόνον λαλεῖσθαι: 
καὶ γινόμενον λέγει τὸ ἀγα- 
θόν, κατὰ φύσιν γὰρ ὑπάρ- 
χον ἀγένητον, κατὰ χάριν 
διὰ φιλανθρωπίαν παρ᾽ ἡμῶν 
ἀνέχεται γίνεσθαι, πρὸς τὴν 
ἡμῶν τῶν ποιούντων, καὶ 
λαλούντων ἐκθέωσιν: ποι- 
οῦμεν δὲ τὸ ἀγαθόν, ὅπερ 
δεῖ μονώτατον γίνεσθαι: οὐ 
ποιούμενον δὲ τὸ κακόν, ὅπερ 
δεῖ μόνον μὴ γίνεσθαι. Φθαρ- 
τὸν λέγει τὸ κακόν: φθορὰ 
γάρ ἐστιν ἡ τοῦ κακοῦ φύ- 
σις οὐδαμῶς κατ᾽ οὐδὲν 
ὕπαρξιν ἔχουσα. Ἄφθαρτον 
δέ, τὸ ἀγαθόν, ὡς ἀεὶ ὄν, 
καὶ μηδέποτε τοῦ εἶναι παυ- 
όμενον, καὶ πἁντων οἷς ἐγ- 
γίνεται φρουρητικόν. Τοῦ- 
το γοῦν τῶ μὲν λογιστικῷ, 











τῆς ψυχῆς, πρὸς τὸν κόσμο τοῦτο, 
δηλαδὴ τὴν παροῦσα ζωή. 

57. Λέγει, ὅτι τὸ κακὸ ἔχει ἀρχή- 
ἀρχή, βέβαια, ἔχει τὴν δική μας 
παρὰ φύσιν κίνησι. Τὸ ἀγαθό, ὅμως 
[λέγει], ὅτι δὲν ἔχει ἀρχή, διότι τὸ 
ἀγαθὸ [ὑπάρχει] ἐκ τῆς φύσεώς 
[του], πρὶν ἀπὸ κάθε αἰῶνα καὶ 
χοόνο. Τὸ ἀγαθό, λέγει [εἶναι] νο- 
ητό, τὸ ὁποῖο μόνο [αὐτὸ] πρέπει 
νὰ νοοῦμε. Τὸ κακὸ δέ, [δὲν εἶναι] 
νοητό, τὸ ὁποῖο μόνο [αὐτὸ] δὲν 
πρέπει νὰ νοοῦμε. Τὸ ἀγαθό, τὸ λέ- 
γει δὲ «ῥητὸν» [δηλαδὴ δυνάμενο 
νὰ λεχθη], διότι αὐτὸ μόνον πρέπει 
νὰ ἐκφράζεται --νὰ λέγεται. Ἐπὶ πλέ- 
ον, λέγει, ὅτι τὸ ἀγαθὸ [εἶναι] συντε- 
λούμενο, διότι ἂν καὶ ὑπάρχει ἀγέν- 
ητο, κατὰ φύσιν, ἕνεκα φιλανθρω- 
πίας, ἀνέχεται νὰ συντελῆται κατὰ 
Χάριν, ἀπὸ μᾶς, μὲ σκοπὸ τὴν θέωσι 
τὴν δική μας, οἱ ὁποῖοι τὸ πράττο- 
µε καὶ τὸ λέγομε. Πράττομε δὲ τὸ 
ἀγαθό, τὸ ὁποῖο κατ᾽ ἐξοχήν, ἀπο- 
κλειστικὰ μόνο [αὐτό] πρέπει νὰ 
γίνεται. Ἐνῶ, ὅμως, δὲν κάνομε τὸ 
κακό, τὸ ὁποῖο μάλιστα μόνο δὲν πρέ- 
πει νὰ γίνεται. Λέγει, τὸ κακό, [ὅτι εἷ- 
ναι] φθαρτό, διότι ἡ φθορὰ εἶναι ἡ 
φύσι τοῦ κακοῦ, ἡ ὁποία δὲν ἔχει 
καθόλου καὶ σὲ τίποτε ὑπόστασι. 
Τὸ δὲ ἀγαθὸ [εἶναι] ἄφθαρτο, ὡς ἀεὶ 
ὄν, [ἐπειδὴ πάντοτε ὑπάρχει] καὶ οὐ- 
δέποτε σταματᾶ ἀπὸ τοῦ νὰ ὑπάρχῃ, 
καὶ σ᾽ ἐκείνους, στοὺς ὁποίους καθί- 
σταται ἐντός τους, τοὺς περιφρουρεῖ. 
Αὐτό, λοιπόν, [δηλαδὴ τὸν Ἀγαθὸ] 
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ζητοῦμεν: τῷ δὲ ἐπιθυμη- 
τικῷ, ποθοῦμεν: τῷ δὲ θυ- 
μικῷ, φυλάττομεν ἄσυλον: 
τῷ δὲ αἰσθητικῶ κατ᾽ ἐπι- 
στήμην, ἀμιγὲς αὐτὸ τῶν 
ἐναντίων διακρίνομεν: τῷ δὲ 
φωνητικῷ, λαλοῦντες αὖ- 
τὸ ποιοῦμεν τοῖς ἀγνοοῦσι 
φανερόν: καὶ τῷ γονίμῳ πλη- 
θύνομεν αὐτό, μᾶλλον δὲ 
ἀληθὲς εἰπεῖν, ἡμεῖς κατ᾽ 
αὐτὸ πληθυνόμεθα. 

νη΄. Δεῖ τὸν θεωρητικὸν νοῦν 
βασιλεύοντα τῶν ἐν τοῖς οὗ- 
σι νοημάτων τε, καὶ θεαµά- 
των, καὶ τῶν οἰκείων κινη- 
μάτων, ἕξιν ἄγονον ἔχειν κα- 
κίας’ τουτέστι κακίαν μή- 
τε συλλαμβάνουσαν παν- 
τελῶς, μήτε τίκτουσαν: ἐφ᾽ 
ἧς αὐτὸν δεῖ περὶ θεωρίαν 
κινούμενον φέρεσθαι, μή- 
πως πνευματικὴν ποιούμε- 
νος τὴν τῶν ὄντων διάσκε- 
ψιν, λαθῶν περιπέσῃ τινὶ 
τῶν παραφθείρειν διά τι- 
νος τῶν αἰσθητῶν πεφυκό- 
των πονηρῶν πνευμάτων, 
τὴν ἁγνὴν τῆς καρδίας διά- 
σκεψιν. 

νθ΄. Ὁ κενοδοξίᾳ τινί, δι’ ἀρε- 
τὴν ἢ γνῶσιν τρωθείς, τὴν 
κόμην ματαίως διατρέφων, 
καθάπερ Ἀβεσσαλώμ, τῆς 














διὰ μὲν τοῦ λογιστικοῦ [τὸ] ἐπιζη- 
τοῦμε: διὰ δὲ τοῦ ἐπιθυμητικοῦ [τὸ] 
ποθοῦμε: διὰ δὲ τοῦ θυμικοῦ [τὸ] προ- 
φυλάσσομε ἀσύλητο: διὰ δὲ τοῦ αἰ- 
σθητικοῦ διακρίνοµε βάσει τῆς πνευ- 
ματικῆς ἐπιστήμης αὐτὸ [τὸ ἀγα- 
θὸ καὶ τὸ διατηροῦμε] καθαρὸ ἀπὸ τὰ 
ἀντίθετά [του]. Διὰ δὲ τοῦ Φωνητικοῦ 
[τῆς φωνῆς], ἐνῶ ὁμιλοῦμε, καθι- 
στοῦμε αὐτὸ [τὸ ἀγαθὸ] φανερὸ σ᾽ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι τὸ ἀγνοοῦν: καὶ μὲ 
τὴν αὐξητησὴ ἱκανότητα τὸ αὐξάνο- 
µε ἢ γιὰ νὰ ποῦμε μᾶλλον τὴν ἁλή- 
θεια, ἐμεῖς αὐξανόμεθα μ᾽ αὐτό. 

58. Πρέπει ὃ θεωρητικὸς νοῦς νὰ βα- 
σιλεύῃη ἐπάνω στὰ νοήματα καὶ στὰ 
θεάματα, [ποὺ εὑρίσκονται] στὰ ὄν- 
τα, [ἀκόμη] καὶ στὶς κινήσεις τους, 
ὥστε νὰ ἔχῃ μία πνευματικὴ κατά- 
στασι ἀπρόσφορη γιὰ τὴν κακία: 
δηλαδὴ [τέτοιου εἴδους κατάστασι 
ποὺ] οὔτε νὰ συλλαμβάνῃ ἐντελῶς, 
οὔτε νὰ γεννᾷ κακία. Ἐπάνω σ’ αὐτὴν 
[τὴν κατάστασι εὑρισκόμενος] πρέ- 
πει νὰ κινῆται γύρω ἀπὸ τὴν θεω- 
ρία, μήπως τυχὸν χωρὶς νὰ τὸ κατα- 
λάβη, ὅταν κάνη τὴν πνευματικὴ με- 
λέτη τῶν ὄντων, περιπέσῃ σὲ κάποιο 
ἀπὸ τὰ πονηρὰ πνεύματα, τὰ ὁποῖα 
ἔχουν τὴν συνήθεια νὰ παραφθείρουν 
τὴν ἁγνὴ μελέτη τῆς καρδίας μὲ κά- 
ποιο ἀπὸ τὰ αἰσθητὰ [πράγματα]. 
59. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐτρώθη ἀπὸ κά- 
ποια κενοδοξία, ἕνεκα τῆς ἀρετῆς 
[του] ἢ [θείας] γνώσεως, [αὐτὸς] δια- 
τρέφοντας μάταια τὴν κόμη [τὰ μαλ- 
λιὰ] τῆς οἰήσεως, ὅπως ἀκριβῶς ὁ 
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οἴήσεως ἐπιτεχνασμένην τε 
καὶ μεικτήν, ὥσπερ ἡμίο- 
νον, πρὸς ἀπάτην τῶν Θε- 
ωμένων τὴν ἠθικὴν ἐπιδεί- 
κνυται πολιτείαν: ἐφ᾽ ἧς αἱ- 
ωρούμενος, οἴεται τὸν γεν- 
νήσαντα διὰ τῆς διδασκα- 
λίας τοῦ λόγου Πατέρα χει- 
ρώσασθαι, πᾶσαν βουλόμε- 
νος τὴν τῷ Πατρὶ προσοῦ- 
σαν Θεόθεν δόξαν τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς γνώσεως, ὡς 
ὑπερήφανος εἰς ἑαυτὸν τυ- 
ραννικῶς ἐφελκύσασθαι: 
ἀλλ᾽ ὁ τοιοῦτος ἐξελθῶν εἰς 
τὸ πλάτος τῆς ἐν πνεύματι 
φυσικῆς θεωρίας, πρὸς τὸν 
ὑπὲρ ἀληθείας λογικὸν πό- 
λεμον, διὰ τὴν ζώσαν αἷ- 
σθησιν, τῷ δάσει τῆς δρυὸς 
τῶν ὑλικῶν θεαμάτων κρα- 
τεῖται τῆς κοσμικῆς, αὐτὴν 
ἔχων συνδεσμοῦσαν πρὸς 
θάνατον, τὴν διάκενον οἴη- 
σιν, τὴν κρεμοῦσαν αὐτὸν 
ἀναμέσον τοῦ οὐρανοῦ καὶ 
ἀναμέσον τῆς γῆς’. Οὐ γὰρ 
ἔχει γνῶσιν ὁ κενόδοξος, 
καθάπερ οὐρανὸν ἀνέλκου- 
σαν αὐτὸν τῆς κατασπώσης 
οἰήσεως: οὐδ’ αὖ πάλιν γῆν, 
τὴν ἐν τῇ ταπεινώσει, λέγω, 
βάσιν τῆς πράξεως καθέλ- 
κουσαν αὐτὸν τῆς ἀνασπώ- 





























Ἀβεσσαλώμ”, ἐπιδεικνύει τὸν ἠθι- 
κό του βίο τεχνητὸ [ψεύτικο] καὶ 
μεικτό, σὰν τὸν ἡμίονο [ποὺ ἔχει 
δύο προελεύσεις], μὲ σκοπὸ τὴν 
ἐξαπάτησι ἐκείνων, ποὺ τὸν βλέ- 
πουν. Ἐπάνω σ᾽ αὐτὴν [τὴν κατά- 
στασι] αἰωρούμενος, νομίζει, ὅτι 
θὰ κάνῃ ὑποχείριό του τὸν [πνευ- 
ματικό του] Πατέρα, ὁ ὁποῖος τὸν 
γέννησε μὲ τὴν διδασκαλία τοῦ 
[θείου] λόγου, ἐπειδὴ θέλει, ὡς 
ὑπερήφανος, [ποὺ εἶναι] ὅλη τὴν 
δόξα τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς [θείας] 
γνώσεως, ἢ ὁποία εὑρίσκεται στὸν 
[πνευματικό του] Πατέρα ἀπὸ τὸν 
Θεό, νὰ τὴν ἑλκύσῃ, βίαια, πρὸς 
τον ἑαυτό του. Ἀλλὰ αὐτοῦ τοῦ εἴ- 
δους ὁ ἄνθρωπος, ἀφοῦ ἐξῆλθε 
στὸ πλάτος τῆς ἐν πνεύματι φυσι- 
κῆς θεωρίας, μὲ σκοπὸ τὸν λογικὸ 
πόλεμο, ὑπὲρ τῆς ἀληθείας, ἕνε- 
κα τῆς ζωντανῆς [ἀκόμη] αἰσθή- 
σεώς [του], κρατεῖται ἀπὸ τὸ δά- 
σος τῆς κοσμικῆς βελανιδιᾶς τῶν 
ὑλικῶν θεαμάτων, ἔχοντας αὐτὴν 
τὴν ἐντελῶς κούφια οἴησι νὰ τὸν 
συνδέη μὲ τὸν θάνατο, ἢ ὁποία 
τὸν κρεμάει ἀνάμεσα στὸν οὐρα- 
νὸ καὶ στὴν γῆ. Διότι ὁ κενόδοξος, 
δὲν ἔχει [θεία] γνῶσι, ἡ ὁποία νὰ 
τὸν ἀνασύρῃ σὰν οὐρανὸς ἀπὸ 
τὴν οἴησι, ἡ ὁποία [τὸν] τραβᾶ 
πρὸς τὰ κάτω. Οὔτε πάλι ἔχει γῆ, 
ἐννοῶ τὴν βάσι τῆς πράξεως µέ- 
σα στὴν ταπείνωσι, ἡ ὁποία τὸν 
ἑλκύει πρὸς τὰ κάτω, ἀπὸ τὴν ἔ- 
παρσι, ἡ ὁποία σύρει πρὸς τὰ ἐπά- 
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σης Φυσιώσεως: ὃν πενθεῖν 
καὶ θανόντα διὰ φιλανθρω- 
πίαν ὡς φιλόθεος ὁ γεννή- 
σας διδάσκαλος”, μιμήσει 
Θεοῦ, μὴ βουλόμενος τὸν 
θάνατον τοῦ ἁμαρτωλοῦ ὥς 
τὸ ἐπιστρέψαι καὶ ζῆν αὐ- 
τόν", 

ξ΄. Ἀρχὴ καὶ τέλος ἐστὶ τῆς 
ἑκάστου σωτηρίας ἡ σοφία: 
φόβον μέν, ἀρχομένη πρῶ- 
τον δημιουργοῦσα”, καὶ πό- 
θον, ὕστερον τελειουμένη 
συνεστῶσα: μᾶλλον δὲ φό- 
βος αὐτὴ κατ᾽ ἀρχὰς δι ἡμᾶς 
οἰκονομικῶς γινομένη, ἵνα 
παύσῃ κακίας τὸν ἐραστήν 
καὶ πόθος ὕστερον εὑρισκο- 
μένη δι᾽ ἑαυτὴν κατὰ τὸ τέ- 
λος, ἵνα πληρώση γέλωτος 
νοητοῦ, τοὺς τὴν αὐτῆς πάν- 
των τῶν ὄντων ἀλλαξαμέ- 
νους συμβίωσιν. 

ξα΄. Ἡ σοφία καὶ φόβος ἐστὶ 
κατὰ τὴν ἀποφυγὴν γενο- 
μένη στέρησις, τοῖς οὐκ ὀρε- 
γομένοις αὐτῆς: καὶ πόθος 
ἐστίν, ἕξις ἀπολαυστικῆς 
ἐνεργείας εὑρισκομένη τοῖς 
ἀγαπῶσιν αὐτήν. Αὕτη γὰρ 
ἐλπίδι κολάσεως παθῶν 
ἀπαλλάσσουσα, καὶ φόβον 
ποιει καὶ πόθον ἐργάζεται, 
τῇ τῶν ἀρετῶν ἐπικτήσει 








νω. Αὐτὸν ὁ διδάσκαλος, ὁ ὁποῖος 
τὸν γέννησε [ὁ πνευματικός του πα- 
τέρας] ὡς φιλόθεος, ἕνεκα Φιλαν- 
θρωπίας, κατὰ μίμησι Θεοῦ, ἐπειδὴ 
δὲν θέλει τὸν θάνατο τοῦ ἁμαρτω- 
λοῦ, μέχρις ὅτου αὐτὸς ἐπιστρέψῃ 
[μετανοήση] καὶ ζήσῃ, τὸν πενθεῖ 
καὶ νεκρό. [Καί, ὅταν δικαιώνεται 
στὴν Κρίσι Του ὁ Θεός, παρὰ ταῦτα 
πενθεῖ τὴν ἀπώλεια τοῦ ἁμαρτωλοῦ]. 
60. Ἀρχὴ καὶ τέλος τῆς σωτηρίας τοῦ 
καθενὸς εἶναι ἡ Σοφία: ἡ ὁποία ἀρχί- 
ζει μὲν πρῶτα νὰ δημιουργῇ τὸν φό- 
βο [Κυρίου] καὶ ὕστερα, ἐνῶ τελει- 
οποιεῖται, [ἀρχίζει] νὰ συγκροτῇ καὶ 
τὸν πόθο: ἢ μᾶλλον αὐτὴ [ἡ Σοφία] 
κατ᾽ ἀρχὰς γίνεται γιὰ μᾶς, κατ᾿ 
οἰκονομίαν, φόβος, ὥστε νὰ σταµα- 
τήση ἀπὸ τὴν κακία, τὸν ἐραστὴ [αὖὐ- 
τῆς τῆς κακίας]. Καὶ ἔπειτα τιρὸς τὸ 
τέλος γίνεται γιὰ τὸν ἑαυτό της πό- 
θος, γιὰ νὰ γεμίση μὲ νοητὸ γέλωτα 
[μὲ χαρὰ πνευματική], ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι ἀντήλλαξαν ὅλα τὰ ὄντα, 
μὲ τὴν συνύπαρξι μαζί της. 

61. Ἡ σοφία εἶναι καὶ φόβος, ἡ ὁποία, 
κατὰ τὴν ἀποφυγή [της], γίνεται 
στέρησι σὲ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι δὲν 
τὴν ἐπιθυμοῦν: εἶναι καὶ πόθος, ποὺ 
εὑρίσκεται, ὡς [μία] πνευματικὴ κα- 
τάστασι, ἀπολαυστικῆς ἐνεργείας 
σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι τὴν ἀγαποῦν. 
Διότι αὐτὴ [ἢ Σοφία], ἀπαλλάσσον- 
τας ἀπὸ τὰ πάθη, μὲ τὴν προσμονὴ 
[τῆς τιμωρίας] τῆς κολάσεως, καὶ 
[τὸν] φόβο δημιουργεῖ καὶ τὸν πόθο 
κατεργάζεται, μὲ τὸ νὰ συνηθίζῃ τὸν 
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τὸν νοῦν ἐθίζουσα βλέπειν 
τὰ μέλλοντα. 

ξβ΄. [Πᾶσα ἐξομολόγησις τα- 
πεινοῖ τὴν ψυχήν. Ἡ μέν, χά- 
ριτι Θεοῦ δικαιωθεῖσαν, ἡ 
δέ, ῥαθυμίᾳ γνώμης οἰκεί- 
ας ἐπ᾽ ἐγκλήμασιν ἐνεχο- 
μένην, αὐτὴν ἐκδιδάσκου- 
σα. 

ἕγ΄. Διττὸς ὁ τῆς ἐξομολογή- 
σεως λόγος. Ὁ μέν, ἐπ᾽ εὐ- 
χαριστίᾳ τῶν δεδωρημένων 
ἀγαθῶν γινόμενος: ὁ δέ, ἐπ᾽ 
ἐλέγχῳ καὶ ἐτασμῷ τῶν κα- 
κῶς πεπραγμένων λεγόμε- 
νος. Ἐξομολόγησις γὰρ λέ- 
γεται, καὶ ἡ τῶν εὖ παθόν- 
των μετ᾽ εὐχαριστίας τῶν 
θείων εὐεργεσιῶν ἀπαρίθ- 
μησις, καὶ ἡ τῶν κακώς πε- 
πραγμένων παρὰ τῶν ὑπαι- 
τίων ἐξαγόρευσις' ἀμφότε- 
ρα δὲ ταπεινώσεως ὑπάρ- 
χει ποιητικά. Ὅ τε γὰρ ἐπ᾽ 
ἀγαθοῖς εὐχαριστῶν ὁμοῦ, 
καὶ ὁ ἐπ’ ἐγκλήμασιν ἐτα- 
ζόμενος ταπεινοῦται. Ὁ μὲν 
ἑαυτὸν ἀνάξιον κρίνων τῶν 
δοθέντων καλῶν: ὁ δὲ λα- 
βεῖν ἄφεσιν τῶν πλημμελη- 
μάτων δεόμενος. 

ἕδ΄. Τὸ τῆς ὑπερηφανίας 
πάθος, ἐκ δύο συνέστηκεν 
ἀγνοιῶν- δύο δὲ συνελθοῦ- 








νοῦ νὰ βλέπη τὰ μέλλοντα, διὰ τῆς 
ἀποκτήσεως τῶν ἀρετῶν. 

62. Κάθε ἐξομολόγησι ταπεινώνει τὴν 
ψυχή. Ἡ μὲν [μιά, δηλαδὴ μορφὴ ἐξο- 
µολογήσεως] πληροφορώντας αὐτὴν 
[τὴν ψυχή], ὅτι ἐδικαιώθη μὲ τὴν 
Χάρι τοῦ Θεοῦ, ἡ δὲ [ἄλλη, πληρο- 
φορώντας τὴν ψυχή], ὅτι εἶναι ἔνο- 
χη γιὰ σοβαρὰ ἁμαρτήματα, ἕνεκα 
τῆς ραθυμίας τῆς δικῆς της γνώμης. 
65. Διπλὸς εἶναι ὁ λόγος [ὁ σκοπὀς] 
τῆς ἐξομολογήσεως. Ὁ μὲν [ἕνας εἴ- 
ναι] ἐκεῖνος, ὁ ὁποίος γίνεται. πρὸς εὐ- 
χαριστία τῶν ἀγαθῶν, τὰ ὁποῖα [μᾶς] 
ἔχουν δωρηθῆ: ὁ δὲ [ἄλλος εἶναι] ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἐπιλέγεται γιὰ ἔλεγχο 
καὶ ἐξέτασι ἐκείνων, τὰ ὁποῖα κα- 
κῶς διεπράχθησαν [ἀπὸ ἐμᾶς]. Διότι 
ἐξομολόγησι λέγεται καὶ ἡ μετ᾽ εὐ- 
χαριστίας ἀπαρίθμησι τῶν θείων εὐ- 
εργεσιῶν ἀπὸ ἐκείνους, ποὺ εὐεργε- 
τήθηκαν, [ἀλλὰ] καὶ ἡ ἐξαγόρευσι, 
ὅσων κακῶς πραγματοποιήθηκαν, [δη- 
λαδή, τῶν ἁμαρτημάτων], ἀπὸ τοὺς 
ὑπαιτίους. Καὶ οἱ δύο μορφὲς [τῆς ἐξο- 
μολογήσεως], βεβαίως, εἶναι δυνατὸν 
νὰ προκαλέσουν τὴν ταπείνωσι. Δι- 
ότι καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εὐχαριστεῖ 
γιὰ τὰ ἀγαθά, [ποὺ ἔλαβε, καθὼς] 
μαζὶ καὶ ἐκεῖνος, ποὺ ἐλέγχεται γιὰ 
τὶς ἁμαρτίες [του], ταπεινώνεται. Ὁ 
μὲν [ἔνας], ἐπειδὴ κρίνει ἀνάξιο τὸν 
ἑαυτό του γιὰ τὰ ἀγαθά, ποὺ τοῦ χα- 
ρίστηκαν, ὁ δὲ [ἄλλος], ἐπειδὴ ἱκε- 
τεύει νὰ λάβῃ συγχώρησι τῶν ἁμαρ- 
τημάτων [του]. 

64. Τὸ πάθος τῆς ὑπερηφανίας, συ- 
νίσταται ἀπὸ δύο ἄγνοιες: καὶ δύο 
ἄγνοιες, ἂν ἔλθουν μαζὶ πρὸς ἕνω- 
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σαι πρὸς ἕνωσιν ἄγνοιαι, 
μίαν φρόνησιν συγκεχυμέ- 
νην ἀποτελοῦσιν. Μόνος γὰρ 
ἐκεῖνός ἐστιν ὑπερήφανος, 
ὁ καὶ τὴν θείαν βοήθειαν, καὶ 
τὴν ἀνθρωπίνην ἀγνοήσας 
ἀσθένειαν. Οὐκοῦν ὑπερη- 
φανία ἐστι θείας καὶ ἀνθρω- 
πίνης γνώσεως στέρησις. Τη 
γὰρ τῶν ἀληθῶν ἄκρων ἀπο- 
φάσει, μία, καὶ ψευδὴς ὑπάρ- 
χει κατάφασις. 

ξε΄. Ἡ κενοδοξία, σκοποῦ 
μὲν τοῦ κατὰ Θεόν ἐστιν 
ἔκστασις: πρὸς δὲ ἄλλον 
σκοπὸν παρὰ τὸν θεῖον ὑπάρ- 
χει μετάβασις. Κενόδοξος 
γάρ ἐστιν ὁ τῆς οἰκείας, ἀλ- 
λὰ μὴ τῆς θείας ἕνεκα δό- 
ἕης, τὴν ἀρετὴν ἐπιτηδεύ- 
ων, καὶ πόνοις οἰκείοις τοὺς 
ἐξ ἀνθρώπων ἀνυποστά- 
τους ἐπαίνους ὠνούμενος. 
ἕς᾽. Ὁ ἀνθρωπάρεσκος, μό- 
νον ἐπιμελεῖται τῶν φαινο- 
μένων ἠθῶν, καὶ μὴν καὶ λό- 
γους τοῦ κόλακος᾽ ἵνα τοῖς 
μὲν τήν ὅρασιν, τῷ δὲ τὴν 
ἀκοὴν σφετερίζηται, τῶν μό- 
νοις ἡδομένων, ἢ καὶ κατα- 
πληττομένων τοῖς φαινομέ- 
νοις τε καὶ ἀκουομένοις, καὶ 
μόνῃ τῇ αἰσθήσει περιγρα- 
φόντων τὴν ἀρετήν. Άνθρω- 














σι, συνιστοῦν μία ἄκυρη [μὴ ὀρθὴ] 
ἀντίληψι. Διότι μόνον ἐκεῖνος εἶναι 
ὑπερήφανος, ὁ ὁποῖος ἀγνοεῖ, συ- 
νήθως, καὶ τὴν Θεία βοήθεια, καὶ 
τὴν ἀνθρώπινη ἀδυναμία. Ἑπομέ- 
νως, ἢ ὑπερηφάνια εἶναι στέρησι 
καὶ τῆς θείας γνώσεως [καὶ] τῆς ἀν- 
θρωπίνης [ἐπιγνώσεως]. Διότι, διὰ 
τῆς ἀρνήσεως τῶν δύο ἀληθινῶν ἄ- 
κρων [τῆς θείας βοηθείας καὶ τῆς 
ἀνθρωπίνης ὑπερηφανίας], ἐπέρ- 
χεται μία ψευδὴς κατάφασι [ἡ ὑπε- 
ρηφάνια]. 

65. Ἡ κενοδοξία εἶναι μὲν ἀπομά- 
κρυνσι ἀπὸ τὸν κατὰ Θεὸν σκοπό, 
ἀλλὰ εἶναι μετάβασι πρὸς ἄλλο 
σκοπό, διαφορετικὸ ἀπὸ τὸν θεῖο. 
Διότι κενόδοξος εἶναι ἐκεῖνος, ὁ ὁ- 
ποῖος ἀσκεῖ τὴν ἀρετή, ἕνεκα τῆς δι- 
κῆς του δόξας, ἀλλὰ ὄχι γιὰ τὴν δό- 
ἕα τοῦ Θεοῦ, καὶ ἐξαγοράζει μὲ 
τοὺς κόπους του, τοὺς ἀνυπόστα- 
τους [ποὺ δὲν ἔχουν κανένα ἀν- 
τίκρυσμα] ἐπαίνους ἀπὸ τοὺς ἀν- 
θρώπους. 

66. Ὁ ἀνθρωπάρεσκος, ἀσχολεῖται 
μόνον μὲ τοὺς ἐξωτερικοὺς τρόπους 
καὶ κατ᾽ ἐξοχὴν μὲ τὰ λόγια τοῦ κό- 
λακος, ὥστε νὰ ἰδιοποιῆται τὴν ἀ- 
κοὴ μὲν αὐτοῦ [τοῦ κόλακος], τὴν ὅ- 
ρασι δὲ ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι εὖχαρι- 
στοῦνται ἢ καὶ ἐνθουσιάζονται μὲ 
μόνα τὰ φαινόμενα καὶ τὰ ἀκουό- 
μενα, καὶ προσδιορίζουν τὴν ἀρετὴ 
µόνον μὲ τὴν αἴσθησι, [δηλαδή, ὅτι 
ἀρετὴ εἶναι δῆθεν ὅ,τι Φαίνεται καὶ 
ἀκούεται]. Ἑπομένως, ἀνθρωπαρέ- 
σκεια, λέγομε, [ὅτι εἶναι] ἡ ἐπίδειξι, 
ἡ ὁποία γίνεται ἀπὸ κἀποιον ἄν- 
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παρέσκειαν οὖν Φαμέν, τὴν 
ὥς ἐπ᾽ ἀρετῇ δι ἀνθρώπου 
γινομένην τῶν ἡθῶν τε καὶ 
λόγων ἐπίδειξιν. 

ἕζ.. Ὑπόκρισίς ἐστι, φιλίας 
προσποίησις: ἢ μῖσος, σχή- 
ματι φιλίας κεκαλυμμένον: 
ἢ ἔχθρα, δι᾽ εὐνοίας ἐνερ- 
γουμένη- ἢ φθόνος, ἀγάπης 
χαρακτῆρα μιμούμενος: ἢ βί- 
ος, ἀρετῆς πλάσματι, ἀλλ᾽ οὐ 
πράγματι, τὸ κόσμιον ἔχων: 
ἢ δικαιοσύνης προσποίησις, 
τῇ τοῦ εἶναι δοκήσει συν- 
τηρουμένη: ἢ ἀπάτη, ἀλη- 
θείας ἔχουσα μόρφωσιν: ἣν 
οἱ τὸν ὄφιν τῇ τῶν ἠθῶν σκο- 
λιότητι μιμούμενοι, ἐπιτη- 
δεύουσιν. 

ξη΄. Ἡ τῶν ὄντων αἰτία, καὶ 
τῶν ἐν αὐτοῖς οὖσιν ἆγα- 
θῶν, ἐστὶν ὁ Θεός. Ὁ τοί- 
νυν περὶ τὴν ἀρετήν, ἡ τὴν 
γνῶσιν ἐπαιρόμενος, καὶ μὴ 
τῷ μέτρῳ τῆς ἐν χάριτι ἀρε- 
τῆς, ἥτοι προκοπῆς, συνε- 
πεκτείνων τῆς οἰκείας ἀσθε- 
νείας τήν ἐπιγνωμοσύνην, 
τὸ τῆς ὑπερηφανίας κακὸν 
οὐ διέφυγεν. Ὁ δὲ δόξης ἕνε- 
κεν ἰδίας τὸ καλὸν ἐπιτη- 
δεύων, ἑαυτὸν τοῦ Θεοῦ προ- 
τετίµηκε, τῷ τῆς κενοδοξί- 
ας ἥλῳ περιπαρείς. Ὁ δὲ 





θρωπο, δῆθεν γιὰ τὴν ἀρετή [του] 
ἢ γιὰ τοὺς τρόπους τῆς ζωῆς [του] 
καὶ γιὰ τοὺς λόγους [του]. 

67. Ὑποκρισία εἶναι ἡ προσποίησι τῆς 
φιλίας: ἢ τὸ μῖσος, τὸ ὁποῖο ἔχει καλυ- 
φθῆ μὲ τὸ πρόσχημα τῆς φιλίας, ἢ ἡ 
ἔχθρα, ἡ ὁποία ἐκφράζεται [δῆθεν] 
διὰ καλῆς διαθέσεως, ἢ ὁ φθόνος, ὁ 
ὁποῖος μιμεῖται τὰ χαρακτηριστικὰ 
τῆς ἀγάπης, ἢ ὁ βίος [ὁ τρόπος ζωῆς], 
ὁ ὁποῖος ἔχει τὴν κοσμιότητα τῆς 
ἀρετῆς δι’ ὑποκρίσεως [πλασματικά], 
ὄχι ὅμως δι᾽ ἀληθείας [πραγματι- 
κά]. Ἡ [ὑποκρισία εἶναι] ἡ προσποίη- 
σι τῆς δικαιοσύνης, ἡ ὁποία συντη- 
ρεῖται [μόνον] ἀπὸ τὸν λογισμό, ὅτι 
ὑπάρχει. Ἢ [εἶναι] ἡ ἀπάτη, ἡ ὁποία 
ἔχει [ἁπλῶς καὶ μόνον] τὴν μορφὴ 
τῆς ἀληθείας: τὴν ὁποία [ὑποκρισία] 
μετέρχονται, ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι μι- 
μοῦνται τὸ φίδι [τὸν διάβολο] μὲ τὴν 
σκολιότητα τῶν τρόπων [τους]. 

68. Ἡ αἰτία τῶν ὄντων καὶ τῶν ἀγα- 
θῶν, ποὺ ὑπάρχουν σ᾽ αὐτά, εἶναι ὁ 
Θεός. Ἐκεῖνος, ἑπομένως, ὁ ὁποῖος 
ἀλαζονεύεται γιὰ τὴν ἀρετή [του] ἢ 
τὴν [θεία] γνῶσι καὶ δὲν ἐπεκτείνει 
μαζὶ μὲ τὸ μέτρο τῆς ἐν χάριτι [Θε- 
οὔ] ἀρετῆς, δηλαδὴ τῆς προκοπῆς 
[του], καὶ τὴν συναίσθησι τῆς δικῆς 
του ἀσθενείας, ὁπωσδήποτε δὲν θὰ 
ξεφύγῃ τὸ κακὸ τῆς ὑπερηφανίας. 
Ἐκεῖνος δέ, ὁποῖος μετέρχεται τὸ κα- 
λό, ἕνεκα τῆς δικῆς του δόξας, ἔχει 
προτιμήσει τὸν ἑαυτό του ἀπὸ τὸν 
Θεό, ἐπειδὴ διαπεράστηκε ἀπὸ τὸ 
καρϑὶ τῆς κενοδοξίας. Ἐκεῖνος δέ, 
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πρὸς τὸ θεαθῆναι τοῖς ἀν- 
θρώποις ποιῶν, ἢ λαλῶν τὴν 
ἀρετήν, τῆς θείας πολλῷ 
τὴν ἀνθρωπίνην ἀποδοχὴν 
ὑπερέθηκε τῷ τῆς ἀνθρω- 
παρεσκείας πάθει νοσηλευ- 
όµενος. Ὁ δὲ µόνον τῇ κατ᾽ 
ἀρετὴν σεμνότητι πρὸς ἀπά- 
την κακούργως ἐπιχρώσας 
τὰ ἤθη, καὶ τὴν πονηρὰν τῆς 
γνώμης διάθεσιν τῷ φαινο- 
μένῳ σχήματι καλύπτων 
τῆς εὐλαβείας, τῷ τῆς ὑπο- 
κρίσεως ἐξωνεῖται δόλῳ τὴν 
ἀρετήν. Οὐκοῦν ὁ τοιοῦτος, 
ἐπ᾽ ἄλλα παρὰ τὴν αἰτίαν 
ἑκάστου τούτων ἀπήγαγε 
τὸν σκοπόν. 

ξθ΄’. Οὐδεὶς τῶν πονηρῶν 
δαιμόνων, τοῦ ἐναρέτου πο- 
τὲ κωλύει τὸ πρόθυμον᾽ ἀλ- 
λὰ καὶ μᾶλλον τὰς ἑλλεί- 
ψεις δολερῶς περικόψας 
τῶν ἀρετῶν, τὰς ἐπιτάσεις 
ὑπαγορεύει, τοῖς ἀγωνισταῖς 
συμπροθυμούμενος᾽ ἵνα πρὸς 
ἑαυτὸν ὅλην ποιήσηται τοῦ 
ἀσκουμένου τὴν ἔννοιαν, 
παραπολέσασαν τὸ ἴσον τῆς 
μεσότητος στάθμιον, καὶ λά- 
θῃ πρὸς ἄλλο, παρὰ τὸ δο- 
κοῦν ὀδεύουσα καταγώγιον. 
ο΄. Οἰδαίμονες οὔτε σωφρο- 
σύνην μισοῦσιν, οὔτε νηστεί- 








ποὺ ἐργάζεται ἢ μιλάει γιὰ τὴν ἀρε- 
τή, γιὰ νὰ τὸν βλέπουν οἱ ἄνθρωποι, 
αὐτὸς ἔθεσε πολὺ ὑπεράνω ἀπὸ τὴν 
θεία ἐπιδοκιμασία τὴν ἀνθρώπινη, 
διότι νοσεῖ ἀπὸ τὸ πάθος τῆς ἀνθρω- 
παρεσκείας. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος μό- 
νον χρωμάτισε, μὲ κακὸ τρόπο, τὰ 
ἤθη του [τὶς ἐκφράσεις τῆς ζωῆς του] 
μὲ τὴν σεμνότητα τῆς ἀρετῆς, μὲ σκο- 
πὸ τὴν ἐξαπάτησι [τῶν ἀνθρώπων], 
καὶ καλύπτει τὴν πονηρὴ διᾶθεσι τῆς 
γνώμης [του] μὲ τὸ φαινομενικὸ 
σχῆμα τῆς εὐλαβείας, [αὐτὸς] ἐ- 
ξαγοράζει τὴν ἀρετὴ μὲ τὸν δόλο 
τῆς ὑποκρισίας. Ἑπομένως, αὐτὸς [ὁ 
ἄνθρωπος] μετέστρεψε τὸν σκοπὸ 
σὲ ἄλλα [πράγματα] παρὰ στὴν 
Αἰτία καθενὸς ἀπ᾽ αὐτά. 

69. Κανένας ἀπὸ τοὺς πονηροὺς δαί- 
μονες δὲν ἐμποδίζει ποτὲ τὴν προ- 
θυμία τοῦ ἐναρέτου. Ἀλλὰ καὶ μᾶλ- 
λον, ἀφοῦ μὲ δόλο μειώσῃ τὶς ἐλ- 
λείψεις τῶν ἀρετῶν, δείχνοντας προ- 
θυμία μαζὶ μὲ τοὺς ἀγωνιστές, [τοὺς] 
ὑπαγορεύει καὶ τὶς [ἀσκητικὲς] ἐπι- 
τάσεις: [δηλαδὴ νὰ ἐπιτείνουν περισ- 
σότερο τὸν ἀγῶνα τῆς ἀρετῆς], ὥστε 
νὰ μεταστρέψῃ ὅλη τὴν νόησι τοῦ 
ἀσκουμένου πρὸς τὸν ἑαυτό του [ὁ 
διάβολος], γιᾶ νὰ καταστρέψη [αὐ- 
τὴ ἡ ἴδια ἡ νόησι] τὸ σύμφωνο μὲ 
τὴν μεσότητα μέτρο καὶ νὰ διαφύ- 
γη [χωρὶς νὰ τὸ καταλάβη] σὲ ἄλ- 
λη καταφυγὴ ἀπὸ ἐκείνη, ποὺ εἷ- 
χε ὥς στόχο του. 

70. Οἱ δαίμονες οὔτε τὴν σωφρο- 
σύνη μισοῦν, οὔτε τὴν νηστεία 
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αν βδελύσσονται, οὐ χρη- 
μάτων διάδοσιν, οὐ φιλοξε- 
νίαν, οὐ ψαλμωδίαν, οὐ σχο- 
λὴν ἀναγνώσεως, οὐχ ἡσυ- 
χίαν, οὐ τῶν µαθηµάτων τὰ 
ὑψηλότατα, οὐ χαμευνίαν, 
οὐκ ἀγρυπνίαν, οὐ τὰ λοι- 
πὰ πάντα, δι᾽ ὧν ὁ κατὰ 
Θεὸν χαρακτηρίζεται βίος, 
ἕως πρὸς αὐτοὺς νένευκεν 
ὁ σκοπός, καὶ ἡ αἰτία τῶν 
γινομένων. 

οα΄. Τοὺς μὲν ἄλλους δαί- 
μονας, τάχιον ἴσως ὁ ἀσκη- 
τὴς καταβαλλόμενος, ῥαᾳδί- 
ως τὴν ἐξ αὐτῶν βλάβην δι- 
αδιδράσκει. Τοὺς δὲ δοκοῦν- 
τας συνεργεῖν τῷ δρόμῳ 
τῆς ἀρετῆς, καὶ οἷον συνοι- 
κοδομεῖν βουλομένους τὸν να- 
ὂν Κυρίῳ, τίς ἂν τῶν ἄγαν 
ὑψηλῶν καταλάβοι νοῦς, χω- 
ρὶς τοῦ διὰ πάντων χώ- 
ροῦντος ἐνεργοῦς λόγου καὶ 
ζῶντος, καὶ διϊκνουμένου 
ἄχρι μερισμοῦ ψυχῆς καὶ 
πνεύματος, τουτέστι, δια- 
γινώσκοντος, τίνα τῶν ἔρ- 
γων ἢ νοημάτων εἰσὶ ψυχι- 
κά, τουτέστιν εἴδη φυσικὰ 
τῆς ἀρετῆς ἢ κινήματα; 
καὶ τίνα τυγχάνει πνευμα- 
τικά, τουτέστιν ὑπὲρ φύσιν 
καὶ Θεὸν χαρακτηρίζοντα; 











βδελύσσονται, οὔτε τὴν διανομὴ τῶν 
χρημάτων, οὔτε τὴν Φιλοξενία, οὔτε 
τὴν ψαλμωδία, οὔτε τὴν ἐντρύφησι 
στὴν ἀνάγνωσι, οὔτε τὴν ἡσυχία, οὔ- 
τε τὰ πιὸ ὑψηλὰ ἀπὸ τὰ [πνευματικὰ] 
µαθήµατα, οὔτε τὴν χαμευνία, οὔτε 
τὴν ἀγρυπνία, οὔτε ὅλα τὰ ὑπόλοιπα, 
διὰ τῶν ὁποίων χαρακτηρίζεται ὁ κα- 
τὰ Θεὸν βίος, [καὶ αὐτὰ δὲν Θὰ µι- 
σοῦν], ἕως ὅτου ὁ σκοπὸς καὶ ἡ Αἰ- 
τία [ὅλων αὐτῶν τῶν καλῶν], τὰ ὁποῖα 
γίνονται, θὰ στραφοῦν, ὁπωσδήπο- 
τε, ἐναντίον αὐτῶν [τῶν δαιμόνων]. 
71. Τοὺς μὲν ἄλλους δαίμονες, ἀφοῦ 
γοηγορώτερα, ἴσως, ὁ ἀσκητὴς τοὺς 
καταβάλη, εὔκολα διαφεύγει ἀπὸ 
τὴν βλάβη ἐξ αἰτίας τους. Ὅμως 
ἐκείνους [τοὺς δαίμονες], οἱ ὁποῖοι 
φαίνονται, ὅτι συμβοηθοῦν στὸν 
δρόμο τῆς ἀρετῆς καὶ τρόπον τι- 
νά, ὅτι θέλουν νὰ οἰκοδομοῦν µα- 
ζί [του] τὸν ναὸ τοῦ Κυρίου, ποιὸς 
νοῦς, ἀπὸ τοὺς πολὺ ὑψηλοὺς [δι- 
ακριτικούς], θὰ μποροῦσε νὰ [τοὺς] 
ἀντιληφθῆ, χωρὶς [τὴν ἐπέμβασι] 
Τοῦ δραστικοῦ καὶ ζωντανοῦ Λόγου, 
ὁ ὁποῖος εἰσχωρεῖ, μέσω τῶν πάν- 
των, καὶ φθάνει τόσο βαθειά, μέχρι 
τοῦ [σημείου] τοῦ διαχωρισμοῦ τῆς 
ψυχῆς καὶ τοῦ πνεύματος, δηλαδή, 
νὰ διακρίνῃ [νὰ διαχωρίζη], ποιὰ 
ἀπὸ τὰ ἔργα ἢ τὰ νοήματα εἶναι ψυ- 
χικά, δηλαδή, φυσιεὲς ἐκφράσεις 
ἢ κινήματα τῆς ἀρετῆς, καὶ ποιὰ 
εἶναι τὰ πνευματικά, δηλαδή, τὰ 
ὑπερφυσικὰ καὶ ἐκεῖνα, ποὺ εἶναι 
χαρακτηριστικὰ [τοῦ Πνεύματος] 
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τῇ φύσει δὲ κατά χάριν δι- 
δόμενα: ἁρμῶν τε καὶ µυε- 
λῶν, τὴν πρὸς τοὺς πνευ- 
ματικοὺς λόγους τῶν κατ᾽ 
ἀρετὴν τρόπων, ἁρμόδιον, 
ἢ ἀναρμόδιον διόλου σύ- 
νευσιν ἐπισταμένου, κρί- 
νοντός τε τὰς ἐνθυμήσεις 
καὶ τὰς ἐννοίας τῶν καρδι- 
ὤν, τουτέστι τὰς ἐπὶ τοῖς 
εἰρημένοις ἀφανεῖς κατὰ 
τὸ βάθος σχέσεις, καὶ τὰς 
κατὰ ψυχὴν ἀοράτους τού- 
των αἰτίας, ᾧ οὐκ ἔστι κτί- 
σις ἀφανὴς ἐν ἡμῖν τοῖς 
λανθάνειν δοκοῦσι᾽ πάντα 
δὲ τὰ γεγενημένα τε καὶ 
νενοημένα, ἀλλ᾽ ἤδη καὶ τὰ 
γενησόμενα παρ᾽ ἡμῶν καὶ 
νοηθησόµενα. 

οβ᾽. Μερισμὸν ψυχῆς καὶ 
πνεύματος (λέγει) τὴν δια- 
φορὰν τῶν ἐκ φύσεως ἀρε- 
τῶν, ὧν φυσικῶς ἔχομεν 
τοὺς λόγους, καὶ τῶν ἐκ 
Πνεύματος, ὧν κατὰ δωρε- 
ἂν δεχόμεθα τὴν χάριν. Τού- 
των γάρ εὐκρινῶς τἠν δια- 
στολὴν ποιεῖται κρίνων ὁ 
λόγος. 

ογ’. Τὰς ἐνθυμήσεις καὶ 
τὰς ἐννοίας, ὧν ἐστι διακρι- 
τικὸς ὁ λόγος (φησὶν) εἶναι 
τὰς τῆς ψυχῆς ἐπί τε τοῖς 











τοῦ Θεοῦ, τὰ ὁποῖα, ὅμως, δίδονται 
στὴν φύσι [τῶν ἀνθρώπων] κατὰ 
Χάριν, καὶ [ἐπίσης ὁ Λόγος] μπορεῖ 
νὰ γνωρίζῃ καλῶς, εἰς βάθος τὴν ἕνω- 
σι τῶν ἁρμῶν [ἀρθώσεων] καὶ τοῦ 
μυελοῦ, [δηλαδὴ τοὺς βαθεῖς] πνευ- 
ματικοὺς λόγους τῶν τρόπων τῆς ἀρε- 
τῆς, [ἐὰν ἢ ἕνωσι τῶν ἀρετῶν εἶναι 
καλῶς] ἁρμοσμένη ἢ [εἶναι] ἀσυνάρ- 
µοστη [ἀσυνταίριαστη], καὶ νὰ δια- 
κρίνῃ [ὁ Λόγος] τοὺς συλλογισμοὺς 
καὶ τὰ νοήματα τῶν καρδιῶν, δηλα- 
δή, τὶς ἀφανεῖς κατὰ τὸ βάθος σχέ- 
σεις, γιὰ ὅσα ἔχουν λεχθῆ, καὶ τὶς 
ἀόρατες αἰτίες αὐτῶν μέσα στὴν 
ψυχή. Στὸν ὁποῖο [Λόγο] δὲν ὑπάρ- 
χει κάποιο πρᾶγμα κρυφὸ µέσα σὲ 
μᾶς, ποὺ νομίζομε, ὅτι διαφεύγομε 
[τῆς προσοχῆς του]. Ὅλα δὲ καὶ ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα ἔχουν γίνει [ἀπὸ μᾶς] 
καὶ ἐκεῖνα, ποὺ ἔχομε διανοηθῆ, ἀλλὰ 
ἀκόμη καὶ ὅσα θὰ διαπραχθοῦν καὶ 
θὰ διανοηθοῦν ἀπὸ μᾶς. 

72. Χωρισμὸ [διάκρισι] τῆς ψυχῆς 
καὶ πνεύματος, λέγει, τὴν διαφορὰ 
[μεταξὺ] τῶν ἀρετῶν, ποὺ [ὑφίσταν- 
ται] ἐκ τῆς φύσεως, καὶ τῶν ὁποίων 
συμπεραίνομε, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, 
τοὺς λόγους, [τῶν ἀρετῶν, ποὺ προ- 
έρχονται] ἀπὸ τὸ [Πανάγιο] Πνεῦ- 
μα, τῶν ὁποίων δεχόμεθα τὴν Χάρι 
ἕνεκα τῆς δωρεᾶς [τοῦ Θεοῦ]. Αὐ- 
τές, δηλαδή, [τὶς ἀρετές], ἀφοῦ τὶς 
διαχωρίζη ὁ Λόγος, τὶς διακρίνει εὖὐ- 
κρινῶς. 

79. Οἱ συλλογισμοὶ καὶ τὰ νοήματα, 
τῶν ὁποίων, ὁ Λόγος εἶναι διακριτι- 
κός, [δηλαδὴ τὰ διακρίνει], λέγει, ὅτι 
εἶναι οἱ σχέσεις τῆς ψυχῆς πρὸς τοὺς 
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θείοις λόγοις καὶ τοῖς λογι- 
σμοῖς σχέσεις, καὶ τὰς αὐὖ- 
τῶν δηλαδὴ τῶν σχέσεων 
αἰτίας. Ἡ γὰρ ἐνθύμησις, 
κινεῖ μνήμην, ἧς οἰκεῖον σχέ- 
σις. Ἡ δὲ ἔννοια, πέρας ἀπο- 
σκοπεῖ, ὅπερ αἰτίαν χαρα- 
κτηρίζει. 

οδ΄. Εἰ κατ᾽ οὐσίαν γνῶσίς 
ἐστιν ὁ Θεός, προηγεῖται δὲ 
σαφῶς πάσης γνώσεως νοῦς, 
ὦ καὶ ὑποπίπτειν πέφυκεν, 
ἄρα ὑπὲρ ταύτην ἐστὶν ὁ 
Θεός, ὅτι καὶ ὑπὲρ πάντα 
νοῦν, ᾧ γνῶσις καθοτιοῦν 
πέφυκεν ὑποπίπτειν, ὑπε- 
ραπείρως καθέστηκε. 

σε’. Τίς τὸν θεῖον οὐκ ἔχων 
ἐνοικοῦντα λόγον τῶ βάθει 
τῆς καρδίας δυνήσεται τοὺς 
ἀφανεῖς δόλους τῆς καθ᾽ ἡ- 
μῶν ὑποκρίσεως τῶν δαιμό- 
νων ὑποκλίνας, στῆναι καθ᾿ 
ἑαυτὸν μονώτατος, χωρίς 
τινος ἐπιμειξίας, καὶ οἰκο- 
δομῆσαι τοῦ Κυρίου τὸν να- 
όν, κατὰ τὸν Μέγαν Ζορο- 
βάβελ, καὶ τὸν Ἰησοῦν”, καὶ 
τοὺς ἡγουμένους τῶν πα- 
τριῶν, Φάσκοντας διαῤῥή- 
δην μεγάλη τῇ φωνῇ τοῖς 
ἀπατεῶσι τῆς ὑπερηφανίας, 
καὶ τῆς κενοδοξίας, καὶ τῆς 
ἀνθρωπαρεσκείας, καὶ τῆς 














θείους λόγους καὶ τοὺς λογι- 
σμούς, καὶ οἱ αἰτίες αὐτῶν τῶν 
σχέσεων. Διότι ὁ συλλογισμὸς κι- 
νεῖ τὴν μνήμη, τῆς ὁποίας ἡ σχέ- 
σι [εἶναι στοιχεῖο] συγγενές. Τὸ 
δὲ νόημα προσβλέπει σταθερὰ 
στὴν τελείωσι, τὸ ὁποῖο χαρακτη- 
ρίζει τὴν Αἰτία [εἶναι χαρακτηρι- 
στικό της]. 

74. Ἐὰν ὁ Θεὸς [ὡς ὁ ὕψιστος 
νοῦς] εἶναι γνῶσι κατ᾽ οὐσίαν, 
σαφῶς δὲ ὁ νοῦς προηγεῖται ἀπὸ 
κάθε γνῶσι, στὸν ὁποῖο [ἡ γνῶ- 
σι] ὑποτάσσεται ἐκ φύσεως, ἄρα 
ὁ Θεὸς εἶναι πάνω ἀπ᾽ αὐτή, διότι 
εἶναι ὑπεραπείρως ὑπεράνω ἀπὸ 
κάθε νοῦ, στὸν ὁποῖο ἐκ φύσεως 
ὑπόκειται ἡ ὁποιαδήποτε γνῶσι. 
75. Ποιός, θὰ μπορέση, ἐὰν δὲν 
ἔχη τὸν Λόγο, νὰ κατοικῇ στὸ βά- 
θος τῆς καρδίας [του], ἀφοῦ κα- 
θυποτάξη τὶς κρυφὲς δολοπλο- 
κίες τῆς ὑποκρισίας τῶν δαιμόνων 
ἐναντίον μας: [ποιὸς θὰ μπορέ- 
ση] νὰ σταθῇ τελείως μόνος του 
μὲ τὸν ἑαυτό του, χωρὶς καμία 
σχέσι [μὲ τοὺς δαίμονες], καὶ νὰ 
οἰκοδομήσῃ τὸν ναὸ τοῦ Κυρίου, 
ὅπως ὁ Μέγας Ζοροβάβελ καὶ ὁ 
Ἰησοῦς [τοῦ Ναυῆ] καὶ οἱ ἀρχηγοὶ 
τῶν φυλῶν [τοῦ Ἰσραήλ], οἱ ὁποῖοι 
φώναζαν κατηγορηματικὰ μὲ με- 
γάλη φωνὴ στοὺς ἀπατεῶνες [δαί- 
μονες] τῆς ὑπερηφανίας καὶ τῆς 
κενοδοξίας καὶ τῆς ἀνθρωπαρε- 
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ὑποκρίσεως, οὐχ ἡμιν, καὶ 
ὑμῖν τοῦ οἰκοδομῆσαι τὸν 
οἶκον Κυρίῳ τῷ Θεῷ ἡμῶν: 
ἡμεῖς γὰρ μόνοι οἰκοδομή- 
σομεν τῷ Κυρίῳ τοῦ Ίσρα- 
ἠλ25, Γινώσκων ὥς ἡ τού- 
των ἐπιμειξία, τῆς ὅλης οἱ- 
κοδομῆς ποιεῖται τὴν φθο- 
ρὰν καὶ καθαίρεσιν, καὶ συ- 
χᾶ [νεεῖε: συλᾷ] τῆς τῶν θεί- 
ων ἀναθημάτων εὐπρεπείας 
τὴν χάριν. 

ος΄. Οὐδεὶς δύναται, τινὰ 
τῶν εἰρημένων δαιμόνων 
ἔχων τὴν ἀρετὴν συμμε- 
τερχόμενον ταύτην, τῶ Κυ- 
ρίῳ οἰκοδομῆσαι᾽ οὐ γὰρ ἔχει 
τὸν Θεὸν τῶν γινομένων τέ- 
λος, ὃν θεώμενος ταύτην δι- 
ἐξεισιν: ἀλλὰ τὸ πάθος, ὅπερ 
διὰ ταύτης συνίστησιν. 

οζ’. Οἱ κατ᾽ ἔλλειψιν ἀρε- 
τῆς πολεμοῦντες, δαίμονες 
εἰσίν, οἱ πορνείαν, καὶ μέθην, 
φιλαργυρίαν τε, καὶ φθόνον 
διδάσκοντες. Οἱ δὲ καθ᾽ 
ὑπερβολὴν πολεμοῦντες, 
εἰσὶν οἱ τὴν οἴησιν, καὶ τὴν 
κενοδοξίαν, καὶ τὴν ὑπερη- 
φανίαν διδάσκοντες, καὶ διὰ 
τῶν δεξιῶν τοῖς ἀριστεροῖς 
ἐπικεκρυμμένως ἐμπείρον- 
τες. | 

οη΄. Εἴθε γένοιτο καὶ ἡμᾶς 














σκείας καὶ τῆς ὑποκρισίας: «δὲν [εἶναι 
δυνατὸν καὶ] σὲ μᾶς καὶ σὲ σᾶς, νὰ οἱ- 
κοδομήσωμε [μαζὶ] κατοικία στὸν Κύ- 
ριο, τὸν Θεό µας: διότι μόνοι ἐμεῖς θὰ 
οἰκοδομήσωμε [τὸν ναὸ] στὸν Κύριο τοῦ 
Ἰσραήλ». Διότι [ὀφείλει ὁ ἀγωνιστὴς] 
νὰ γνωρίζη, ὅτι ἡ σχέσι μ᾽ αὐτοὺς [τοὺς 
δαίμονες] προκαλεῖ τὴν καταστροφὴ 
καὶ τὸν ἀφανισμὸ ὁλόκληρης τῆς [πνευ- 
ματικῆς του] οἰκοδομῆς καὶ λεηλατεῖ 
τὴν Χάρι τῆς εὐπρεπείας ἀπὸ τὰ θεῖα 
ἀφιερώματα. 

76. Κανένας δὲν μπορεῖ νὰ οἰκοδομή- 
ση [ναό] στὸν Κύριο, [δηλαδή τὴν πνευ- 
ματικὴ οἰκοδομὴ τῶν ἀρετῶν], ἐὰν ἔχῃ 
κάποιον ἀπὸ τοὺς δαίµονες, ποὺ ἔχο- 
µε πεῖ [τῆς ὑπερηφανίας, τῆς κενοδο- 
ξίας, τῆς ἀνθρωπαρεσκείας καὶ τῆς ὑ- 
ποκρισίας] νὰ συνακολουθῇ συγχρό- 
νως αὐτὴν τὴν ἀρετὴ [τῆς πνευματικῆς 
οἰκοδομῆς]΄ διότι δὲν ἔχει τὸν Θεό, ὡς 
σκοπὸ ἐκείνων, ποὺ γίνονται, [τῶν ἕρ- 
γῶν του], Τὸν Ὁποῖον, ἐὰν ἔβλεπε, θὰ 
βίωνε αὐτὴν [τὴν ἀρετή]: ἀλλὰ [ἀντί- 
θετα βιώνει] τὸ πάθος, τὸ ὁποῖο ἀκρι- 
βῶς συγκροτεῖται, διὰ μέσου αὐτῆς 
[τῆς ἀρετῆς]. 

77. Οἱ δαίμονες, οἱ ὁποῖοι [μᾶς] πολε- 
μοῦν, ἕνεκα ἐλλείψεως τῆς ἀρετῆς, εἷ- 
ναι ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι, διδάσκουν τὴν 
πορνεία καὶ τὴν μέθη, ἐπιπλέον, τὴν 
φιλαργυρία καὶ τὸν φθόνο. Ἐκεῖνοι δέ, οἱ 
ὁποῖοι [μᾶς] πολεμοῦν ὑπερβολικὰ εἷ- 
ναι ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι διδάσκουν τὴν 
ἀλαζονεία καὶ τὴν κενοδοξία καὶ τὴν 
ὑπερηφάνια καὶ μέσῳ τῶν δεξιῶν, 
[μᾶς] διαπερνοῦν μὲ συγκεκαλυμμέ- 
νο τρόπο στὰ ἀριστερά, [δηλαδὴ ἀπὸ 
τὴν ἐργασία τῶν ἀρετῶν, μᾶς ρίχνουν 
στὰ πάθη τῆς ὑπερηφανίας]. 

78. Μακάρι νὰ μποροῦσε νὰ γίνῃ [αὐ- 
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ἀεὶ λέγειν τοῖς ἐν πλάσμα- 
τι φιλίας πνευματικῆς ἀο- 
ράτως προσβάλλουσι πνεύ- 
μασι τῆς πονηρίας, καὶ διὰ 
τοῦ ἀγαθοῦ λεληθότως βου- 
λομένοις κατεργάσθαι τῆς 
ἁμαρτίας τὸν θάνατον᾽ καὶ 
λέγουσι συνοικοδομήσωμεν 
ὑμῖν τὸν ναὸν τῷ Κυρίῳ 
ὑμῶν, οὐχ ἡμῖν, καὶ ὑμῖν τοῦ 
οἰκοδομῆσαι τὸν οἶκον Κυ- 
ρίῳ τῷ Θεῷ ἡμῶν, ἡμεῖς 
γὰρ μόνοι οἰκοδομήσομεν 
τῷ Κυρίῳ τοῦ Ἰσραήλ”. Μό- 
νοι μέν, ὅτι τῶν κατ᾽ ἕλλει- 
ψιν τῆς ἀρετῆς πολεμούν- 
των ἐλευθερωθέντες πνευ- 
μάτων, ὧν καὶ ἐκβεβήκαμεν, 
οὐ βουλόμεθα ταῖς ὑπερ- 
βολαῖς δι’ ἡμῶν ἐπαρθέν- 
τες πάλιν περιπαρεῖναι, καὶ 
πεσεῖν πτῶσιν, τοσοῦτον τῆς 
προτέρας χαλεπωτέραν, 
ὅσον τῆς μὲν ἦν ἐπανόδου 
ἑλπὶς εὐχερής, συγγνω- 
σθείσι διὰ τὴν ἀσθένειαν. 
Τη δέ, ἢ οὐκ ἔστιν, ἢ δυ- 
σχερὴς ἔσται μισηθεῖσι διὰ 
τὴν ὑπερηφανίαν, καὶ τοῦ 
δεξιοῦ ποιουμένοις ἕτερόν 
τι δεξιώτερον. Οὐ μόνον δὲ 
πάλιν, ὅτι τοὺς Ἁγίους Ἀγ- 
γέλους ἔχομεν τῶν καλῶν 
συλλήπτορας μᾶλλον δὲ 














τό, δηλαδή], νὰ λέγαμε καὶ ἐμεῖς πάν- 
τοτε στὰ πνεύματα τῆς πονηρίας, τὰ 
ὁποῖα μᾶς προσβάλλουν, ἀοράτως, μὲ 
πλασματικὴ [ψεύτικη] Φιλία, καὶ ἐπι- 
θυμοῦν κρυφά, νὰ ἐπιφέρουν [δῆ- 
θεν], διὰ τοῦ ἀγαθοῦ, τὸν θάνατο τῆς 
ἁμαρτίας: καὶ [μᾶς] λέγουν: «νὰ οἱ- 
κοδομήσωμε μαζὶ μὲ σᾶς τὸν ναὸ 
στὸν Κύριό σας». [Μακάρι νὰ λέγα- 
µε, ὅτι δὲν εἶναι δυνατὸν] σὲ μᾶς 
καὶ σὲ σᾶς νὰ οἰκοδομήσωμε [μαζὶ] 
τὸν οἶκο στὸν Κύριο, τὸν Θεό μας, 
ἀλλὰ ἐμεῖς μόνοι [μας] θὰ οἰκοδο- 
μήσωμε [ναὸ] στὸν Κύριο τοῦ Ίσρα- 
ήλ. Μόνοι [μας] μέν, διότι δὲν θέλο- 
με, ἀφοῦ ἐλευθερωθήκαμε ἀπὸ τὰ 
[πονηρὰ] πνεύματα, ποὺ [μᾶς] πο- 
λεμοῦσαν, ἕνεκα τῆς ἐλλείψεως τῆς 
ἀρετῆς, ἀπὸ τὰ ὁποῖα καὶ ἔχομε 
ἀπομακρυνθη, ὑψηλοφρονοῦντες 
[τώρα] διὰ τῶν ὑπερβολῶν, ἐξ αἰπί- 
ας µας, πάλι νὰ προσηλωθοῦμε γύ- 
ρω [ἀπ᾽ αὐτὰ] καὶ νὰ πέσωμε σὲ τέ- 
τοια πτῶσι, τόσο πολὺ χειρότερη 
ἀπὸ τὴν προηγούμενῃ, [τὴν πτῶσι 
λόγῳ τῆς ἐλλείψεως τῆς ἀρετῆς]. 
Ὅσο, βέβαια, [στὴν πρώτη πτῶσι] ἡ 
ἐλπίδα τῆς ἐπιστροφῆς ἦταν εὔκο- 
λη, ἐπειδὴ λάβαμε συγχώρησι, ἕνε- 
κα τῆς ἀσθενείας [μας], ὅμως, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν [δεύτερη πτῶσι] ἢ δὲν 
ὑπάρχει [ἐλπίδα ἐπιστροφῆς] ἢ θὰ 
εἶναι δύσκολη, ἐπειδὴ μισηθήκαμε, 
ἕνεκα τῆς ὑπερηφανίας [μας], διότι 
ἀπὸ τὸ δεξιὸ [τὸ ἄξιο] κάνομε [δῆ- 
θεν] κάτι ἄλλο δεξιώτερο [ἀξιώτε- 
ρο]. Καὶ πάλι [δὲν εἴμεθα] μόνοι, δι- 
ότι ἔχομε βοηθοὺς τῶν καλῶν τοὺς 
Ἁγίους Ἀγγέλους: μᾶλλον δὲ τὸν 
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τὸν Θεὸν αὐτόν, ἡμῖν ἑαυ- 
τὸν ἐμφανίζοντα διὰ τῶν 
ἔργων τῆς δικαιοσύνης, καὶ 
ἡμᾶς ἑαυτῷ ναὸν ἅγιον οἱ- 
κοδομοῦντα, καὶ παντὸς πά- 
θους ἐλεύθερον. 

οθ΄. Ἀρετῆς ὅρος ἐστίν, ἡ 
τῆς ἀνθρωπίνης ἀσθενείας 
κατ᾽ ἐπίγνωσιν πρὸς τὴν 
θείαν δύναμιν ἕνωσις. Ὁ τοί- 
νυν ἑαυτὸν τῇ ἀσθενείᾳ πε- 
ριγράφων τῆς φύσεως, καὶ 
πρὸς τὸν ὅρον οὐκ ἦλθε τῆς 
ἀρετῆς καὶ διά τοῦτο πλημ- 
μελεῖ, μήπω λαβὼν τὴν τὸ 
ἀσθενὲς ἰσχύουσαν δύναμιν. 
Ὁ δὲ τῆς θείας δυνάμεως 
τὴν οἰκείαν ἀσθένειαν, ὡς 
ἰσχὺν αὐθαδώς ἀντιπροβαλ- 
λόμμενος, τὸν ὅρον παρῆλ- 
θε τῆς ἀρετῆς καὶ διὰ τοῦ- 
το πλημμελῶν, ὡς τοῦ κα- 
τόπιν, ὑπερφεροῦς παρ᾽ ἑαυ- 
τῷ γινομένου, οὐκ ἐπιγινώ- 
σκει᾿ ἀρετὴν γὰρ εἶναι νο- 
μίζει τὸ πλημμέλημα. Συγ- 
γνωστὸς οὖν μᾶλλον ὁ τῆς 
κατὰ φύσιν ἀσθενείας ἕαυ- 
τὸν περιγράψας, παθὼν 
μᾶλλον ἐκ ῥαθυμίας τὴν ἔκ- 
πτωσιν τῆς ἀρετῆς᾽ ἢ ὁ τὴν 
οἰκείαν ἀσθένειαν ὡς ἰσχὺν 
πρὸς τὴν τῶν καθηκόντων 
ποίησιν ἀντιπροβαλλόμενος 








Ἴδιο τὸν Θεό, ὁ ὁποῖος μᾶς ἐμφα- 
νίζει τὸν Ἑαυτό Του, διὰ τῶν ἔρ- 
γων τῆς δικαιοσύνης, καὶ οἰκοδο- 
μεῖ ναὸ ἅγιο γιὰ τὸν Ἐαυτό Του, 
ἐμᾶς, [ναὸ] ἐλεύθερο ἀπὸ κάθε 
πάθος. 

79. Ὅρος τῆς ἀρετῆς εἶναι ἡ κατ᾿ 
ἐπίγνωσι ἕνωσι τῆς ἀνθρωπίνης 
ἀδυναμίας πρὸς τὴν θεία δύναμι. 
Ἑπομένως, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐγ- 
κλωβίζει τὸν ἑαυτό του στὴν ἀδυ- 
ναμία τῆς φύσεως, δὲν ἔφθασε 
ἀκόμη πρὸς τὸν ὅρο τῆς ἀρετῆς: 
καὶ γιὰ τοῦτο σφάλλει, ἐπειδὴ δὲν 
ἔλαβε ἀκόμη τὴν δύναμι, ἡ ὁποία 
ἐνισχύει τὸ ἀσθενὲς [τῆς φύσεως]. 
Ἐκεῖνος, ὅμως, ποὺ προβάλλει μὲ 
αὐθάδεια, ἀντὶ τῆς θείας δυνάμε- 
ως τὴν δική του ἀδυναμία, ὡς δύ- 
ναμι, [αὐτὸς] παρέβλεφψε τὸν ὅρο 
τῆς ἀρετῆς: καὶ γιὰ αὐτό, δὲν ἔχει 
ἐπίγνωσι, ὅτι ἁμαρτάνει, ἐπειδή, 
ὅ,τι ἔκανε ὑποδεέστερο, [τὸ θεώ- 
ρησε] γιὰ τὸν ἑαυτό του ἀνώτερο: 
διότι νομίζει, ὅτι τὸ ἁμάρτημα εἷ- 
ναι ἀρετή. Ἑπομένως, [εἶναι] πε- 
ρισσότερο συγχωρημένος, ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος περιόρισε τὸν ἑαυτό 
του στὴν κατὰ φύσιν ἀσθένεια 
καὶ ἐξ αἰτίας τῆς ἀμελείας [του] 
ἔπαθε τὴν ἔκπτωσι τῆς ἀρετῆς, 
παρά, ἐκεῖνος, ποὺ προβάλλει, 
ἀντὶ τῆς θείας δυνάμεως, τὴν δική 
του ἀσθένεια, ὡς δύναμι, γιὰ τὴν 
πραγμάτωσι τῶν καθηκόντων 
[τῶν ὀφειλομένων νὰ διαπρα- 
χθοῦν], ἐπειδὴ [μ᾽ αὐτὸν τὸν τρό- 
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τῆς θείας δυνάμεως, δρά- 
σας μᾶλλον ἐξ αὐθαδείας 
τῆς ἀρετῆς τὴν ἔκπτωσιν. 

π’. Ἐπειδὴ εἴρηται, πολὺ 
ἰσχύει δέησις δικαίου ἐνερ- 
γουμέντβν, κατὰ δύο τρόπους 
οἶδα ταύτην ἐνεργουμένην. 
Καθ’ ἕνα μέν, ὁπόταν μετὰ 
τῶν κατ᾽ ἐντολὴν ἔργων, τῷ 
Θεῷ τὴν ταύτης ποιεῖται 
προσαγωγὴν τῆς δεήσεως ὁ 
εὐχόμενος, ὡς μὴ μόνον ἐν 
ψιλῷ λόγῳ καὶ διακένῳ φω- 
νῆς ἤχῳ τῆς γλώττης ἐκπί- 
πτουσαν ἀργὴν κεῖσθαι τὴν 
δέησιν, καὶ ἀνυπόστατον, 
ἀλλ᾽ ἐνεργόν, καὶ ζῶσαν 
τοῖς ἔργοις τῶν ἐντολῶν ψυ- 
χουμένην᾽ εὐχῆς γὰρ καὶ δε- 
ἥσεως ὑπόστασις, ἡ διὰ τῶν 
ἀρετῶν τῶν ἐντολῶν ὑπάρ- 
χει προδήλως ἐκπλήρωσις, 
καθ᾽ ἣν ἰσχυρὰν καὶ πάντα 
δυναμένην ὁ δίκαιος ἔχει 
τὴν δέησιν, ἐνεργουμένην 
ταῖς ἐντολαις᾽ καθ᾽ ἕτερον 
δὲ τρόπον, ὁπόταν ὁ τῆς 
εὐχῆς τοῦ δικαίου δεόμε- 
νος, τὰ ἔργα τῆς εὐχῆς δι- 
απράττηται, τόν τε πρότε- 
ρον διορθούμενος βίον, καὶ 
τὴν δέησιν ἰσχυρὰν τοῦ δι- 
καίου ποιούμενος διὰ τῆς 
οἰκείας καλῆς ἀναστροφῆς 








πο], ἐνήργησε τὴν ἔκπτωσι τῆς 
ἀρετῆς, μᾶλλον, ἕνεκα τῆς αὖθα- 
δείας [του]. 

80. Ἐπειδή, ἔχει λεχθῆ, [ὅτι] ἔχει 
μεγάλη δύναμι, ἡ δέησι τοῦ δι- 
καίου, ὅταν ἐνεργοποιῆται, γνω- 
ρίζω, ὅτι αὐτὴ ἐνεργοποιεῖται κα- 
τὰ δύο τρόπους. Κατὰ ἕναν μὲν 
[τρόπο] ὅταν, ἐκεῖνος ποὺ εὔχε- 
ται στὸν Θεό, προσφέρῃ τὴν δέ- 
ησι μαζὶ μὲ τὰ ἔργα τῶν ἐντολῶν, 
ὥστε νὰ μὴν μένῃ ἢ δέησι ἀργὴ 
[ἀνενέργητη] καὶ χωρὶς ἀποτέ- 
λεσμα, μὲ τὸ νὰ ἐκπίπτῃ μόνο 
στὸν γυμνὸ [ἀπὸ περιεχόμενο] 
λόγο καὶ στὸν τελείως κενὸ ἦχο 
τῆς φωνῆς τῆς γλώσσης, ἀλλὰ 
νὰ ζωογονῆται, [ὥστε νὰ καθί- 
σταται] ἐνεργὸς καὶ ζῶσα μὲ τὰ 
ἔργα τῶν ἐντολῶν: διότι τῆς εὐ- 
χῆς καὶ τῆς δεήσεως ἡ ὑπόστασι 
εἶναι, προφανῶς, ἡ ἐκπλήρωσι 
τῶν ἐντολῶν, διὰ τῶν ἀρετῶν. 
Σ᾽ αὐτὴν [τὴν κατάστασι] ὁ δίκαι- 
ος ἔχει τὴν δέησι ἰσχυρὴ καὶ [ἱκα- 
νὴ] νὰ δύναται τὰ πάντα, ἀφοῦ 
ἐνεργοποιεῖται ἀπὸ τὶς ἐντολές. 
Κατὰ τὸν ἄλλον δὲ τρόπο [ἐνερ- 
γοποιεῖται], ὅταν, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος παρακαλεῖ γιὰ τὴν προσευχὴ 
τοῦ δικαίου, ἐκτελῇ τὰ ἔργα τῆς 
εὐχῆς, μὲ τὸ νὰ διορθώνῃ τὸν προ- 
ηγούμενο βίο [του] καὶ κάνον- 
τας τὴν δέησι τοῦ δικαίου ἰσχυ- 
ρή, μὲ τὸ νὰ τὴν ἐνδυναμώνη, διὰ 


“3 


10 


15 


20 


25 


90 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΣΓΗΤΗΣ 


δυναμουμένην. 

πα’. Οὐδὲν ὄφελος τῆς τοῦ 
δικαίου δεήσεως, τοῦ ταύ- 
της χρήζοντος πλέον τῶν 
ἀρετῶν ἡδομένου τοῖς πλημ- 
μελήμασιν' ἐπεὶ καὶ ὁ Μέ- 
γᾶς ποτὲ Σαμουὴλ ἐπένθει 
τὸν Σαοὺλ πλημμελοῦντα, 
ἀλλ᾽ οὐκ ἴσχυσε τὸν Θεὸν 
ἱλεώσασθαι, μὴ λαβῶν συλ- 
λήπτορα τοῦ πένθους τὴν 
καθήκουσαν τοῦ πλημμε- 
λοῦντος διόρθωσιν. Διὸ τοῦ 
ἀνοήτου πένθους ὁ Θεὸς 
καταπαύων τὸν ἑαυτοῦ Θε- 
ράποντα, φησὶ πρὸς αὐτόν: 
ἕως πότε σὺ πενθεῖς ἐπὶ Σα- 
οὐλ; καὶ ἐγὼ ἐξουδένωκα 
αὐτὸν τοῦ βασιλεύειν ἐπὶ 
τὸν Ἰσραήλ]. 

πβ΄. Καὶ πάλιν Ἱερεμίας ὁ 
συμπαθέστατος, ὑπὲρ τοῦ 
λαοῦ τῶν Ἰουδαίων, περὶ τὴν 
πλάνην μαίνοντος τῶν δαι- 
μόνων οὐκ εἰσακούεται προ- 
σευχόμενος, οὐκ ἔχων εἰς 
προσευχῆς δύναμιν, τὴν ᾱ- 
πὸ τῆς πλάνης τῶν ἀθέων 
Ἰουδαίων ἐπιστροφήν. Ὅθεν 
τοῦ διακενῆς προσεύχεσθαι 
καὶ τοῦτον ἀπάγων ὁ Θεός, 
φησί: καὶ σὺ μὴ προσεύχου 
περὶ τοῦ λαοῦ τούτου, καὶ 
μὴ ἀξίου τοῦ ἐλεηθήῆναι αὐ- 











τῆς ἐναρέτου πολιτείας [του]. 

81. Κανένα ὄφελος [δὲν ὑπάρχει] 
ἀπὸ τὴν προσευχὴ τοῦ δικαίου, 
σ᾽ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος τὴν ἔχει ἀνάγ- 
κη, ἐὰν εὐχαριστῆται περισσότε- 
ϱο μὲ τὰ ἁμαρτήματα, [παρὰ] ἀπὸ 
τὶς ἀρετές: ἐπειδὴ κάποτε καὶ ὁ 
Μέγας Σαμουήλ, ἐπενθοῦσε τὸν 
Σαούλ, ὁ ὁποῖος ἀμάρτανε, ἀλ- 
λὰ δὲν κατόρθωσε νὰ ἐξιλεώσῃ 
τὸν Θεό, διότι δὲν ἔλαβε σύμμα- 
χο στὸ πένθος [του] τὴν ἁρμό- 
ζουσα διόρθωσι τοῦ ἁμαρτάνον- 
τος. Γιὰ τοῦτο ὁ Θεὸς σταματών- 
τας ἀπὸ τὸ ἀνόητο [χωρὶς νόη- 
μα] πένθος τὸν δοῦλο Του, λέγει 
πρὸς αὐτόν: «ἕως πότε σὺ θὰ 
πενθῆς γιὰ τὸν Σαούλ; Ἐγὼ αὐ- 
τὸν [τὸν] ἔχω ἀπορρίψει νὰ βα- 
σιλεύῃ στὸν Ἰσραήλ». 

82. Καὶ πάλι ὁ συμπαθέστατος 
Ἱερεμίας, δὲν εἰσακούεται, ὅταν 
προσεύχεται ὑπὲρ τοῦ λαοῦ τῶν 
Ἰουδαίων, ὅταν εἶχε [ὁ λαὸς] κα- 
ταληφθῆ ἀπὸ μανία, γύρω ἀπὸ 
τὴν πλάνη τῶν δαιμόνων, διότι 
δὲν εἶχε, ὡς δύναμι, στὴν προ- 
σευχή [του], τὴν ἐπιστροφὴ ἀπὸ 
τὴν πλάνη τῶν ἀθέων Ἰουδαί- 
ων. Γιὰ τοῦτο, ἐμποδίζοντας κι 
αὐτὸν ὁ Θεὸς ἀπὸ τοῦ νὰ προ- 
σεύχεται στὸ κενὸ [ματαίως], 
τοῦ λέγει: «Καὶ σὺ μὴ προσεύχε- 
σαι ὑπὲρ αὐτοῦ τοῦ λαοῦ, καὶ 
μὴν ἀξιώνης νὰ ἐλεηθοῦν αὐτοί, 
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τούς, καὶ μὴ εὔχου, καὶ μὴ 
προσέλθης μοι περὶ αὐτῶν 
ἔτι, ὅτι οὐκ εἰσακούσομαι”. 
πγ΄. Πολλῆς ὄντως ἐστὶν 
ἀβελτηρίας, ἵνα μὴ λέγω 
παραφροσύνης, δι’ εὐχῆς δι- 
καίων ἐπιζητεῖν σωτηρίαν, 
τὸν κατὰ διάθεσιν ἡδόμενον: 
κἀκείνων αἰτεῖσθαι συγχώ- 
ρησιν, οἷς ἐγκαυχᾶται κατ᾿ 
ἐνέργειαν προθέσει σπιλού- 
μενος. Δέον μὴ ἀργὴν ἐᾷν 
γίνεσθαι, καὶ ἀκίνητον τοῦ 
δικαίου τῆν δέησιν, τὸν ταύ- 
της δεόμενον, εἴπερ ἀλη- 
θῶς τοῖς πονηροῖς ἀπεχθά- 
νεται’ ἀλλ᾽ ἐνεργὸν ποιεῖν 
καὶ ἰσχυράν, ταῖς οἰκείαις 
ἀρεταῖς πτερουμένην, φθά- 
νουσαν τὸν συγχώρησιν δι- 
δόναι τῶν πλημμεληθέντων 
δυνάμενον. 

πδ᾽. Πολὺ ἰσχύει τοῦ δικαί- 
ου ἡ δέησις, εἴτε ἐκ τοῦ 
ποιουμένου ταύτην δικαίου, 
εἴτε ἐκ τοῦ γίνεσθαι αὐτὴν 
αἰτουμένου τὸν δίκαιον, ἐνερ- 
γουμένηδθ. Ὑπὸ μὲν γὰρ τοῦ 
δικαίου ἐνεργουμένη, δίδω- 
σιν αὐτῷ παῤῥησίαν πρὸς 
τὸν δοῦναι δυνάμενον τὰ 
τῶν δικαίων αἰτήματα. Ὑπὸ 
δὲ τοῦ ταύτην αἰτουμένου 
τὸν δίκαιον, τῆς προτέρας 








καὶ μὴν εὔχεσαι, καὶ μὴν παραστα- 
θῆς σ᾽ Ἐμένα πλέον ὑπὲρ αὐτῶν, 
διότι δὲ θὰ [σὲ] εἰσακούσω». 

83. Εἶναι, πράγματι, [δεῖγμα] μεγά- 
λης μωρίας, γιὰ νὰ μὴν λέγω πα- 
ραφροσύνης, νὰ ἐπιζητῇ τὴν σωτη- 
ρία [του], μέσῳ τῆς προσευχῆς τῶν 
δικαίων, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εὐχαρι- 
στεῖται [μὲ τὴν ἁμαρτία], ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν διάθεσί [του], καὶ νὰ ζητᾷ 
συγχώοησι γιὰ ἐκεῖνα, γιὰ τὰ ὁποῖα 
καυχᾶται, ἐνῶ μολύνεται [μ᾽ αὖ- 
τὰ] μὲ τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν [τὴν ἔμ- 
πρακτη] πρόθεσί [του]. [Εἶναι] ἀναγ- 
καῖο νᾶ μὴν ἐπιτρέπη, νὰ γίνεται 
ἀνενεργὸς καὶ ἀκίνητη ἡ δέησι τοῦ 
δικαίου, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος τὴν χρειά- 
ζεται, ἐὰν πράγματι ἀληθινὰ ἁπε- 
χθάνεται τὰ πονηρά. Ἀλλὰ νὰ τὴν 
κάνῃ ἐνεργὸ καὶ δυνατή, δίνοντας 
[της] φτερὰ μὲ τὶς ἀρετές του, γιὰ 
νὰ φθάνῃ Ἐκεῖνον [τὸν Θεό], ποὺ 
μπορεῖ νὰ δίδῃ συγχώρησι στὰ ἁμαρ- 
τήματα, ποὺ διεπράχθησαν. 

84. Ἔχει μεγάλη δύναμι ἡ δέησι τοῦ 
δικαίου, ὅταν [ὅμως] ἐνεργοποιῆται, 
εἴτε ἀπὸ τὸν δίκαιο, ὁ ὁποῖος ἐκτε- 
λεῖ αὐτὴ [τὴν δέησι], εἴτε ἀπὸ ἐκεῖ- 
νον, ποὺ ζητᾶ ἀπὸ τὸν δίκαιο, νὰ γί- 
νεται αὐτή. Διότι, ὅταν μὲν ἔνεργο- 
ποιῆται ἀπὸ τὸν δίκαιο, δίδει σ᾽ αὐ- 
τὸν παρρησία ἐνώπιον Ἐκείνου [τοῦ 
Θεοῦ, δηλαδή,] ὁ ὁποῖος δύναται 
νὰ ἐκπληρώσῃ τὰ αἰτήματα τῶν δι- 
καίων. [Καὶ ὅταν ἐνεργῆται] δὲ ἀπὸ 
ἐκεῖνον, ποὺ ζητᾶ αὐτὴν [τὴν δέη- 
σι] ἀπὸ τὸν δίκαιο, τὸν ἀπομακρύ- 
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αὐτὸν μοχθηρίας ἀφίστησι, 
μεταβάλλουσα πρὸς ἀρε- 
τὴν αὐτῷ τὴν διάθεσιν. 
πε΄.- Τοῦ Ἀποστόλου εἰρηκό- 
τος, ἐν ᾧ ἀγαλλιᾶσθε, ὀλί- 
γον ἄρτι, εἰ δέον ἐστὶ λυπη- 
θέντας ὑμᾶς ἐν ποικίλοις 
πειρασμοῖς”', πῶς τις λυ- 
πούμενος ἐν πειρασμοῖς, δύ- 
ναται ἀγαλλιᾶσθαι ἐν ᾧ λυ- 
πεῖται; 

πς΄.' Τὴν λύπην διττὴν οἷ- 
δε τῆς ἀληθείας ὁ λόγος. 
Τὴν μέν, κατά ψυχὴν ἀφα- 
νῶς, τὴν δέ, κατ᾽ αἴσθησιν 
φανερῶς συνισταμένην. Καὶ 
τὴν μέν, ὅλον τὸ βάθος τῆς 
ψυχῆς περιλαμβάνουσαν, τῇ 
μάστιγι τῆς συνειδήσεως 
αἰκιζόμενον. Τὴν δέ, πᾶσαν 
τὴν αἴσθησιν περιγράφου- 
σαν, τῷ βάρει τῶν ἀλγει- 
νῶν συστελλομένην τῆς φυ- 
σικῆς διαχύσεως. Καὶ τὴν 
μέν, τῆς κατ᾽ αἴσθησιν ἡδο- 
νῆς' τὴν δέ, τῆς κατὰ ψυ- 
χὴν εὐφροσύνης τέλος ὑπάρ- 
χουσαν' μᾶλλον δὲ τὴν μέν, 
τῶν κατ᾽ αἴσθησιν γνωμι- 
κῶν: τὴν δέ, τῶν κατ᾽ αὖ- 
τὴν συμπέρασμα παραγνώ- 
μην παθῶν τυγχάνουσαν. 
πζ΄. Λύπη ἐστὶ κατ᾽ ἐμὲ φά- 
ναι διάθεσις ἡδονῶν ἐστε- 














νει ἀπὸ τὴν προηγούμενη κακία, 
καθὼς μεταβάλλει τὴν διάθεσι αὐ- 
τοῦ πρὸς τὴν ἀρετή. 

85. [Τί ἐννοεῖ, ὅταν λέγῃ ὁ Ἀπό- 
στολος, ἐὰν πρέπει νὰ λυπηθῆτε 
ἐσεῖς, τώρα λίγο, μὲ ποικίλους πει- 
ρασμούς, μὲ αὐτὸ [ἀκριβῶς] νὰ χαί- 
ρεσθε; Πῶς μπορεῖ κάποιος, ποὺ 
λυπᾶται στοὺς πειρασμούς, νὰ χαί- 
ρεται, μὲ ἐκεῖνο, ποὺ λυπᾶται; 

86. Ὁ Λόγος τῆς ἀληθείας γνωρί- 
ζει, [ὅτι εἶναι] ἡ λύπη δύο εἰδῶν. 
Ἡ μία μὲν [γνωρίζει], ὅτι συμβαί- 
νει στὴν ψυχή, ἀφανῶς, ἐνῶ [ἡ 
ἄλλη, ὅτι συμβαίνει] φανερὰ στὸν 
[χῶρο] τῆς αἰσθήσεως. Καὶ ἡ μὲν 
[πρώτη] καταλαμβάνει ὅλο τὸ βά- 
θος τῆς ψυχῆς, τὸ ὁποῖο κτυπιέται 
ἀπὸ τὴν μάστιγα τῆς συνειδήσε- 
ως. Ἡ ἄλλη [ἡ δεύτερη λύπη] πε- 
ριορίζει ὅλη τὴν αἴσθησι, ποὺ ἀπὸ 
τὸ βάρος τῶν ὀδυνηρῶν, συστέλ- 
λεται ἀπὸ τὴν φυσικὴ διάχυσι. 
Καὶ ἡ μὲν [πρώτη λύπη] εἶναι τὸ 
τέλος τῆς ἡδονῆς, ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν αἴσθησι, ἡ δὲ [δεύτερη λύπη 
εἶναι τὸ τέλος] τῆς εὐφροσύνης, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν ψυχή. Ἢ μᾶλλον 
ἡ µία εἶναι ἐπακόλουθο τῶν γνω- 
μικῶν παθῶν τῆς αἰσθήσεως [ἐκεί- 
νων, ποὺ ἐξαρτῶνται ἀπὸ τὴν σύμ- 
φωνη πρὸς τὴν γνώμη ἐπιλογή], ἡ 
ἄλλη [δὲ εἶναι ἐπακόλουθο] τῶν 
παρὰ τὴν γνώμη παθῶν ὡς πρὸς 
αὐτὴν [τὴν αἴσθησι]. 

87. Λύπη εἶναι, γιὰ νὰ πῶ [τὸ] 
κατ᾽ ἐμέ, [μία] διάθεσι στερημένη 
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ρημένη. Στέρησις δὲ καθέ- 
στηκεν ἡδονῶν, πόνων ἐπα- 
γωγή. Πόνος δὲ σαφῶς ἐστι 
φυσικῆς ἕξεως ἔλλειψις, ἢ 
ὑποχώρησις. Ἔλλειψις δὲ 
φυσικῆς ἕξεως, πάθος τῆς 
κατὰ φύσιν ὑποκειμένης τῆ 
ἕξει δυνάμεως. Τὸ δὲ πά- 
θος τῆς κατὰ φύσιν τῆ ἕξει 
δυνάμεως ἐστὶν ὁ κατὰ τὴν 
παράχρησιν τῆς φυσικῆς 
ἐνεργείας τρόπος. Παρά- 
χρησις δὲ τοῦ κατ᾽ ἐνέργει- 
αν τρόπου καθέστηκεν, ἡ 
πρὸς τὸ μὴ πεφυκὸς κατὰ 
φύσιν καὶ ὑφιστάμενον τῆς 
δυνάμεως κίνησις. 

πη΄. Τὴν κατὰ ψυχὴν λύ- 
πην τέλος εἶναι (φησὶ) τῆς 
κατ᾽ αἴσθησιν ἡδονης. Ἐκ 
γὰρ ταύτης συνίσταται λύ- 
πη ψυχῆς. Ὥς περ οὖν καὶ 
τῆς κατὰ ψυχὴν ἡδονῆς τέ- 
λος ἐστὶν ἡ κατὰ σάρκα 
λύπη. Ψυχῆς γὰρ εὐφρο- 
σύνη σαρκὸς γίνεται λύπη. 
πθ΄. Διττὴν τὴν λύπην (λέ- 
γει)’ τὴν μὲν περὶ τὴν αἴ- 
σθησιν, κατὰ στέρησιν τῶν 
σωματικῶν ἡδονῶν συνιστα- 
μένην: τὴν δὲ περὶ νοῦν, 
κατὰ στέρησιν τῶν τῆς ψυ- 
χῆς ἀγαθῶν γινομένην. Διτ- 
τοὺς δὲ λέγει καὶ τοὺς πει- 











ἀπὸ ἡδονές. Στέρησι δὲ τῶν ἧδο- 
νῶν εἶναι ἡ ἐπιφορὰ τῶν πόνων. 
Πόνος δὲ εἶναι σαφῶς, ἡ ἔλλειψι 
ἢ ἢ ὑποχώρησι [κάποιας] φυσι- 
κῆς καταστάσεως. Ἔλλειψι δὲ τῆς 
φυσικῆς καταστάσεως [εἶναι] πά- 
θος τῆς δυνάμεως, ποὺ ὑπόκειται 


κατὰ φύσιν σ᾽ [αὐτὴν] τὴν κατά- 


στασι. Τὸ δὲ πάθος τῆς κατὰ φύ- 
σιν δυνάμεως, [ποὺ συμβαίνει] στὴν 
[ἐν λόγῳ] κατάστασι, εἶναι ὁ τρό- 
πος τῆς ἐσφαλμένης χρήσεως 
τῆς φυσικῆς ἐνεργείας. Ἔσφαλ- 
μένη χρῆσι τοῦ κατ᾽ ἐνέργειαν 
τρόπου εἶναι ἡ κίνησι τῆς δυνά- 
µεως πρὸς ἐκεῖνο, ποὺ δὲν εἶναι 
φυσικὸ καὶ [εἶναι] ὑποδεέστερο. 

88. Ἡ λύπη, ὅσον ἀφορᾶ τὴν ὑυ- 
χή, λέγει, ὅτι εἶναι τὸ τέλος τῆς 
ἡδονῆς τῆς αἰσθήσεως. Διότι ἀπ᾽ 
αὐτὴν [τὴν ἡδονὴ] δημιουργεῖ- 
ται ἡ λύπη τῆς ψυχῆς. Ὅπως ἀκρι- 
βῶς, βεβαίως, καὶ τῆς ψυχικῆς 
ἡδονῆς, τέλος εἶναι ἡ κατὰ σάρ- 
κα λύπη. Διότι ἡ εὐφροσύνη τῆς 
ψυχῆς γίνεται λύπη τῆς σαρκός. 
89. Ἡ λύπη, λέγει, [ὅτι εἶναι] δύο 
εἰδῶν, ἡ μὲν [μία εἶναι ἡ λύπη], 
ἡ ὁποία δημιουργεῖται κατὰ τὴν 
στέρησι τῶν σωματικῶν ἡδονῶν, 
ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι, ἡ δὲ [ἄλλη 
εἶναι] ἐκείνη, ἡ ὁποία συμβαίνει 
στὸν νοῦ, κατὰ τὴν στέρησι τῶν 
ἀγαθῶν τῆς ψυχῆς. Δύο εἰδῶν, 
λέγει, [ὅτι εἶναι] καὶ οἱ πειρα- 
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ρασμούς, τοὺς μὲν ἑκουσί- 
ους, τοὺς δὲ ἀκουσίους. Καὶ 
τοὺς μὲν ἑκουσίους, τῆς κατ᾽ 
αἴσθησιν σωματικῆς ἡδονῆς 
εἶναι πατέρας, τῆς δὲ κατὰ 
ψυχὴν λύπης εἶναι γεννήτο- 
ρας: μόνη γὰρ πραχθεῖσα, 
λυπεῖ τὴν ψυχὴν ἡ ἁμαρτία. 
Τοὺς δ᾽ ἀκουσίους, οἵτινες 
ἐν τοῖς παραγνώμην δεί- 
κνυνται πόνοις, τῆς μὲν κα- 
τὰ ψυχὴν ἡδονῆς εἶναι πα- 
τέρας, τῆς δὲ κατ᾽ αἴσθη- 
σιν σωματικῆς λύπης εἶναι 
γεννήτορας. 

Ζ’, Ὡς περ τήν λύπην διτ- 
τήν, ὡς ἔφην, οἶδεν ὁ λόγος, 
οὕτω καὶ τῶν πειρασμῶν 
διττὸν ἐπίσταται τὸν τρό- 
πον. Τὸν μέν, κατὰ γνώ- 
μην: τὸν δέ, παρὰ γνώμην. 
Καὶ τὸν μέν, ἑκουσίων ἡδο- 
νῶν δημιουργόν: τὸν δέ, ἀκου- 
σίων ὀδυνῶν ἐπακτικόν. Ὁ 
γὰρ κατὰ γνώμην πειρα- 
σμός, τὰς κατὰ προαίρεσιν 
ἑκουσίους σαφῶς συνίστη- 
σιν ἡδονάς. Ὁ δὲ παρὰ γνώ- 
μην, προδήλως τοὺς ἀκου- 
σίους παρὰ προαίρεσιν ἐφί- 
στησι πόνους. Καὶ ὁ μὲν τῆς 
κατὰ ψυχήν, ὁ δὲ τῆς κατ᾽ 
αἴσθησιν λύπης καθέστη- 
κεν αἴτιος. 











σμοί, οἱ μὲν ἑκούσιοι, οἱ δὲ ἀκού- 
σιοι. Καὶ οἱ μὲν ἑκούσιοι, [λέγει] ὅτι 
εἶναι πατέρες τῆς σωματικῆς ἡδο- 
νῆς, ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι, καὶ 
ὅτι εἶναι γεννήτορες τῆς λύπης 
τῆς ψυχῆς. Διότι μόνον ἡ ἁμαρτία, 
ὅταν διαπραχθῆ, λυπεῖ τὴν ψυχή. 
Οἱ δὲ ἀκούσιοι [πειρασμοί], οἱ ὁποῖοι 
ἐμφανίζονται στοὺς παρὰ τὴν γνώ- 
μη [μας] πόνους, [λέγει], ὅτι εἶναι 
πατέρες μὲν τῆς ἡδονῆς τῆς ψυχῆς, 
καὶ ὅτι εἶναι γεννήτορες τῆς σωµμα- 
τικῆς λύπης ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι. 
90. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ Λόγος, γνω- 
ορίζει, [ὅτι εἶναι] ἡ λύπη δύο εἰδῶν, 
ὅπως εἶπα, ἔτσι γνωρίζει καλά, [ὅτι 
εἶναι] δύο εἰδῶν ὁ τρόπος [ἐκδηλώ- 
σεως] τῶν πειρασμῶν. Ὁ μὲν [ἕνας 
εἶναι] σύμφωνος μὲ τὴν γνώμη 
[μας], ὁ δὲ [ἄλλος εἶναι] ἀντίθε- 
τος πρὸς τὴν γνώμη [μας]. Καὶ ὁ 
μὲν [σύμφωνος μὲ τὴν γνώμη 
μας, λέγει, ὅτι εἶναι] δημιουργὸς 
τῶν ἑκουσίων ἡδονῶν, ὁ δὲ [ἀντί- 
θετος πρὸς αὐτήν, λέγει, ὅτι εἶναι] 
ἐπαγωγικὸς τῶν ἀκουσίων πόνων. 
Διότι, ὁ σύμφωνος μὲ τὴν γνώμη 
[μας] πειρασμὸς προκαλεῖ σαφῶς 
τὶς κατὰ τὴν προαίρεσί μας ἑκού- 
σιες ἡδονές. Ὁ δὲ ἀντίθετος πρὸς 
τὴν γνώμη [μας πειρασμὸς] ἐπι- 
φέρει, πρόδηλα, τοὺς παρὰ τὴν 
προαίρεσί [μας] ἀκουσίους πό- 
νους. Καὶ ὁ μὲν [ἕνας πειρασμὸς] 


καθίσταται αἴτιος τῆς λύπης τῆς 


ψυχῆς, ὁ δὲ [ἄλλος] τῆς λύπης, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι. 


458 


10 


15 


20 


25 


90 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΕΜΠΤῊ 


α΄. Ὁ μὲν κατὰ γνώμην πει- 
ρασμός, τὴν κατὰ ψυχὴν λύ- 
πην συνίστησι’ τὴν δὲ κατ᾽ 
αἴσθησιν δημιουργεῖ σαφῶς 
ἡδονήν. Ὁ δὲ παρὰ γνώμην, 
τὴν μὲν τῆς ψυχῆς ἡδονήν, 
τὴν δὲ τῆς σαρκὸς λύπην 
ὑφίστησιν. 

β΄. Οἶμαι τὸν Κύριον ἡμῶν 
καὶ Θεόν, πῶς δεῖ προσεύ- 
χεσθαι τοὺς οἰκείους διδά- 
σκοντα μαθητάς, πρὸς τὸ κα- 
τὰ γνώμην εἶδος τῶν πειρα- 
σμῶν ἀπεύχεσθαι, φάσκειν: 
καὶ μὴ εἰσενέγκης ἡμᾶς εἰς 
πειρασμόν”, Τῶν ἡδονικῶν 
δηλονότι, καὶ γνωμικῶν, καὶ 
ἑκουσίων πειρασμῶν, μὴ 
ἐγκαταλειφθηναι πεῖραν 
λαβεῖν εὔχεσθαι. Τὸν δὲ Μέ- 
γαν Ἰάκωβον τοῦ Κυρίου 
λεγόμενον ἀδελφόν, πρὸς 
τὸ τῶν ἀκουσίων πειρα- 
σμῶν εἶδος, διδάσκοντα μὴ 
συστέλλεσθαι τοὺς ὑπὲρ 
τῆς ἀληθείας ἀγωνιζομέ- 
νους, φάναι: πᾶσαν χαρὰν 
ἡγήσασθε, ἀδελφοί μου, ὅ- 
τὰν πειρασμοις περιπέση- 
τε ποικίλοις”5, δηλονότι, τοῖς 
ἀκουσίοις, καὶ παρὰ γνώ- 
μην, καὶ πόνων ποιητικοῖς 
πειρασμοῖς: καὶ δηλοῦσι σα- 
φῶς, ἐκεῖ μὲν ἐπάγων ὁ Κύ- 

















Ο1. Ὁ μὲν σύμφωνος μὲ τὴν γνώ- 
μη πειρασμός, ἐπιφέρει τὴν λύ- 
πη τῆς ψυχῆς: σαφῶς δὲ προκα- 
λεῖ τὴν ἡδονὴ ὡς πρὸς τὴν αἴσθη- 
σι. Ὁ δὲ ἀντίθετος [πειρασμὸς] 
πρὸς τὴν γνώμη ὑποβάλλει ἀφ᾽ 
ἑνὸς τὴν ἡδονὴ τῆς ψυχῆς, ἀφ᾽ 
ἑτέρου τὴν λύπη τῆς σαρκός. 

92. Νομίζω, ὅτι ὁ Κύριός µας καὶ 
Θεός, ὅταν δίδασκε τοὺς µαθη- 
τές Του, πῶς πρέπει νὰ προσεύ- 
χωνται, ὥστε νὰ ἀπεύχωνται τὴν 
μορφὴ τῶν πειρασμῶν, τὴ σύμ- 
φωνη πρὸς τὴν γνώμη, [τοὺς δί- 
δαξε] νὰ λέγουν: «καὶ μὴ μᾶς βά- 
λης σὲ πειρασμό». [Τοὺς εἶπε], δη- 
λαδή, νὰ προσεύχωνται, ὥστε νὰ 
μὴν ἐγκαταλειφθοῦν νὰ λάβουν 
ἐμπειρία τῶν ἡδονικῶν καὶ σύμ- 
φωνων μὲ τὴν γνώμη καὶ ἑκουσί- 
ων πειρασμῶν. Ὁ δὲ Μέγας Ἰάκω- 
βος, ὁ ὀνομαζόμενος Ἀδελφὸς τοῦ 
Κυρίου, ὅταν δίδασκε, ἐκείνους, ποὺ 
ἀγωνίζονταν ὑπὲρ τῆς ἀληθείας, 
νὰ μὴν στενοχωροῦνται, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν μορφὴ τῶν ἀκουσίων πειρα- 
σμῶν, [τὸν ἀκοῦμε] νὰ λέγῃ: «Ἀδελ- 
φοί µου, θεωρήσατε ὡς μεγίστη χα- 
ρά, ὅταν περιπέσετε σὲ ποικίλους 
πειρασμούς». Δηλαδή, στοὺς ἀκου- 
σίους, καὶ τοὺς ἀντίθετους ἀπὸ τὴν 
γνώμη [μας] καὶ στοὺς πειρασμούς, 
οἱ ὁποῖοι προκαλοῦν πόνο. Καὶ [αὖ- 
τὰ τἀ] φανερώνουν σαφῶς, ἐκεῖ 
μὲν [στὴν πρώτη περίπτωσι], ὅταν 
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ριος' ἀλλὰ ῥῦσαι ἡμᾶς ἀπὸ 
τοῦ πονηροῦ: ἐνταῦθα δέ, ὁ 
Μέγας Ἰάκωβος: γινώσκον- 
τες ὅτι τὸ δοκίμιον ὑμῶν 
τῆς πίστεως κατεργάζεται 
ὑπομονήν: ἡ δὲ ὑπομονή, 
ἔργον τέλειον ἐχέτω, ἵνα 
ἦτε τέλειοι καὶ ὁλόκληροι, 
ἐν μηδενὶ λειπόμενοι. 

γ΄. Ὁ μὲν Κύριος ἀπεύχε- 
σθαι τοὺς ἑκουσίους ἡμᾶς 
διδάσκει πειρασμούς, ὡς 
σαρκὸς μὲν ἡδονῆς, ψυχῆς 
δὲ ποιητικοὺς ὀδύνης. Ὁ δὲ 
Μέγας Ἰάκωβος, ἐπὶ τοῖς 
ἀκουσίοις ἡμῖν παραινεῖ χαί- 
ρειν πειρασμοῖς, ὡς σαρ- 
κὸς μὲν ἡδονήν, ψυχῆς δὲ 
ὀδύνην ἀφαιρουμένοις. 

2)’. Τέλειός ἐστιν, ὁ τοῖς 
ἑκουσίοις δι ἐγκρατείας µα- 
χόμενος, καὶ τοῖς ἀκουσί- 
οις δι᾽ ὑπομονῆς ἐγκαρτε- 
ρῶν πειρασμοῖς. Καὶ ὁλό- 
κληρός ἐστιν ὁ καὶ τὴν πρᾶ- 
ἕιν μετὰ γνώσεως, καὶ τὴν 
θεωρίαν οὐκ ἄπρακτον δι- 
ανύων. 

ρε’. Διηρημένης εἰς ψυχήν 
τε καὶ αἴσθησιν τῆς τε λύ- 
πης καὶ τῆς ἡδονῆς, ὁ τὴν 
τῆς ψυχῆς περιποιούμενος 
ἡδονήν, τὴν δὲ τῆς αἰσθή- 
σεως μεθ᾽ ὑπομονῆς κατα- 














ὁ Κύριος [μᾶς] παρακινῇ: «ἀλλὰ 
ἀπάλλαξέ µας ἀπὸ τὸν πονηρό»: 
ἐδῶ δέ, ὁ Μέγας Ἰάκωβος [λέ- 
γει]: «γνωρίζοντας, ὅτι ἡ δοκιµα- 
σία τῆς πίστεώς σας, κατεργάζε- 
ται τὴν ὑπομονή, ἄς γίνῃ καὶ ἡ 
ὑπομονὴ ἔργο τέλειο, γιὰ νὰ εἷ- 
σθε τέλειοι καὶ ἀκέραιοι, χωρὶς 
νὰ ὑπολείπεσθε σὲ τίποτα». 

93. Ὁ μὲν Κύριος μᾶς διδάσκει 
νὰ ἀπευχώμεθα τοὺς ἑκουσίους 
πειρασμούς, διότι ἐπιφέρουν τὴν 
ἡδονὴ μὲν τῆς σαρκός, τὴν ὀδύ- 
νη δὲ τῆς ψυχῆς. Ὁ δὲ Μέγας Ἰά- 
κωβος μᾶς προτρέπει νὰ χαιρώ- 
μαστε στοὺς ἀκουσίους πειρα- 
σμούς, ἐπειδὴ ἀφαιροῦν μὲν ἀπὸ 
τὴν σάρκα τὴν ἡδονή, ἀπὸ δὲ 
τὴν ψυχὴ τὴν ὀδύνη. 

94. Τέλειος εἶναι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος πολεμᾶ μὲ τὴν ἐγκράτεια 
τοὺς ἑκουσίους πειρασμούς, καὶ 
ἐγκαρτερεῖ, διὰ τῆς ὑπομονῆς, 
στοὺς ἀκουσίους. Καὶ ὁλοκλη- 
ρωμένος εἶναι ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
κατορθώνει καὶ τὴν πρᾶξι μαζὶ 
μὲ [θεία] γνῶσι, καὶ τὴν θεωρία 
ὄχι χωρὶς πρᾶξι, [δηλαδή, τὴν 
ἔμπρακτο]. 

95. Ἀφοῦ εἶναι διαμοιρασμένη καὶ 
ἡ λύπη καὶ ἡ ἡδονὴ καὶ στὴν ψυ- 
χὴ καὶ στὴν αἴσθησι, ἐκεῖνος ὁ 
ὁποῖος ἐπιμελεῖται τὴν ἡδονὴ τῆς 
ψυχῆς, διότι καταδέχεται τὴν λύ- 
πη τῆς αἰσθήσεως, μὲ ὑπομονή, 
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δεχόμενος λύπην, δόκιμος γί- 
νεται, καὶ τέλειος, καὶ ὁλό- 
κληρος: δόκιμος μέν, διὰ τὴν 
πεῖραν τῶν κατ᾽ αἴσθησιν 
ἐναντίων: τέλειος δέ, ὡς 
τῇ κατ᾽ αἴσθησιν ἡδονή τε 
καὶ λύπη δι᾽ ἐγκρατείας καὶ 
ὑπομονῆς ἀνενδότως μαχό- 
μενος: ὁλόκληρος δέ, ὡς τὰς 
μαχομένας ταῖς κατ᾽ αἴσθη- 
σιν ἀλλήλαις ἀντικειμέναις 
διαθέσεσιν ἕξεις, ἐν τῇ στα- 
θερότητι τῆς κατὰ τὸν λό- 
γον ταυτότητος ἀλωβήτους 
διαφυλάττων: φημὶ δὲ τὴν 
πρᾶξιν καὶ τὴν θεωρίαν, 
ἀλλήλαις συνεχομένας, καὶ 
μηδεμίαν τῆς ἑτέρας διε- 
ζευγμένην᾽ ἀλλὰ τὴν μὲν 
πρᾶξιν, τῆς θεωρίας τὴν 
γνῶσιν διὰ τῶν τρόπων προ- 
φαίνουσαν: τὴν δὲ θεωρί- 
ἂν, οὐχ ἧττον τοῦ λόγου, 
τὴν ἀρετὴν τεθωρακισμέ- 
γην τῆς πράξεως. 

Ζς’. Ὁ λύπης καὶ ἡδονῆς σαρ- 
κὸς πείραν λαβών, λέγοιτ᾽ 
ἂν δόκιμος: ὡς εὐχερείας 
καὶ δυσχερείας τῶν περὶ 
σάρκα πραγμάτων πεπει- 
ραμένος. Τέλειος δέ, ὁ τὴν 
ἡδονὴν τῆς σαρκός, καὶ τὴν 
ὀδύνην τῇ τοῦ λόγου δυνά- 
μει καταπαλαίσας. Ὀλόκλη- 








καθίσταται δόκιμος [δοκιμασμένος] 
καὶ τέλειος καὶ ὁλοκληρωμένος: δόκι- 
μος μέν, ἕνεκα τῆς πείρας, [ποὺ ἔλα- 
βε] ἐκείνων, τὰ ὁποῖα εἶναι δυσάρε- 
στα, ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι, τέλειος δέ, 
ἐπειδὴ μάχεται ἀνυποχώρητα, διὰ 
τῆς ἐγκρατείας καὶ τῆς ὑπομονῆς, 
ἐναντίον τῆς λύπης καὶ τῆς ἥδο- 
νῆς τῆς αἰσθήσεως, ἐνῶ ὁλοκληρω- 
μένος [καθίσταται], ἐπειδὴ διαφυλάτ- 
τει ἀκέραιες, μέσα στὴν σταθερότη- 
τα, τῆς σύμφωνης μὲ τὸν Λόγο ταυ- 
τότητός [τους], τὶς καταστάσεις, οἱ 
ὁποῖες μάχονται τὶς ἀντίπαλες µε- 
ταξύ τους διαθέσεις ὅσον ἀφορᾶ τὴν 
αἴσθησι. Ἐννοῶ [δὲ καταστάσεις] 
τὴν πρᾶξι καὶ τὴν θεωρία, οἱ ὁποῖες 
εἶναι ἑνωμένες μεταξύ τους καὶ κα- 
μία δὲν διαχωρίζεται ἀπὸ τὴν ἄλ- 
λη. Ἀλλὰ ἡ μὲν πρᾶξι νὰ φανερώνῃ 
τὴν [θεία] γνῶσι τῆς θεωρίας, διὰ 
τῶν ἔργων, ἡ δὲ θεωρία νὰ [εἶναι] 
ὁπλισμένη μὲ τὴν ἀρετὴ τῆς πράξε- 
ως, ὄχι λιγώτερο ἀπὸ τὸν Λόγο. 

96. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔλαβε ἐμπει- 
ρία τῆς λύπης καὶ τῆς ἡδονῆς τῆς 
σαρκός, θὰ μποροῦσε νὰ ὀνομα- 
σθῇ δόκιμος: ἐπειδὴ ἀπέκτησε πεῖ- 
ρα τῆς εὐκολίας καὶ δυσκολίας τῶν 
πραγμάτων [τῶν καταστάσεων], 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν σάρκα. Τέλειος δὲ 
[θὰ μποροῦσε νὰ ὀνομασθη] ἐκεῖ- 
νος, ποὺ κατέβαλε μὲ τὴν δύναμι 
τοῦ Λόγου, τὴν ἡδονὴ καὶ τὴν ὀδύ- 
νη τῆς σαρκός. Καὶ ὁλοκληρῶω- 
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ρος δέ, ὁ τὰς κατὰ τὴν πρᾶ- 
ἕξιν καὶ θεωρίαν ἕξεις ἀτρέ- 
πτους τῇ περὶ τὸν Θεῖον πό- 
θον συντονίᾳ διατηρήσας. 
2’. Τῆς μὲν κατὰ ψυχὴν 
λύπης ἐστὶ διττὸς ὁ τρό- 
πος: ὁ μὲν ἐπὶ τοῖς οἰκεί- 
οις- ὁ δὲ ἐπὶ τοῖς ἀλλοτρί- 
οις πλημμελήμασι συνιστά- 
μενος. Αἰτία δὲ τῆς τοιαύτης 
λύπης ἡ κατ᾽ αἴσθησιν τοῦ 
λυπουμένου σαφῶς, ἢ τῶν 
δι οὓς λυπεῖται καθέστηκεν 
ἡδονή. Κατὰ γὰρ τὸν ἀκρι- 
βῆ λόγον, οὐκ ἔστι παντε- 
λῶς ἁμαρτία σχεδὸν ἐν ἀν- 
θρώποις, μὴ τῆς ψυχῆς πρὸς 
αἴσθησιν, ἡδονῆς ἕνεκεν, 
ἀλόγιστον σχέσιν, ἀρχὴν 
τῆς οἰκείας γενέσεως ἔχου- 
σα. Τῆς δὲ κατὰ ψυχὴν ἡδο- 
νῆς αἰτία, προδήλως, ἐστὶν 
ἡ κατ᾽ αἴσθησιν τοῦ ἐπὶ 
ταῖς οἰκείαις, ἢ ταῖς ἀλλο- 
τρίαις ἡδομένου τε, καὶ χαί- 
ροντος λύπη. Κατὰ γὰρ τὸν 
ἀκριβῆ λόγον, οὐκ ἔστιν ἀρε- 
τὴ σχεδὸν ἐν ἀνθρώποις, 
μὴ τῆς ψυχῆς πρὸς αἴσθη- 
σιν λελογισμένην ἀποδιά- 
θεσιν, ἀρχὴν τῆς οἰκείας γε- 
νέσεως ἔχουσα. | 

η΄. Χωρὶς τῆς κατὰ ψυχὴν 
ἐμπαθοῦς πρὸς αἴσθησιν 








μένος, αὐτὸς ποὺ διαφύλαξε ἀναλ- 
λοίωτες μὲ τὴν ἔντασι τοῦ θείου 
πόθου, τὶς [πνευματικὲς] καταστά- 
σεις, ὅσον ἀφορᾶ τὴν πρᾶξι καὶ 
τὴν θεωρία. 

97. Τῆς μὲν λύπης, ὅσον ἀφορᾶ τὴν 
ψυχή, εἶναι δύο εἰδῶν ὁ τρόπος [ἡ 
ἔκφρασι]. Ἡ μὲν [μία εἶναι] ἐκεί- 
νη, ποὺ συμβαίνει γιὰ τὰ δικά µας 
ἁμαρτήματα, ἢ δὲ [ἄλλη ἐκείνη, 
ποὺ συμβαίνει] γιὰ τὰ ξένα. Αἱ- 
τία δὲ αὐτῆς τῆς λύπης καθίστα- 
ται, σαφῶς, ἢ ἡδονή, ὡς πρὸς τὴν 
αἴσθησι, ἢ ἐκείνου, ὁ ὁποῖος λυπᾶ- 
ται, ἢ ἐκείνων, γιὰ τοὺς ὁποίους 
λυπᾶται. Διότι σύμφωνα μὲ τὴν 
ἀκρίβεια τοῦ λόγου, δὲν ὑπάρχει 
ἐντελῶς σχεδὸν [καμία] ἁμαρτία 
μεταξὺ τῶν ἀνθρώπων, ἡ ὁποία 
δὲν ἔχει ἀρχὴ τῆς γεννήσεώς της, 
τὴν ἀσυλλόγιστη σχέσι τῆς ψυχῆς 
πρὸς τὴν αἴσθησι, ἕνεκα τῆς ἧδο- 
νης. Αἰτία δὲ τῆς ἡδονῆς, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν ψυχή, πρόδηλα, εἶναι ἡ λύ- 
πη, κατὰ τὴν αἴσθησι, ἐκείνου, ποὺ 
καὶ εὐχαριστεῖται καὶ χαίρεται γιὰ 
τὶς δικές του ἢ τὶς ξένες ἀρετές. Δι- 
ότι σύµφωνα μὲ τὴν ἀκρίβεια τοῦ 
λόγου δὲν ὑπάρχει σχεδὸν [καμία] 
ἀρετὴ μεταξὺ τῶν ἀνθρώπων, ποὺ 
δὲν ἔχει ὡς ἀρχὴ τῆς δημιουργίας 
της, τὴν λελογισμένη ἀποστροφὴ 
τῆς ψυχῆς πρὸς τὴν αἴσθησι. 

98. Χωρὶς τὴν ἐμπαθῆ σχέσι, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ψυχὴ πρὸς τὴν αἴ- 
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σχέσεως, οὐκ ἔστιν ἐν ἀν- 
θρώποις παντελῶς ἁμαρ- 
τία᾽ πάσης δὲ λύπης συνι- 
σταμένης κατὰ ψυχήν, ἡδο- 
νὴ σαρκὸς προηγεῖται. 

20’. Γένεσις ἀρετῆς ἐστιν 
ἀληθὴς ἡ πρὸς τὴν σάρκα 
τῆς ψυχῆς ἑκούσιος ἀλλο- 
τρίωσις. Εὐφραίνει δὲ τὴν 
ψυχὴν πνευματικῶς ὁ τοῖς 
ἑκουσίοις τὴν σάρκα πό- 
νοις δαμάζων. 

ρ΄. Τῆς ψυχῆς ὑπὲρ ἀρετῆς 
πρὸς τὴν αἴσθησιν ἀποδιά- 
θεσιν κτησαμένης, ἐξ ἀνάγ- 
κης ἡ αἴσθησις ἐν πόνοις 
ἔσται᾽ τὴν τῶν ἡδονῶν νοη- 
τικὴν συνημμένην αὐτῆ κα- 
τὰ γνωμικὴν σχέσιν, τῆς ψυ- 
χῆς οὐκ ἔχουσα δύναμιν᾽ 
τοὐναντίον δέ, τὴν μὲν τῶν 
αὐτῆς ἡδονῶν ἐπανάστασιν, 
δι᾽ ἐγκρατείας ἀνδρικῶς 
ἀποῤῥαπίζουσαν, πρὸς δὲ 
τὴν τῶν παρὰ φύσιν καὶ 
ἀκουσίων πόνων ἐπαγωγήν, 
διὰ τῆς ὑπομονῆς, ἀμείλι- 
κτον παντελῶς διαμένου- 
σαν, καὶ τῆς κατ᾽ ἀρετὴν 
θεοπρεποῦς ἀξίας τε καὶ δό- 
ἕης, διὰ τὴν ἀνυπόστατον 
ἡδονὴν οὐκ ἐξισταμένην, καὶ 
πρὸς τὴν τῶν πόνων ἀντί- 
ληψιν φειδοῖ τῆς σαρκὸς διὰ 














σθησι, δὲν ὑπάρχει στοὺς ἀν- 
θρώπους ἐντελῶς ἁμαρτία. Ἐνῶ 
σὲ κάθε λύπη, ἡ ὁποία ἐπέρχε- 
ται στὴν ψυχή, προηγεῖται ἢ ἡδο- 
νὴ τῆς σαρκός. 

99, Τῆς ἀρετῆς ἀληθινὴ γένεσι 
εἶναι, ἣ ἑκούσια ἀποξένωσι τῆς 
ψυχῆς πρὸς τὴν σάρκα [καὶ] εὐ- 
φραίνει, βέβαια τὴν ψυχὴ πνευ- 
ματικῶς, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δα- 
μάζει τὴν σάρκα μὲ τοὺς ἑκου- 
σίους κόπους. 

100. Ὅταν ἢ ψυχὴ ἀποκτήσῃ ἀπο- 
στροφὴ πρὸς τὴν αἴσθησι, γιὰ 
χάρι τῆς ἀρετῆς, ἀναγκαστικὰ 
[κατόπιν] ἡ αἴσθησι, θὰ εὑρίσκε- 
ται µέσα σὲ πόνους, ἐπειδὴ δὲν 
ἔχει πλέον συνενωμένη μ᾽ αὐτήν, 
κατὰ γνωμικὴ σχέσι, τὴν δύνα- 
μι τῆς ψυχῆς, ἢ ὁποία νοεῖ [προσ- 
λαμβάνει] τὶς ἡδονές. Ἀντιθέτως 
δέ, τὴν μὲν ἐπανάστασι τῶν ἧδο- 
νῶν της, ἀποκρούει, διὰ τῆς ἐγ- 
κρατείας, μὲ ἀνδρεία. Πρὸς δὲ 
τὴν ἐπίθεσι τῶν παρὰ φύσιν καὶ 
ἀκουσίων πόνων, παραμένει τε- 
λείως ἄκαμπτη διὰ τῆς ὑπομο- 
νῆς, καὶ δὲν παραιτεῖται ἀπὸ 
τὴν θεοπρεπῆ ἀξία καὶ δόξα 
τῆς ἀρετῆς γιὰ χάρι τῆς ἡδο- 
νῆς, ἡ ὁποία δὲν ἔχει ὑπόστα- 
σι. Καὶ γιὰ τὴν παρηγορία τῶν 
πόνων, λόγῳ τῆς οἰκονομίας 
τῆς σαρκός, ἕνεκα τῆς αἰσθή- 
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τὴν ὀδυνῶσαν αἴσθησιν, τοῦ 
ὕψους τῶν ἀρετῶν οὐκ ἀπο- 
πίπτουσαν. Τῆς δὲ κατ᾽ αἴ- 
σθησιν λύπης αἰτία καθέ- 
στηκεν, ἡ πρὸς τὰ κατά φύ- 
σιν τῆς ψυχῆς παντελῶς 
ἀσχολία᾽ τὴν δὲ κατ αἴσθη- 
σιν ἡδονήν, ἡ παρὰ φύσιν 
ἐνέργεια τῆς ψυχῆς προδή- 
λως ὑφίστησιν, ἄλλην ἀρ- 
χὴν ἔχειν οὐ δυναμένην συ- 
στάσεως, ἢ τῆς ψυχῆς τῶν 
κατὰ φύσιν ἀπόθεσιν. 





σεως, ποὺ ὀδυνᾶται, δὲν ἐκπίπτει 
καθόλου ἀπὸ τὸ ὕψος τῶν ἀρε- 
τῶν. Αἰτία δὲ τῆς λύπης, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν αἴσθησι, εἶναι ἡ παντελὴς 
ἀσχολία, μὲ ὅσα ἀφοροῦν τὴν 
φύσι τῆς ψυχῆς. Τὴν ἡδονή, ὡς 
πρὸς τὴν αἴσθησι, πρόδηλα, τὴν 
δημιουργεῖ ἡ παρὰ φύσιν ἐνέρ- 
γεια τῆς ψυχῆς, ἡ ὁποία δὲν δύ- 
ναται νὰ ἔχῃ ἄλλη ἀρχὴ συστά- 
σεως, παρὰ [μόνον] τὴν ἀπόρρι- 
ψι ἐκείνων, [ποὺ εἶναι] σύμφω- 
να μὲ τὴν φύσι τῆς ψυχῆς. 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣΞΣΧΟΛΙΑ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΛΙΑ 


ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


“ Ἴσως οὕτως. οὔτε μὴν δριμὴν τῶν θεωρημάτων τὸ θεωρητικὸν αὐ- 
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τῆς ἀποξέων. 
 Σχόλιον. 

ν΄ Ἴσως προβολήν. 
- Ἐν ἄλλοις φύσιν. 


’ Σχόλιον. 
-- Ἐρώτησις. 
“- Ἀπόκρισις. 
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ΣΕ ΧΩΡΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ 


1 Ἡσ. 66, 1. 1 Ψψαλμ. 110, 10, 35 Παροιμ. 9, 10. 
2 Δ’ Βασ. 18, 13, Παροιμ. 1, 7, 35 Ἔβρ. 44, 12. 
Ἡσ. 36, 2, ΓΠαροιμ. 9, 10. 2 ΑΥΥ. 1, 14, 


Β’ Παραλ. 32, 1. 


3 


4 


Β΄ Παραλ. 32, 20-21. 
Β΄ Παραλ. 50, 25. 


Δευτερ. 11, 12. 
Ἥσ. 26, 9. 
Ποβλ. Ματθ. 19, 17. 


Α΄ Ἔσδρ. 5, 67-68. 
3. Α’ Ἔσδρ. 5, 67-68. 
»» Α’ Ἔσδρ. 5, 67-68. 


5 Ἡσ.5,5-6. 7 Δευτερ. 15, 12. 3 Ἰακ. 5, 16. 

6 Β΄ Παραλ. 952, 20-21. 5 Λευῖτ. 25, 44-46. 5. Α’ Βασ. 5, 35, 
7 ΠΟΡλ.Β΄Παραλ.32,25. “" ΠΟβλ. Β’ Κορ. 5, 4. Α’ Βασ. 16, 1. 

δ Πρβλ. Α’ Κορ.4,7. Ὁ Πρβλ. Δ’ Βασ.25,4. Ὁ Ἰερεμ.7, 16. 
ῬΑ’ Ἔσδρ. 4, 59-60. 7 Πρβλ.Λευῖτ.25,4446. 5 Ἰακ.5, 16. 

0. Α’ Ἔσδρ. 3, 12. 2: Β΄ Βασ. 18, 9. 3: Α’ Πέτρ. 1, 6. 
Π Πρβλ. Ῥωμ. 12, 6. 33 Β΄’ Βασ. 18, 95. 5 Ματθ. , 13. 

12; Ἥσ. 11, 2-3. 2: Ἰεζεκ. 38, 11. 36 Ἰακ. 1, 2-4. 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ 


α Ὁ βασιλεὺς τῶν Ἀσσυρίων ἐπιδιώκει μὲ κάθε µέσο τὴν καθυποδού- 
λωσι τοῦ βασιλέως Ἐζεκία καὶ τοῦ βασιλείου του τῆς φυλῆς τοῦ Ἰού- 
δα. Στέλνει πρὸς τοῦτο καὶ ἀπεσταλμένους διὰ τῶν ὁποίων κάνει ἐπί- 
δειξι τῆς δυνάμεώς του, βλασφημώντας τὸν Θεό. Προσπαθεῖ νὰ πείσῃ 
τοὺς πολιορκημένους νὰ μὴν καταφύγουν στὸν Θεὸ καὶ νὰ μὴν πιστέ- 
ψουν, ὅτι ὁ Θεὸς θὰ τοὺς λυτρώσῃ ἀπὸ τὸν βασιλέα τῶν Ἀσσυρίων, δι- 
ότι τίποτα δὲν μπορεῖ νὰ σταθῇ ἐμπρὸς στὴν δύναμί του. Πλὴν ὅμως 
ἡ καταφυγὴ ἐκείνων στὸν Θεὸ γίνεται συντριπτικὴ τόσο τῶν ἐπιβου- 
λῶν του, ὅσο καὶ τοῦ ἰδίου τοῦ βασιλέως τῶν Ἀσσυρίων. 

β᾽ Στὸ κεφάλαιο 59 ὁ Ἅγιος Μάξιμος μᾶς ἀποκαλύπτει σὲ ὅλη τὴν ἕκτα- 
σι τοῦ κεφαλαίου τὴν βαθεία πνευματυςὴ ἑρμηνεία τῆς ἱστορίας τοῦ 
Ἀβεσσαλώμ, ὅπως αὐτὴ μᾶς παραδίδεται στὴ Παλαιὰ Λιαθήκη καὶ 
συγκεκριμένα στὸ Βιβλίο Βασιλειῶν Β'. Ἡ ἐν λόγῳ ἱστορία ἐκ τῆς Τία- 
λαιᾶς Διαθήκης ἔχει ὡς ἑξῆς: Ὁ υἱὸς τοῦ Δαυϊδ Ἀβεσσαλῶμ στρέφεται 
ἐναντίον τοῦ πατρός του. Ἐξέρχεται, λοιπόν, στὸ πλάτος τῆς πεδιάδος 
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τῆς ἐρήμου, ἀκολουθώντας ἀπειλητικὰ τὰ ἴχνη τοῦ πατρός του μὲ 
πρόθεσι νὰ τὸν κάνῃ ὑποχείριό του καὶ νὰ τὸν φονεύσῃ. Ὁ Δαυῖδ ἔχει 
χωρίσει τὸ στράτευμά του σὲ τρία τμήματα καὶ ἔχει δώσει ἐντολὴ 
στοὺς ἀρχηγοὺς τῶν τμημάτων τοῦ στρατοῦ του καὶ σὲ ὅλο τὸ στρά- 
τευμα, νὰ μὴν πειράξουν τὸν υἱό του Ἀβεσσαλώμ. Ἐνῶ θὰ πολεμοῦν 
ἐναντίον τοῦ στρατεύματος τοῦ Ἀβεσσαλώμ, τὸν ἴδιο τὸν υἱό του νὰ 
τὸν λυπηθοῦν καὶ νὰ μὴν τὸν σκοτώσουν. Ὁ Ἀβεσσαλὼμ εὑρισκόμε- 
νος ἐνώπιον τῶν στρατιωτῶν τοῦ Δαυΐδ, εἰσῆλθε καθήμενος πάνω 
στὸν ἡμίονό του στὸ δάσος, ὅπου ὑπῆρχε ἡ μεγάλη βελανιδιά. Τὰ 
πλούσια μαλλιά του ἐνεπλέχθησαν μέσα στὰ κλαδιὰ τῆς βελανιδιᾶς 
καὶ ὁ Ἀβεσσαλώμ. ἔμεινε μπλεγμένος ἀπὸ τὰ μαλλιά, κρεμασμένος 
μετέωρος μεταξὺ οὐρανοῦ καὶ γῆς. Στὴν θέσι αὐτὴ οἱ στρατιῶτες τοῦ 
Δαυΐδ, παρακούοντας τὴν ἐντολή του, βρῆκαν εὐκαιρία καὶ τὸν σκό- 
τωσαν. Ὁ βασιλεὺς Δαυῖδ, ὁ ὁποῖος ἦταν λυπηµένος γιὰ τὶς ἁμαρτίες 
καὶ τὴν φονικὴ διάθεσι τοῦ υἱοῦ του, παρὰ ταῦτα ὡς ἀγαθός, ὅταν ἔμα- 
θε τὸν θάνατο τοῦ Ἀβεσσαλώμ, ἔπεσε σὲ βαθύτατο πένθος καὶ ἔκλαιε, 
πενθώντας τον καὶ νεκρό. 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 Ἡ «δύναμις τῆς ἐφέσεως» ἀποτελεῖ ὀντολογικὸ γνώρισμα τοῦ κατ᾿ 
εἰκόνα καὶ εἶναι ἡ δύναμι ἐκείνη, ἡ ὁποία κινεῖ κατὰ φύσιν τὸ κατ᾽ εἰ- 
κόνα πρὸς τὸ πρωτότυπό του, δηλαδὴ πρὸς τὸ καθ᾽ ὁμοίωσιν, ποὺ εἷ- 
ναι ὁ Τριαδικὸς Θεός. Ἡ δύναμι αὐτὴ εἶναι ἀγαπητικὴ καὶ προωθητι- 
κ΄, εἶναι δύναμι ἐξόδου ἀπὸ τὰ κτιστὰ περιγράμματα τοῦ κατ᾽ εἰκόνα, 
τὰ ὁποῖα, παρ᾽ ὅτι «καλὰ λίαν», ἀδυνατοῦν νὰ νοηματοδοτήσουν πλή- 
ρως τὸν σκοπὸ ὑπάρξεως τοῦ ἀνθρώπου. Ἔτσι, ὅταν ὁ ἄνθρωπος δια- 
τηρῆ τὴν καθαρότητα τοῦ κατ᾽ εἰκόνα, «ἐφίεται» τοῦ Θεοῦ, στὸν ὁποῖο 
ἀναζητεῖ τὴν πληρότητα τοῦ εἶναι του. Καὶ στὸν Θεὸ βρίσκει αὐτὴ τὴν 
πληρότητα κινούμενος ἀκατάπαυστα πρὸς Αὐτὸν καὶ ἐμπλουτιζόμε- 
νος χαρισματικῶς καὶ ἀκορέστως ἀπὸ τὴν ἄκτιστο θεοποιὸ Χάρι τοῦ 
Πρωτοτύπου Του. Ἀντίθετα, ὅταν ἡ ἀγαπητικὴ αὐτὴ προωθητικὴ δύ- 
ναμι διαστραφῇ, κινεῖται ἐμπαθῶς πρὸς τὸν ἴδιο τὸν φορέα της ἄν- 
θρωπο, ὅπως ἀκριβῶς ἔγινε στὸ προγονικὀὸ ζεῦγος μὲ τὴν διαστροφι- 
κὴ παραπληροφόρησι τοῦ διαβόλου, ὁ ὁποῖος κατασυκοφάντησε τὴν 
ἐντολὴ τοῦ Θεοῦ. Τότε, ὁ ἄνθρωπος αὐτοανακηρύσσεται ὡς κύριος 
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τοῦ ἑαυτοῦ του καὶ ὡς μέτρο ὅλων τῶν πραγμάτων. Στὴν πραγματι- 
κότητα, τότε εἰδωλοποιεῖ τὸν ἑαυτό του καὶ ἀντικειμενοποιεῖ τὰ πράγ- 
ματα καὶ αὐτοὺς τοὺς ἴδιους τοὺς ἀνθρώπους. Καί, ἐπειδὴ δὲν βλέπει, 
λόγῳ τῆς σκοτώσεως τοῦ νοός του, τοὺς «λόγους» τῶν ὄντων χρησι- 
μοποιεῖ τὰ κτίσματα καὶ τοὺς ἀνθρώπους ἰδιοτελῶς γιὰ τὴν αὐτοβε- 
βαίωσίτου. Τότε, εἰδωλοποιεῖ καὶ τὸν ἴδιο τὸν Θεό, τὸν ὁποῖο θέλει κυ- 
ριολεκτικὰ νὰ χρησιμοποιῇ γιὰ τὴν πραγματοποίησι τῶν ἰδιοτελῶν 
θελημάτων του. 

2 Βλ. «Ἑκατοντὰς τετάρτη τῶν περὶ ἀγάπης κεφαλαίων», αὐτ., σχόλιο 5, σ. 
168. 

3 Ὅταν ὁ πιστὸς ἀναχθῇ διὰ τῆς πράξεως στὴν «θεωρία -- θεοπτία», ἔχει 
πρωτογενή καὶ ἄμεση πληροφόρησι γιὰ τὸν Θεό. Τότε δηλαδή, ὁ πι- 
στὸς «πάσχει τὰ θεῖα», πληροφορεῖται καὶ γνωρίζει τὰ κατὰ Θεὸν μὲ 
ἐμπειρικὸ καὶ βιωματικὸ τρόπο, «ἐν πάσῃ αἰσθήσει». Τότε οἱ λογισμοί 
του εἶναι «διαυγεῖς», ἐξ αἰτίας τοῦ ἐμπλουτισμοῦ τους ἀπὸ τὴν ἄκτι- 
στη θεοποιὸ Χάρι, ὁπότε ὁ πιστὸς ἔχει στὸ νοῦ του τὴν καθαρότητα 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ὅταν ὁ πιστός, ὅμως, ὑπερηφανευθῆ, ἐγκατα- 
λείπεται παιδαγωγυκῶς ἀπὸ τὴν δωρεὰ τῆς ἀκτίστου θείας Χάριτος, 
καὶ γίνεται δεκτικὸς τῶν ἐνεργειῶν τῶν σκοτεινῶν πνευμάτων, ποὺ 
λόγῳ τοῦ χαρακτῆρα τους θολώνουν καὶ σκοτίζουν τὸν νοῦ καὶ τοὺς 
λογισμοὺς τοῦ πιστοῦ. Τότε ἡ γνῶσι τοῦ ἀνθρώπου γιὰ τὸν Θεὸ γίνε- 
ται ἀπὸ ἀνθρώπινη ἕως δαιμονιώδης. 

4 Πρόκειται γιὰ τὴν ἐπισφαλῆ κρίσι τοῦ νοῦ, ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι. 
Εἶναι ἡ κρίσι ἐκείνη, ἡ ὁποία στηρίζεται στὴν ἐμπειρία τῶν αἰσθήσεων 
καὶ ὄχι στὴν ἀσφαλῆ καὶ ἀπλανῆ πληροφόρησι τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία πα- 
ρέχεται κατὰ τὴν «φυσικὴ θεωρία» ἀπὸ τοὺς «λόγους» τῶν ὄντων καὶ 
κατὰ τὴν θεωρία -- θεοπτία τοῦ Θεοῦ. 

5Βλ. «Ἑκατοντάς τρίτη κεφαλαίων διαφόρων..», αὐτ., σχόλιο, σ. 347. 

6 Ἡ ἁπλότητα εἶναι ἄκτιστη ἰδιότητα τοῦ Θεοῦ. Ὅταν ὁ πιστὸς ἑνωθῇ 
χαρισματικῶς μὲ τὸν Θεό, διὰ τῆς θεοποιοῦ Χάριτος, μυεῖται «ἀγνώ- 
στως», - δηλαδὴ μὲ ἄκτιστο τρόπο καὶ ὄχι μὲ τὶς κτιστὲς γνωσιολογι- 
κὲς ἱκανότητες τοῦ νοός του -- στοὺς «λόγους» τῶν ὄντων. Στὸ στάδιο 
αὐτὸ τῆς χαρισματικῆς θεώσεως τοῦ ἀνθρώπου δὲν μιλᾶμε πλέον γιὰ 
τὴν «φυσικὴ θεωρία», ποὺ ἔχει ὁ ἀνθρώπινος νοῦς, κατὰ τὴν περίοδο 
τῆς καθάρσεως τῶν αἰσθητηρίων τοῦ κατ᾽ εἰκόνα. Ἐδῶ γίνεται λόγος 
γιὰ τὸν ἑμπλουτισμὸ τῶν πνευματικῶν αἰσθητηρίων του μὲ τὴν θεο- 
ποιὸ δόξα τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ καὶ διὰ τὴν ἀνθρωπίνως δυνατὴ χαρι- 
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σματικὴ μετοχὴ στὴν θεία ἁπλότητα, μὲ τὴν ὁποία θεᾶται ὁ θεούμε- 
νος πιστὸς τοὺς «λόγους» τῶν ὄντων μὲ τὴν καθαρότητα τῆς θέας τοῦ 
Ἴδιου τοῦ Θεοῦ. Ὁπότε, εἶναι σαφές, ὅτι μιλᾶμε γιὰ ἀναβαθμισμένη 
θέα. Μιλᾶμε γιὰ μιὰ θέα ποὺ ἀπὸ τὸ ἐπίπεδο τῆς φυσικῆς «καλῆς λί- 
αν» καθαρότητος τοῦ κατ εἰκόνα περνᾶμε «ἀγνώστως» καὶ «ἀπερινο- 
ήτως» στὸ ἐπίπεδο τῆς ἀκτίστου καθαρότητος τοῦ καθ᾽ ὁμοίωσιν. 

7 Ἡ «ἀτρεψία» τοῦ νοὸς ὡς πρὸς τὴν ἀληθινὴ θεία γνῶσι, ἔχει τὴν ἔν- 
νοια ὅτι ὁ νοῦς τοῦ πιστοῦ μένει ἀταλάντευτα σταθερός, χωρὶς δηλα- 
δὴ ἀμφιβολίες, ὡς πρὸς τὴν γνησιότητα τῆς θείας γνώσεως. Καὶ τοῦ- 
το, ἐπειδὴ ἡ γνῶσι αὐτὴ προκύπτει ἀπὸ τὴν «ἐν πάσῃ αἰσθήσει» βίωσί 
της, κατὰ τὴν ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι μέθεξί της. Μέθεξι, δηλαδή, τοῦ Ἰδί- 
ου τοῦ Θεοῦ χαρισματικῶς. 

8 Ἡ ἀφθαρσία τῆς αἰσθήσεως, ὡς πρὸς τὴν ἀρετή, προκύπτει ἀπὸ τὴν 
χαρισματικὴ μεταμόρφωσι τῶν αἰσθήσεων, ὅταν ὁ νοῦς ὡς «πρωτο- 
παθής», δέχεται τὸν ἐμπλουτισμό του ἀπὸ τὴν ἄκτιστο θεοποιὸ Χάρι 
καὶ στὴν συνέχεια διαβιβάζει τὸν ἄκτιστο αὐτὸ ἐμπλουτισμό του στὸ 
σῶμα καὶ στὶς αἰσθήσεις τοῦ πιστοῦ. Τότε, ἡ ἀρετὴ τοῦ πιστοῦ ἔχει τὸν 
χαρακτῆρα τῆς ἀφθαρσίας -- δηλαδὴ στερεῖται τῆς ὁποιασδήποτε 
φθορᾶς - ἐπειδὴ αὐτὴ πλέον εἶναι καρπὸς τοῦ Ἰδίου τοῦ Ἀκτίστου Ἁγί- 
ου Πνεύματος. Εἶναι, μὲ ἄλλα λόγια, ἡ κτιστὴ ἀνθρώπινη ἀρετή, ἡ ὁποία 
ἐμπλουτίσθηκε ἀπὸ τὴν ἄκτιστη καὶ ἄρα ἄφθαρτη ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος. Τότε αὐτὴ εἶναι ἄναρχη καὶ ἀτελεύτητη, κατὰ τὴν ἄναρχη 
καὶ ἀτελεύτητη θεία Χάρι, μὲ τὴν ὁποία ἐπενδύθηκε. 

9 «Ἐνεργουμένη» ἐπιθυμία εἶναι ἡ ἰδιότητα ἐκείνη τοῦ «κατὰ φύσιν» 
(τῆς ἀνθρωπίνης φύσεως), ἡ ὁποία κινεῖται, εἶναι δηλαδὴ ἐνεργὸς καὶ 
ὄχι ἁπλῶς δυνατότητα - ἰδιότητα τῆς φύσεως. 

1 Σύμφωνα μὲ τὴν Βιβλικὴ διδασκαλία, ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ λειτουργεῖ 
ὡς πνευματικὸς σπόρος, ποὺ σπέρνεται ἀπὸ τὸν κήρυκα τοῦ θείου λό- 
γου στὶς καρδιὲς τῶν ἀνθρώπων - ἀκροατῶν. Ὅταν ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ 
συναντήσῃ κατάλληλη πνευματικὴ γῆ, δηλαδή, ἀγαθὴ καρδία, γίνε- 
ται μία πνευματικὴ σύλληφψι, ἀπὸ τὴν ὁποία προκύπτει μία νέα πραγ- 
ματικότητα, ποὺ εἶναι ὁμογενὴς τοῦ πνευματικοῦ σπόρου. Αὐτὸ µαρ- 
τυρεῖται Βιβλικῶς τόσο ἀπὸ τὸν Χριστὸ μὲ τὴν παραβολὴ τοῦ καλοῦ 
σπορέως, ὅσο καὶ ἀπὸ τὸν Ἀπόστολο Παῦλο στὴν Πρώτη Ἐπιστολή 
του πρὸς Κορινθίους (Α᾿ Κορ. 4, 15: «διὰ τοῦ εὐαγγελίου ἐγώ ὑμᾶς ἐγέν- 
νησα»), ὅπου ὑπενθυμίζει στοὺς ἀποδέκτες του, ὅτι, ὡς πνευματικὸς 
πατέρας, αὐτὸς τοὺς γέννησε διὰ τοῦ εὐαγγελικοῦ λόγου. 
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α’. Ἐπινοητικὴν οἶδε τὴν 
νοερὰν τῆς ψυχῆς δύναμιν 
ἥτις, χωριζομένη τῆς κατ᾽ αἷ- 
σθησιν σχέσεως, ἔρημον τῆς 
πρὸς ἡδονὴν τὴν σάρκα κα- 
ταλιμπάνει προνοίας, κατὰ 
τὴν ἐν γνώμη σχέσιν, οὐδὲ 
τὴν ὀδύνην τῆς σαρκὸς ἀνε- 
χομένη παραμυθεῖσθαι, διὰ 
τὴν ἐν σχέσει τῆς γνώμης 
πρὸς τὰ θεῖα ὁλικὴν σχολήν. 
β΄. Νοῦς καὶ αἴσθησις ἀντι- 
κειμένην ἔχουσι πρὸς ἄλ- 
ληλα τὴν κατὰ φύσιν ἐνέρ- 
γειαν, διὰ τὴν τῶν αὐτοῖς 
ὑποκειμένων ἀκροτάτην 
διαφορὰν καὶ ἑτερότητα. Ὁ 
μὲν γὰρ ὑποκειμένας ἔχει 
τὰς νοητὰς καὶ ἀσωμάτους 
οὐσίας, ὧν κατ᾽ οὐσίαν ἀν- 
τιλαμβάνεσθαι, πέφυκεν: ἡ 
δὲ τὰς αἰσθητὰς καὶ σωμα- 
τικὰς φύσεις, ὧν καὶ αὐτὴ 
φυσικῶς ἀντιλαμβάνεται. 

γ΄. Ἡ τῆς ψυχῆς τῶν κατὰ 
φύσιν ἀπόθεσις, τῆς κατ᾽ αἷ- 
σθησιν ἡδονῆς ἀρχὴ γίνε- 














1. Γνωρίζει ἡ νοερὰ δύναμι τῆς ψυ- 
χῆς [νὰ εἶναι] ἐπινοητική: ἡ ὁποία, 
ὅταν χωρίζεται ἀπὸ τὴν σχέσι! [της] 
ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι, ἀφήνει τὴν σάρ- 
κα ἔρημη ἀπὸ τὴν ἐνασχόλησι μὲ 
τὴν ἡδονή, βάσει τῆς ἐκφράσεως 
[αὐτῆς τῆς χωρισμένης ἀπὸ τὴν αἴ- 
σθησι, ἢ ὁποία εἶναι] σύμφωνη μὲ 
τὴν γνώμη [της], [καί], ἐξαιτίας τῆς, 
σύμφωνης μὲ τὴν ἔκφρασι τῆς γνώ- 
μης, ὁλοκληρωτικῆς ἐνασχολήσεως 
[τῆς νοερᾶς δυνάμεως τῆς ψυχῆς] 
μὲ τὰ θεῖα, δὲν μετριάζεται [ἡ νοερὰ 
δύναμι ἐνασχολουμένη μὲ τὰ θεῖα] 
οὔτε γιὰ νὰ παρηγορῆται ἡ ὀδύνη 
τῆς σαρκός. 

2. Ὁ νοῦς καὶ ἡ αἴσθησι ἔχουν ἀντί- 
θετη τὴν μεταξύ τους φυσικὴ ἐνέρ- 
γεια, ἕνεκα τῆς ἀκροτάτης διαφο- 
ρᾶς καὶ ἀνομοιότητος ἐκείνων, τῶν 
ὁποίων ὑπόκεινται σ᾽ αὐτά. Διότι ὁ 
μὲν [νοῦς] ἔχει ὑποκείμενες [σ᾽ αὐ- 
τὸν] τὶς νοερὲς καὶ ἀσώματες οὐσί- 
ες, τὶς ὁποῖες ἐκ φύσεως [ἔχει τὸ ἰδί- 
ωμα] νὰ ἀντιλαμβάνεται ὡς πρὸς 
τὴν οὐσία [τους] ἡ δὲ [αἴσθησι ἔχει 
ὑποκείμενες σ᾽ αὐτὴν] τὶς αἰσθητὲς 
καὶ σωματικὲς φύσεις, τὶς ὁποῖες καὶ 
αὐτὴ ἀντιλαμβάνεται κατὰ φυσικὸ 
τρόπο. 

3. Ἡ παραίτησι τῆς ψυχῆς ἀπὸ τὰ σύμφω- 
να μὲ τὴν φύσι [δηλαδή, τὰ ἀγαθὰ] καθί- 
σταται, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, ἡ ἀρχὴ 
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σθαι πέφυκε. Τῆς γὰρ ψυχῆς 
περὶ τὰ κατὰ φύσιν ἀγαθὰ 
πονουμένης, οὐκ ἔστιν ἡ τὸν 
κατ᾽ αἴσθησιν τῆς ἡδονῆς 
τρόπον ἐφευρίσκουσα δύνα- 
μις. 

δ᾽. Ἔνθα λόγος προκαθηγεῖ- 
ται τῆς αἰσθήσεως κατὰ τὴν 
τῶν ὁρατῶν θεωρίαν, πάσης 
ἐστέρηται τῆς κατὰ φύσιν ἡ 
σὰρξ ἡδονης, οὐκ ἔχουσα τὴν 
ἔφεσιν ἄφετον, τῶν λογικῶν 
ἀπολελυμένην δεσμών, εἰς 
ὑπηρεσίαν τῶν κατ᾽ αὐτὴν 
ἡδονῶν. Ὅθεν καὶ ἐξ ἀνάγ- 
κης κρατοῦντος τοῦ ἐν ἡμῖν 
λόγου, ἡ πρὸς ἀρετὴν αὐτῷ 
δουλωθεῖσα βασανίζεται 
σάρξ. 

ε΄. Ὁ νοῦς ἅμα τὴν αἴσθησιν 
οἰκείαν κατὰ φύσιν ἡγήσε- 
ται δύναμιν, ταῖς τῶν αἰσθη- 
τῶν ἐπιπλεκόμενος ἐπιφα- 
νείαις, ἐπινοεῖται τὰς σαρ- 
κικὰς ἡδονάς, οὐ δυνάμενος 
τῶν ὁρατών διαβῆναι τὴν φύ- 
σιν, τῇ πρὸς τὴν αἴσθησιν ἐμ- 
παθεῖ σχέσει κατασχεθείς. 
ς΄. Εἰ οὐκ ἔστι δυνατὸν πρὸς 
τὰ συγγενῆ νοητὰ τὸν νοῦν 
διαβῆναι, δίχα τῆς τῶν διὰ 
μέσου προβεβλημένων αἰ- 
σθητῶν θεωρίας’ ταύτην δὲ 
γενέσθαι παντελῶς ἀμήχα- 














τῆς ἡδονῆς τῆς αἰσθήσεως. Διότι, 
ὅταν ἡ ψυχἠ ἀσχολῆται μὲ [ἐκεῖ- 
να], τὰ [ὁποῖα εἶναι] σύµφωνα μὲ 
τὴν φύσι, [δηλαδὴ] τὰ ἀγαθά, δὲν 
ὑφίσταται ἡ δύναμι, ἡ ὁποία ἐφευ- 
ρίσκει τὸν τρόπο τῆς ἡδονῆς τῆς 
αἰσθήσεως. 

4. Ἐκεῖ, ὅπου ἢ λογικὴ [δύναμι τῆς 
ψυχης] προηγεῖται τῆς αἰσθήσεως, 
κατὰ τὴν θεωρία τῶν ὁρατῶν, [τό- 
τε] ἡ σάρκα στερεῖται τὴν ἡδονή, 
τὴν σύμφωνη μὲ τὴν φύσι, διότι 
δὲν ἔχει τὴν ἔφεσι ἐλεύθερη, ἀπο- 
δεσμευμένη ἀπὸ τοὺς λογικοὺς πε- 
ριορισμούς, στὴν ὑπηρεσία τῶν 
σχετικῶν μ᾿ αὐτὴν ἡδονῶν. Γι αὐτὸ 
καὶ ἐξ ἀνάγκης, ὅταν κυριαρχῇ μέ- 
σα µας ἡ λογική, τίθεται ὑπὸ ἔλεγ- 
χο ἡ σάρκα, ἡ ὁποία ὑποτάχθηκε 
σ᾽ αὐτὴν [τὴν λογική], χάριν τῆς 
ἀρετῆς. 

5. Ὁ νοῦς, ὅταν θὰ θεωρήση, [ὅτι 
εἶναι] ἡ αἴσθησι κατὰ φύσιν δική 
του δύναμι, ἐμπλεκόμενος περισ- 
σότερο μὲ τὶς ἐξωτερικὲς ὄψεις τῶν 
αἰσθητῶν, ἐπινοεῖ τὶς σαρκικὲς ἡδο- 
νές, μὴ δυνάμενος νὰ ὑπερβῇ τὴν 
φύσι τῶν ὁρατῶν, ἐπειδὴ αἰχμα- 
λωτίστηκε ἀπὸ τὴν ἐμπαθῆ σχέσι 
μὲ τὴν αἴσθησι. 

6. Ἐάν, χωρὶς τὴν θεωρία τῶν αἰ- 
σθητῶν, δὲν εἶναι δυνατὸν ὁ νοῦς 
νὰ διαβῇ πρὸς τὰ συγγενῆ [μ᾽ αὐ- 
τὸν] νοητά, τὰ ὁποῖα ἐμφανίζον- 
ται ἐνδιαμέσως, [τότε ἐπίσης] καὶ 
αὐτὴ [ἡ θεωρία τῶν αἰσθητῶν] 
εἶναι ἐντελῶς ἀδύνατον νὰ γίνῃ, 
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νον, χωρὶς τῆς αὐτῷ μὲν συγ- 
κειμένης, τοῖς αἰσθητοῖς δὲ 
κατὰ φύσιν συγγενοῦς αἰ- 
σθήσεως. Εἰκότως εἰ μὲν 
προσβαλὼν ἐνσχεθῇ ταις 
ἐπιφανείαις τῶν ὁρατῶν, 
ἐνέργειαν εἶναι φυσικὴν τὴν 
συγκειμένην οἰόμενος αἷ- 
σθησιν, τῶν μὲν κατὰ φύσιν 
ἐκπέπτωκε νοητῶν, τῶν δὲ 
παρὰ φύσιν ἀμφοῖν ταῖν 
[τεείε: τοῖν] χεροῖν, ὃ δὴ λέ- 
γεται, ἐπελάβετο σωμάτων: 
οἷς παρὰ τὸν λόγον ἐνερ- 
γούμενος, διὰ τήν αὐτῶν 
ἐκνικήσασαν αἴσθησιν, τῆς 
μὲν κατά ψυχἠν λύπης γεν- 
νήτωρ καθίσταται, συχναῖς 
ταῖς κατὰ συνείδησιν μᾶ- 
στιξιν αἰκιζόμενος: τῆς δὲ 
κατ᾽ αἴσθησιν ἡδονῆς ἀριδή- 
λως γίνεται ποιητής, ταῖς 
ἐπινοίαις τῶν περιποιητικῶν 
τρόπων τῆς σαρκὸς λιπαι- 
νόμενος. Εἰ δὲ τὴν πρὸς αἴ- 
σθησιν ἅμα τῆ προσβολῇ τῶν 
ὁρωμένων διατεμῶν ἐπιφά- 
νειαν, τοὺς πνευματικοὺς 
τῶν ὄντων καθαροὺς τῶν 
ἐπ᾽ αὐτοὺς σχημάτων θεά- 
σεται λόγους. Τὴν μὲν τῆς 
ψυχῆς ἡδονὴν κατειργάσα- 
το, μηδενὶ τῶν αἰσθητῶν Θε- 
ωρουμένων κρατουμένης: 








χωρὶς τὴν αἴσθησι, ἡ ὁποία συνυ- 
πάρχει μέν, μὲ αὐτὸν [τὸν νοῦ], ἀλ- 
λὰ [εἶναι] συγγενὴς ὡς πρὸς τὴν φύ- 
σι μὲ τὰ αἰσθητά. Ἐάν, λοιπόν, [ὁ 
νοῦς] προσεγγίζοντας [τὰ ὁρατά], 
αἰχμαλωτισθῇ ἀπὸ τὶς ἐξωτερικὲς 
ὄψεις τῶν ὁρατῶν, νομίζοντας ὅτι ἡ 
αἴσθησι, ἡ ὁποία συνυπάρχει μ᾽ αὐ- 
τόν, εἶναι Φυσική [του] ἐνέργεια, 
εὔλογα, ὁπωσδήποτε, θὰ ἐκπέσῃ 
μὲν ἀπὸ τὰ νοητὰ, τὰ σχετικὰ μὲ 
τὴν φύσι του, καί, ὅπως λέγεται, 
θὰ ἐναγκαλισθῇ τὰ ἀντίθετα μὲ 
τὴν φύσι του σώματα μὲ τὰ δύο 
του χέρια, καθῶς δέχεται ἐνέργεια 
ἀπ᾽ αὐτὰ ἀντίθετα μὲ τὴν λογική, 
ἕνεκα τῆς αἰσθήσεως αὐτῶν, ἡ 
ὁποία ἐνίκησε. [Καὶ ἔτσι] καθίστα- 
ται δημιουργὸς μὲν τῆς λύπης, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν ψυχή, μὲ τὸ νὰ 
κτυπιέται μὲ συνεχεῖς μαστιγώσεις, 
ὡς πρὸς τὴν συνείδησί [του]. Ἐνῶ, 
πρόδηλα, γίνεται δημιουργὸς τῆς 
ἡδονῆς τῆς αἰσθήσεως, καθὼς λι- 
παίνεται μὲ τὶς ἐπινοήσεις τῶν τρό- 
πων, οἱ ὁποῖοι περιποιοῦνται τὴν 
σάρκα. Ἐάν, ὅμως, συγχρόνως μὲ 
τὴν προσέγγισι τῶν ὁρατῶν, διαπε- 
ράση τὴν αἰσθητὴ ἐπιφάνεια, ὁπωσ- 
δήποτε, θὰ δῇ τοὺς πνευματικοὺς 
λόγους τῶν ὄντων καθαροὺς ἀπὸ τὰ 
σχήματα, [ποὺ εἶναι] ἐπάνω σ᾽ αὐὖ- 
τοὺς [καὶ ποὺ τοὺς καλύπτουν]. [Τό- 
τε] κατεργάζεται, συνήθως, τὴν ἡδο- 
νὴ μὲν τῆς ψυχῆς, ἀφοῦ δὲν ἐμπο- 
δίζεται ἀπὸ κανένα ἀπὸ τὰ αἰσθητά, 
ὅταν θεωροῦνται [κατὰ τὴν Θε- 
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τὴν δὲ τῆς αἰσθήσεως συ- 
νεστήσατο λύπην, πάντων 
κατὰ φύσιν τῶν αἰσθητῶν 
ἑστερημένης. 

ζ΄. Ἐπειδὴ τὴν μὲν τῆς ψυχῆς 
λύπην, ἤγουν τὸν πόνον, ταυ- 
τὸν γὰρ ἀλλήλοις ἀμφότε- 
ρα, ἡ κατ᾽ αἴσθησιν ἡδονὴ 
συνίστησι: τὴν δὲ τῆς αἰσθή- 
σεως λύπην, ἤγουν τὸν πό- 
νον, ἡ κατὰ ψυχὴν ποιεῖν 
ἡδονὴ πέφυκεν: εἰκότως ὁ 
τῆς κατ᾽ ἐλπίδα ζωῆς τοῦ 
Θεοῦ καὶ Σωτῆρος ἡμῶν Ἰη- 
σοῦ Χριστοῦ, δι Ἀναστάσε- 
ως νεκρῶν εἰς κληρονομίαν 
ἄφθαρτον, καὶ ἁμίαντον, καὶ 
ἀμάραντον τετηρημένην ἐν 
οὐρανοῖς!', ἐφιέμενος, κατὰ 
μὲν τὴν ψυχὴν ἀγαλλίασιν 
ἔχει, καὶ χαρὰν ἀνεκλάλη- 
τον, διηνεκῶς τῇ τῶν μελ- 
λόντων ἐλπίδι γανύμενος 
ἀγαθῶν: κατὰ δὲ τὴν σάρ- 
κα καὶ τὴν αἴσθησιν, λύπην, 
τοὺς ἐκ τῶν ποικίλων πει- 
ρασμῶν ἐπιγινομένους αὖὐ- 
τῇ πόνους, καὶ τὰς ἐπ᾽ αὐτοῖς 
ὀδύνας. Πάση γὰρ ἀρετή, 
ἡδονὴ καὶ πόνος παρέπε- 
ται. Πόνος μὲν σαρκός, ἐστε- 
ρημένης τῆς προσηνοῦς καὶ 
λειοτέρας αἰσθήσεως: ἡδο- 
νὴ δὲ ψυχῆς, παντὸς αἰσθη- 





ωρία τῶν αἰσθητῶν], ἐνῶ δημι- 
ουργεῖ, συνήθως, τὴν λύπη τῆς 
αἰσθήσεως, ἐπειδὴ τὴν ἔχει στε- 
ρήσει ἀπὸ ὅλα τὰ αἰσθητά, τὰ 
σύμφωνα μὲ τὴν φύσι [της]. 

7. Ἐπειδὴ τὴν λύπη μὲν τῆς ψυχῆς, 
δηλαδή, τὸν πόνο -- διότι τὸ ἴδιο 
[εἶναι] μεταξύ τους [καὶ] τὰ δύο -- 
τὴν προκαλεῖ ἡ ἡδονὴ τῆς αἰσθή- 
σεως, τὴν δὲ λύπη τῆς αἰσθήσεως, 
δηλαδὴ τὸν πόνο, τὴν δημιουργεῖ, 
ἀπὸ τὴν φύσι της, ἡ ἡδονὴ τῆς ψυ- 
χῆς, εὔλογα ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπι- 
θυμεῖ, μὲ ἐλπίδα, τὴν ζωὴ τοῦ Θε- 
οὗ καὶ Σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ Χρι- 
στοῦ, ἡ ὁποία εἶναι φυλαγμένη 
[ἑτοιμασμένη] στοὺς οὐρανούς, 
πρὸς κληρονομία ἄφθαρτη καὶ 
ἀμίαντη καὶ ἀμάραντη, [αὐτὸς] 
ὡς πρὸς μὲν τὴν ψυχή [του], ἔχει 
ἀγαλλίασι καὶ χαρὰ ἀνέκφραστη, 
ἐπειδὴ συνεχῶς εὐφραίνεται μὲ 
τὴν ἐλπίδα τῶν μελλοντικῶν ἀγα- 
θῶν: ὡς πρὸς τὴν σάρκα δὲ καὶ 


τὴν αἴσθησι [έχει] λύπη, δηλαδὴ 


τοὺς πόνους, οἱ ὁποῖοι ἐπέρχονται 
σ᾽ αὐτὴν ἀπὸ τοὺς ποικίλους πει- 
ρασμοὺς καὶ τὶς ὀδύνες, [οἱ ὁποῖες 
ἐπακολουθοῦν] σ᾽ αὐτούς. Διότι 
σὲ κάθε ἀρετὴ ἀκολουθεῖ ἡδονὴ 
καὶ πόνος. Πόνος μὲν τῆς σαρ- 
κός, ἐπειδὴ ἔχει στερηθῆ τὴν φιλι- 
κὴ καὶ λεπτότερη αἴσθησι ἡδονὴ 
δὲ τῆς ψυχῆς, ἐπειδὴ ἐντρυφᾶ στοὺς 
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τοῦ καθαροῖς ἐντρυφώσης 
τοῖς ἐν πνεύματι λόγοις. 
η΄. Δέον ἐστὶ τὸν νοῦν κατὰ 
τὴν παροῦσαν ζωήν, τοῦτο 
γάρ μοι νοεῖται, τὸ νῦν, κα- 
τὰ σάρκα λυπούμενον, διὰ 
τοὺς πολλοὺς πόνους τῶν 
ὑπὲρ ἀρετῆς αὐτῷ προσα- 
γομένων πειρασμῶν, ἀεὶ χαί- 
ρειν κατὰ ψυχήν, καὶ ἥδε- 
σθαι διὰ τὴν ἐλπίδα τῶν αἰ- 
ωνίων ἀγαθῶν, κἂν ἔχη κα- 
ταπονουμένην τὴν αἴσθη- 
σιν. Οὐ γὰρ ἄξια τὰ παθή- 
ματα τοῦ νῦν καιροῦ πρὸς 
τὴν μέλλουσαν δόξαν ἀπο- 
καλύπτεσθαι εἰς ἡμᾶς: φη- 
σὶν ὁ θεῖος Ἀπόστολος:. 

0’. Ψυχῆς ἡ σάρξ, ἀλλ᾽ οὐ 
σαρκὸς ἡ ψυχή. Τοῦ γὰρ 
κρείττονος, φησί, τὸ ἧττον, 
ἀλλ᾽ οὐ τοῦ ἥττονος τὸ κρείτ- 
τον. Οὐκοῦν ἐπειδὴ τῇ σαρ- 
κὶ διὰ τὴν παράβασιν ἐνε- 
φύρη τῆς ἁμαρτίας ὁ νόμος, 
ὅπερ ἐστιν ἡ κατ᾽ αἴσθησιν 
ἡδονή, δι᾽ ἣν κατεκρίθη διὰ 
πόνων τῆς σαρκὸς ὁ θάνα- 
τος, εἰς τὴν τοῦ νόμου τῆς 
σαρκὸς ἀναίρεσιν ἐπινενο- 
ημένος, ὁ διαγνοὺς ὅτι διὰ 
τὴν ἁμαρτίαν εἰς τὴν αὐτῆς 
ἀναίρεσιν ἐπεισῆλθεν ὁ θά- 
νατος, ἀεὶ χαίρουσαν ἔχει 


4 


πνευματικοὺς λόγους, [οἱ ὁποῖοι 
εἶναι] καθαροὶ ἀπὸ κάθε αἰσθητό. 
8. Κατὰ τὴν παροῦσα ζωή, διότι αὖὐ- 
τὸ μοῦ φαίνεται, [ὅτι ἐννοεῖ τό, τώ- 
ρα, πρέπει ὁ νοῦς νὰ λυπᾶται ὡς 
πρὸς τὴν σάρκα, ἕνεκα τῶν πολλῶν 
πόνων, τῶν ἐπερχομένων σ᾽ αὖ- 
τὸν γιὰ χάρι τῆς ἀρετῆς, [ὅμως], 
ὡς πρὸς τὴν ψυχὴ πάντοτε νὰ χαί- 
ρεται καὶ νὰ εὐχαριστῆται, ἕνεκα 
τῆς ἐλπίδος τῶν αἰωνίων ἀγαθῶν, 
ἔστω καὶ ἂν καταπονῆται ἡ αἴσθη- 
σι. Διότι, λέγει ὁ θεῖος Ἀπόστο- 
λος, δὲν [εἶναι] ἄξια τὰ παθήμα- 
τα τοῦ νῦν [τοῦ τωρινοῦ] καιροῦ, 
συγκριτικὰ μὲ τὴν μέλλουσα δόξα, 
[ποὺ πρόκειται] νὰ ἀποκαλυφθῇ σὲ 
μᾶς. 

9. Ἡ σάρκα [ἀνήκει] στὴν ψυχή, 
ἀλλὰ ὄχι ἡ ψυχὴ στὴν σάρκα. Διό- 
τι, λέγει, τὸ κατώτερο [ἀνήκει] στὸ 
ἀνώτερο καὶ ὄχι τὸ ἀνώτερο στὸ κα- 
τώτερο. Ἐπειδή, λοιπόν, ἕνεκα τῆς 
παραβάσεως [τοῦ Ἀδάμ], ἀνεμεί- 
χθη μὲ τὴν σάρκα ὁ νόμος τῆς ἁμας- 
τίας, τὸ ὁποῖο, ἀκριβῶς, εἶναι ἢ ἧδο- 
νή, ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι, ἕνεκα τῆς 
ὁποίας καταδικάστηκε ὁ θάνατος 
τῆς σαρκὸς μὲ πόνους, ὁ ὁποῖος ἔχει 
ἐπινοηθῆ μὲ σκοπὸ τὴν κατάργησι 
τοῦ νόμου τῆς σαρκός, [γιὰ αὐτὸ τὸν 
λόγο] ἐκεῖνος, ποὺ ἀντελήφθη, ὅτι 








ἕνεκα τῆς ἁμαρτίας [καὶ] γιὰ τὴν κα- 
τἀργησί της, εἰσεχώρησε ὁ θάνατος, 
ἔχει πάντοτε χαρούμενη τὴν Ψυχή 
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τὴν ψυχήν, διὰ πόνων ποι- 
κίλων θεωμένην ἀπογινό- 
μενον τῆς οἰκείας σαρκὸς τὸν 
νόμον τῆς ἁμαρτίας, πρὸς 
ὑποδοχὴν τῆς μελλούσης ἐν 
πνεύματι μακαρίας ζωῆς” 
ἧς ἄλλως οὐκ ἔστι τυχεῖν, 
μὴ πρότερον κενωθέντος ὡς 
ἐξ ἀγγείου τινὸς τῆς σαρκὸς 
ἐν τῇ παρούσῃ ζωή, κατὰ 
τὴν πρὸς αὐτὴν σχέσιν τῆς 
γνώμης, τοῦ νόμου τῆς ἁμαρ- 
τίας. 

ι΄. Ὁ τῇ ἀρετῇ κατὰ σάρκα 
διὰ τοὺς πόνους λυπούμε- 
νος, ἓν αὐτῆ χαίρει τῆ ἀρε- 
τῇ κατὰ ψυχήν, ὡς παροῦ- 
σαν θεώμενος τὴν τῶν μελ- 
λόντων εὐπρέπειαν: ὑπὲρ 
ἧς, κατὰ τὸν Μέγα Δαβίδ, τῇ 
κατὰ γνώμην ἀπογενέσει 
τῆς σαρκός, καθ᾽ ἑκάστην 
ἀποθνήσκει τὴν ἡμέραν", ὁ 
κατὰ τὴν τῆς Ψυχῆς ἐν πνεύ- 
ματι γένεσιν ἀεὶ καινιζόμε- 
νος, ἅτε δὴ καὶ τὴν ἡδονὴν 
ἔχων σωτήριον, καὶ τὴν λύ- 
πην ὠφέλιμον. Λύπην γάρ 
φαμεν οὐ τὴν παράλογον, 
καὶ πολλῶν ἐπὶ στερήσει 
παθῶν, ἢ πραγμάτων ὑλι- 
κῶν τὴν ψυχὴν βασανίζου- 
σαν, ὡς τὰς ὁρμὰς παρὰ φύ- 
σιν ἐφ᾽ ἣ μὴ δεῖ, καὶ τὰς ἀπο- 











[του], καθὼς παρατηρεῖ [σ᾿αὐτὴν] 
νὰ ἀπομακρύνεται μὲ τοὺς ποικί- 
λους πόνους ἀπὸ τὴν σάρκα του ὁ 
νόμος τῆς ἁμαρτίας, γιὰ τὴν ὑποδο- 
χὴ τῆς μελλούσης, ἐν Πνεύματι, μα- 
καρίας ζωῆς. Αὐτὴ [τὴν μακαρία 
ζωὴ] δὲν εἶναι [δυνατὸν] νὰ τὴν ἐπι- 
τύχῃ [κανεὶς] διαφορετικά, ἐάν, προ- 
ηγουμένως, στὴν παροῦσα ζωή, δὲν 
ἀδειάσῃ, σὰν ἀπὸ κάποιο ἀγγεῖο, ὁ 
νόμος τῆς ἁμαρτίας ἀπὸ τὴν σάρκα, 
σύμφωνα μὲ τὴν ἔκφρασι τῆς γνώ- 
μης πρὸς αὑτήν, [δηλαδὴ ἑκουσίως]. 
10. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος λυπᾶται, ὡς 
πρὸς τὴν σάρκα, λόγῳ τῶν πόνων, 
πρὸς χάριν τῆς ἀρετῆς, χαίρεται, ὡς 
πρὸς τὴν ψυχή, γιὰ αὐτὴ τὴν ἀρε- 
τή, ἐπειδὴ βλέπει, ὡς [νὰ εἶναι] πα- 
ροῦσα, τὴν ὡραιότητα τῶν μελλόν- 
των [ἀγαθῶν], ὑπὲρ τῆς ὁποίας, 
σύμφωνα μὲ τὸν Μέγα Δαυΐδ, πε- 
θαίνει κάθε ἡμέρα, μὲ τὴν νέκρω- 
σι τῆς σαρκός, συμφώνως πρὸς τὴν 
γνώμη [του, αὐτὸς εἶναι] ἐκεῖνος, 
ποὺ ἀνακαινίζεται, πάντοτε, μὲ τὴν 
ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι ζωοποίησι τῆς 
ψυχῆς, διότι ἔχει καὶ τὴν ἡδονὴ 
σωτήρια [πρόξενο σωτηρίας] καὶ 
τὴν λύπη ὠφέλιμη. Λύπη, βέβαια, 
λέγομε ὄχι τὴν παράλογη, καὶ ἡ 
ὁποία βασανίζει τὴν ψυχὴ πολ- 
λῶν [ἀνθρώπων], γιὰ τὴν στέρησι 
παθῶν ἢ ὑλικῶν πραγμάτων, ἐπει- 
δὴ [αὐτοὶ] κινοῦνται παρὰ φύσιν, 
σὲ [πράγματα], στὰ ὁποῖα δὲν πρέ- 
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φυγάς, ἀφ᾽ ὧν μὴ δεῖ ποιου- 
μένων: ἀλλὰ τὴν λελογι- 
σμένην, καὶ τοῖς τὰ θεῖα σο- 
φοῖς ἐγκριθεῖσαν, καὶ τὸ πα- 
ρὸν κακὸν ὑποσημαίνουσαν. 
Παρὸν γὰρ κακὸν φασὶν εἷ- 
ναι τὴν λύπην, συνισταµμέ- 
νην μὲν κατὰ ψυχήν, ὅταν ἡ 
κατ᾽ αἴσθησιν ἡδονὴ τῆς λογι- 
κῆς κρατεῖ διακρίσεως: ὑφι- 
σταμένην δὲ κατ᾽ αἴσθησιν, 
ὅταν τῆς ψυχῆς κατ᾽ ἀρετὴν 
ἀκωλύτως ὁ δρόμος ἀνύηται 
τοσοῦτον ἐπάγων τῆ αἰσθή- 
σει τοὺς πόνους, ὅσον ἡδο- 
νὴν ἐμποιεῖ καὶ χαρὰν τῇ ψφυ- 
χῆ, τῷ Θεῷ προσαγοµένη 
διὰ τῆς συγγενοῦς κατ ἀρε- 
τήν τε καὶ γνῶσιν ἑλλάμ- 
ψΨεως. 

ια΄. Ἡδονὴν (λέγει) σωτή- 
ριον, τὴν ἐπ᾽ ἀρετῆ χαρὰν 
τῆς ψυχῆς: ὠφέλιμον δὲ λύ- 
πην, τὴν ὑπὲρ ἀρετῆς ὀδύ- 
νην τῆς σαρκός. Ὁ γοῦν πά- 
θεσι προστετηκὼς καὶ πρά- 
γμασιν, ἐφ᾽ ἃ μὴ δεῖ τὰς ὁρ- 
μὰς ποιεῖται. Καὶ ὁ τάς ποι- 
ητικὰς τῆς τῶν παθῶν καὶ 
τῶν πραγμάτων στερήσεως 
συμβάσεις οὐκ ἀσπαζόμε- 
νος, ἀφ᾽ ὧν μὴ δεῖ τὰς ἀπο- 
φυγὰς ποιεῖται. 

ιβ΄. Οὔτε ἡ θεία χάρις ἑνερ- 











πει [νὰ κινοῦνται], καὶ ἀποφεύ- 
γουν ἐκεῖνα, ποὺ δὲν πρέπει [νὰ 
ἀποφεύγουν]. Ἀλλὰ [λύπη ἐννοῶ] 
τὴν μετρημένη, καὶ ἡ ὁποία ἐγ- 
κρίνεται καὶ ἀπὸ τοὺς σοφοὺς 
περὶ τὰ θεῖα, καὶ ποὺ ὑποδεικνύ- 
ει τὸ κακό, τὸ ὁποῖο εἶναι παρόν. 
Παρόν, βέβαια, κακὸ λέγουν ὅτι 
εἶναι ἡ λύπη, ἡ ὁποία προκαλεῖ- 
ται μὲν στὴν ψυχή, ὅταν ἡ ἡδονὴ 
ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι, ὑπερισχύῃ 
τῆς λογικῆς διακρίσεως. Ἐνῶ ὑφί- 
σταται στὴν αἴσθησι, ὅταν ὁ ὃρό- 
μος ὁ σχετικὸς μὲ τὴν ἀρετὴ δια- 
νύεται ἀνεμπόδιστα, ἐπιφέρον- 
τας τόσους πόνους στὴν αἴσθησι, 
ὅση ἡδονὴ καὶ χαρὰ δημιουργεῖ 
στὴν ψυχή, ἡ ὁποία προσεγγίζει 
στὸ Θεό διὰ τῆς ἐλλάμψεως, τῆς 
συγγενοῦς μὲ τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν 
[θεία] γνῶσι. 

11. Σωτήρια ἡδονή, λέγει τὴν χα- 
ρὰ τῆς ψυχῆς γιὰ τὴν ἀρετή: ὠφέ- 
λιµη δὲ λύπη, [λέγει] τὴν ὀδύνη τῆς 
σαρκὸς ὑπὲρ τῆς ἀρετῆς. Ἐκεῖνος, 
λοιπόν, ὁ ὁποῖος ἔχει προσκολληθηῆ 
σὲ πάθη καὶ σὲ πράγματα [ὑλικά], 
κινεῖται ὁρμητικὰ σὲ ἐκεῖνα ποὺ δὲν 
πρέπει. Καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν 
ἀποδέχεται εὐχαρίστως ὅσα συμβαί- 
νουν [τὶς ἐπιφορές], οἱ ὁποῖες προ- 
καλοῦν τὴν στέρησι τῶν παθῶν καὶ 
τῶν [ὑλικῶν] πραγμάτων, [αὐτὸς] 
ἀποφεύγει ἐκεῖνα, ποὺ δὲν πρέπει. 
12. Ἐὰν δὲν ὑπάρχῃ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
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γεῖ φωτισμοὺς γνώσεως, οὐκ 
ὄντος τοῦ κατὰ δύναμιν φυ- 
σικὴν δεχομένου τὸν φωτι- 
σμόν, οὔτε μὴν τὸ δεκτικὸν 
δίχα τῆς χορηγούσης χάρι- 
τος τὸν φωτισμὸν ἐνεργεῖ 
γνώσεως. 

ιγ΄. Οὔτε ἡ χάρις τοῦ Πανα- 
γίου Πνεύματος ἐνεργεῖ σο- 
φίαν! ἐν τοῖς ἁγίοις, χωρὶς 
τοῦ ταύτην δεχομένου νοός: 
οὔτε γνῶσιν χωρὶς τῆς δε- 
κτικῆς τοῦ λόγου δυνάμεως: 
οὔτε πίστιν ἄνευ τῆς κατὰ 
νοῦν καὶ λόγον τῶν μελλόν- 
των καὶ πᾶσι τέως ἀδήλων 
πληροφορίας: οὔτε ἰαμάτων 
χαρίσματα, δίχα τῆς κατὰ 
φύσιν φιλανθρωπίας, οὔτε 
τι ἕτερον τῶν λοιπῶν χαρι- 
σμάτων, χωρὶς τῆς ἑκάστου 
δεκτικῆς ἕξεώς τε, καὶ δυ- 
νάµεως' οὔτε μὴν πάλιν ἓν 
τῶν ἀπηριθμημένων ἄνθρω- 
πος κτήσεται κατὰ δύναμιν 
φυσικήν, δίχα τῆς χορηγού- 
σης ταῦτα θείας δυνάμεως. 
Καὶ δηλοῦσι τοῦτο σαφῶς 
πάντες οἱ ἅγιοι, μετά τὰς 
ἀποκαλύψεις τῶν θείων ζη- 
τοῦντες τῶν ἀποκαλυφθέν- 
των τοὺς λόγους. 

ιδ΄. Ὁ δίχα πάθους αἰτῶν, 
λαμβάνει τὴν τοῦ ἐνεργεῖν 








δέχεται, κατὰ φυσικὴ δύναμι, τὸν 
[θεῖο] φωτισμό, οὔτε ἡ θεία Χάρι 
ἐνεργεῖ φωτισμοὺς [θείας] γνώσε- 
ως, οὔτε βέβαια, χωρὶς τὴν Χάρι, ἡ 
ὁποία χορηγεῖ [τοὺς φωτισμούς], 
ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο εἶναι ἱκανὸ νὰ δε- 
χθῇ [τὸν φωτισμό], κατορθώνει τὸν 
φωτισμὸ τῆς [θείας] γνώσεως. 

13. Οὔτε ἡ Χάρι τοῦ Παναγίου Πνεύ- 
ματος ἐνεργεῖ σοφία στοὺς Ἁγί- 
ους, χωρὶς τὸν νοῦ, ὁ ὁποῖος δέχε- 
ται Αὐτήν: οὔτε [ἐνεργεῖ] γνῶσι, 
χωρὶς τὴν δύναμι τῆς λογικῆς, τὴν 
ἱκανὴ νὰ δεχθῇ [τὴν γνῶσι] οὔτε 
πίστι [ἐνεργεῖ], χωρὶς τὴν πληρο- 
φορία τοῦ νοὸς καὶ τῆς λογικῆς 
περὶ τῶν μελλόντων [ἀγαθῶν], καὶ 
ἐνόσῳ [αὐτὰ εἶναι] ἄδηλα σὲ ὅλους 
οὔτε [ἐνεργεῖ] χαρίσματα ἰαμά- 
των, χωρὶς τὴν φυσυςὴ φιλανθρω- 
πία, οὔτε κάτι ἄλλο ἀπὸ τὰ ὑπόλοι- 
πα χαρίσματα [ἐνεργεῖ, χωρὶς τὴν 
δεκτιιαὴ καὶ κατάστασι καὶ δύναμι 
καθενός: οὔτε, βέβαια πάλι, μπορεῖ 
νὰ ἀποκτήσῃ ὁ ἄνθρωπος ἕνα ἀπὸ 
ἐκεῖνα, ποὺ ἔχουν ἀπαριθμηθῆ, μὲ 
φυσικὴ δύναμι χωρὶς τὴν θεία δύ- 
ναμι, ἢ ὁποία χορηγεῖ αὐτά. Καὶ 
φανερώνουν αὐτὸ μὲ σαφήνεια ὅλοι 
οἱ Ἅγιοι, οἱ ὁποῖοι, ὕστερα ἀπὸ τὶς 
ἀποκαλύψεις τῶν θείων, ζητοῦν 
τοὺς λόγους ἐκείνων, τὰ ὁποῖα τοὺς 
ἀπεκαλύφθησαν. 

14. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ζητεῖ [ἀπὸ τὸν 
Θεό], χωρὶς πάθος, λαμβάνει τὴν 
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δύνασθαι χάριν κατὰ τὴν 
πρᾶξιν τὰς ἀρετάς. Καὶ ὁ ζη- 
τῶν ἀπαθῶς, εὑρίσκει κατὰ 
τὴν φυσικὴν θεωρίαν τὴν ἐν 
τοῖς οὖσιν ἀλήθειαν. Καὶ ὁ 
κρούων” ἀπαθῶς τὴν θύραν 
τῆς γνώσεως, ἀκωλύτως εἰς 
τὴν ἀπόκρυφον τῆς μυστι- 
κῆς θεολογίας ἐλεύσεται 
χάριν. 

ιε΄. Ὁ ἀπαθῶς τὰ θεῖα ζη- 
τῶν, πάντως λήψεται τὸ ζη- 
τούμενον. Ὁ δὲ μετά τινος 
πάθους ζητῶν, ἀποτεύξε- 
ται τοῦ ζητουμένου. (Φησὶ 
γάρ, αἰτεῖτε καὶ οὐ λαμβά- 
γετε διότι κακῶς αἰτεῖτε”. 
ις΄. Ζητεῖ ἐν ἡμῖν τὴν τῶν 
ὄντων γνῶσιν τὸ Πνεῦμα τὸ 
Ἅγιον, καὶ ἐρευνᾷ: ἀλλ᾽ οὐχ 
ἑαυτῷ ζητεῖ τὸ ζητούμενον, 
ὅτι Θεός, καὶ πάσης ἐπέκει- 
νὰ γνώσεως. Ὥσπερ ἀμέλει 
καὶ ὁ λόγος γίνεται σάρξ, 
οὐχ ἑαυτῷ, ἀλλ᾽ ἡμῖν, τὸ διὰ 
τῆς σαρκὸς ἐξανύων μυ- 
στήριον. Ὥς γὰρ χωρὶς σαρ- 
κὸς νοερῶς ἐμψυχωμένης 
οὐκ ἐνήργει θεοπρεπώς 
τὰ κατὰ φύσιν ὁ λόγος τῆς 
σαρκός, οὕτως οὐδὲ τὸ Πνεῦ- 
μα τὸ Ἅγιον ἐν τοις ἁγίοις 
ἐνεργεῖ τἀς γνώσεις τῶν μυ- 
στηρίων, χωρὶς τῆς κατὰ 








Χάρι, ὥστε νὰ δύναται νὰ ἐνεργῆ 
τὶς ἀρετές, ὡς πρὸς τὴν πρᾶξι [ἔμ- 
πρακτα]. Καὶ ἐκεῖνος, ποὺ ἐπιζητεῖ 
ἀπαθῶς, εὑρίσκει κατὰ τὴν φυσικὴ 
θεωρία, τὴν Ἀλήθεια στὰ ὄντα. Καὶ 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος κρούει, ἀπαθῶς, 
τὴν θύρα τῆς [Θείας γνώσεως], θὰ 
φθάσῃ ἀνεμπόδιστα στὴν ἀπό- 
κρυφο Χάρι τῆς μυστικῆς Θεολο- 
γίας. 

15. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπιζητεῖ ἆπα- 
θῶς τὰ θεῖα, ὁπωσδήποτε, θὰ λά- 
βη ἐκεῖνο, ποὺ ζητεῖ. Ἐκεῖνος, ὅμως, 
ποὺ ἐπιζητεῖ μὲ κάποιο πάθος, δὲν 
θὰ ἐπιτύχῃ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ζητεῖ. 
Διότι, λέγει: «ζητεῖτε καὶ δὲν λαμ- 
βάνετε, διότι κακῶς ζητεῖτε». 

16. Ἀναζητεῖ μέσα µας, τὸ Πνεῦ- 
μα τὸ Ἅγιο καὶ ἐρευνᾶ τὴν γνῶσι 
τῶν ὄντων: ἀλλὰ δὲν ζητεῖ γιὰ τὸν 
ἑαυτό Του ἐκεῖνο, ποὺ ἀναζητεῖ, 
διότι [εἶναι] Θεός, καὶ ὑπεράνω ἀπὸ 
κάθε γνῶσι. Ὅπως ἀκριβῶς, ἀναμ- 
φίβολα, καὶ ὁ Λόγος γίνεται σάρ- 
κα, ὄχι γιὰ τὸν ἑαυτό Του, ἀλλὰ 
γιὰ μᾶς, φέροντας εἰς πέρας τὸ μυ- 
στήριο τῆς Σαρκώσεως. Διότι, ὅπως 
χωρὶς σάρκα νοερῶς ἐμψυχωμέ- 
νη, ὁ Λόγος δὲν ἐνεργοῦσε θεοπρε- 
πῶς τὰ κατὰ τὴν Φύσι τῆς σαρ- 
κὸς [αὐτά, ποὺ ἀνήκουν στὴν Φφύ- 
σι τῆς σαρκός], κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο, οὔτε τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ἐνεργεῖ 
τὶς [θεῖες] γνώσεις τῶν μυστηρίων 
στοὺς Ἁγίους, χωρὶς [ἐνυπάρχου- 


τος 


10 


16 


20 


25 


30 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


φύσιν ζητούσης, καὶ ἐρευ- 
νώσης τὴν γνῶσιν δυνάμε- 
ως. 

ιζ’. Ὥσπερ οὐκ ἔστι χωρὶς 
ἡλιακοῦ φωτὸς ὀφθαλμὸν 
ἀντιλαμβάνεσθαι τῶν αἰ- 
σθητῶν, οὕτω δίχα πνευμα- 
τικοῦ φωτὸς νοῦς ἀνθρώπιι- 
νος οὔποτ᾽ ἂν δέξηται θεω- 
ρίαν πνευματικήν. Τὸ μὲν 
γὰρ αἰσθητὸν φῶς, κατὰ 
φύσιν φωτίζει τὴν αἴσθησιν 
πρὸς τὴν τῶν σωματικῶν 
ἀντίληψιν. Τὸ δὲ πνευματι- 
κόν, πρὸς τὴν θεωρίαν τὸν 
νοῦν καταυγάζει πρὸς κατα- 
νόησιν τῶν ὑπὲρ αἴσθησιν. 
η’. Τὰς μὲν ζητητικάς τε καὶ 
ἐξερευνητικὰς τῶν θείων 
δυνάµεις οὐσιωδῶς ἔχει κα- 
ταβεβλημένας αὐτὴ παρὰ 
τοῦ κτίσαντος, κατ᾽ αὐτὴν 
τὴν εἰς τὸ εἶναι πάροδον, ἡ 
τῶν ἀνθρώπων φύσις, τὰς 
δὲ τῶν θείων ἀποκαλύψεις, 
κατὰ χάριν, ἡ τοῦ Παναγί- 
ου Πνεύματος ἐπιφοιτῶσα 
ποιεῖται δύναμις. Ἐπειδὴ 
δὲ κατ᾽ ἀρχάς, διὰ τῆς ἁμαρ- 
τίας, τῇ φύσει τῶν ὁρατῶν 
ταύτας ὁ πονηρὸς προσή- 
λωσε τὰς δυνάμεις, καὶ οὐκ 
ἦν ὁ συνιών, ἢ ἐκζητῶν τὸν 
Θεόν”, πάντων τῶν µετειλη- 











σα σ᾽ αὐτοὺς] τὴν δύναμι, ἡ ὁποία, 
ἐκ Φύσεως, ἐπιζητεῖ καὶ ἐρευνᾶ τὴν 
[θεία] γνῶσι. 

17. Ὅπως δὲν εἶναι [δυνατόν], χώ- 
οὶς τὸ ἡλιακὸ φῶς, ὁ ὀφθαλμὸς νὰ 
ἀντιλαμβάνεται τὰ αἰσθητά, κα- 
τὰ τὸν ἴδιο τρόπο, ὁ ἀνθρώπινος 
νοῦς, χωρὶς τὸ πνευματιπκὸ φῶς, οὐ- 
δέποτε θὰ δεχθῇ πνευματικὴ θε- 
ωρία. Διότι τὸ μὲν φυσικὸ φῶς φω- 
τίζει, κατὰ φυσικὸ τρόπο, τὴν αἴ- 
σθησι γιὰ τὴν ἀντίληψι τῶν σωμα- 
τικῶν [πραγμάτων], τὸ δὲ πνευμα- 
τικὸ [φῶς] καταυγάζει τὸν νοῦ, γιὰ 
τὴν κατανόησι τῶν [πραγμάτων 
ποὺ εἶναι] πάνω ἀπὸ τὴν αἴσθησι, 
μὲ σκοπὸ τὴν θεωρία [θεοπτία]. 
18. Τὶς μὲν δυνάμεις, τὶς ἱκανὲς καὶ 
γιὰ ἐκζήτησι καὶ γιὰ ἐξερεύνησι 
τῶν θείων, ἡ ἀνθρώπινη φύσι [τὶς] 
ἔχει ἡ ἴδια στὴν οὐσία της, σπαρ- 
μένες [μέσα της] ἀπὸ τὸν Δημι- 
ουργό, ἀπ᾽ αὐτὴν [ἀκόμη] τὴν εἴ- 
σοδό [της] στὸ εἶναι [στὴν ὕπαρ- 
ξι]. Τὶς δὲ ἀποκαλύψεις τῶν θεί- 
ων, κατὰ Χάριν, [τὶς] ἐπιφέρει ἡ 
δύναμι τοῦ Παναγίου Πνεύμα- 
τος, ὅταν ἐπιφοιτᾷ. Ἐπειδή, ὅμως, 
ἀπὸ τὴν ἀρχή, διὰ μέσου τῆς ἁμαρ- 
τίας, ὁ πονηρὸς προσήλωσε τὶς 
δυνάμεις αὐτὲς [τὶς ἱκανὲς γιὰ ἐπι- 
ζήτησι καὶ ἐξερεύνησι] στὴν φύ- 
σι τῶν ὁρατῶν, καὶ δὲν ὑπῆρχε 
[κανείς], ποῦ νὰ ἀντιλαμβάνεται 
ἢ νὰ ἐπιζητῇ τὸν Θεό, ἀφοῦ ὅλοι, ὅσοι 
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φότων τῆς φύσεως, τὴν νο- 
εράν τε καὶ λογικὴν δύναμιν 
ἐχόντων περιγεγραμμένην 
τῇ ἐπιφανείᾳ τῶν αἰσθη- 
τῶν, καὶ μηδεμίαν κεκτη- 
μένων ἔννοιαν τῶν ὑπὲρ 
αἴσθησιν, εἰκότως ἡ τοῦ 
Παναγίου Πνεύματος χά- 
ρις, τοῖς μὴ κατὰ πρόθεσιν 
ἐνδιαθέτως ὑπὸ τὴν ἀπά- 
την γενομένοις, τῶν ὑλι- 
κῶν ἀφηλώσασα, τὴν προ- 
σηλωμένην ἀποκατέστησε 
δύναμιν: ἣν καθαρὰν ἀπο- 
λαβόντες διὰ τῆς χάριτος, 
πρῶτον ἐζήτησαν καὶ ἠρεύ- 
νησαν, καὶ οὕτως ἐξεζήτη- 
σαν καὶ ἐξηρεύνησαν: διὰ 
τῆς αὐτῆς δηλαδὴ τοῦ Πνεύ- 
µατος χάριτος. 

ιθ’. Σωτηρία δηλαδὴ ψυχῶν 
κυρίως ἐστὶ τὸ τέλος τῆς πί- 
στεωςδ' τέλος δὲ πίστεως 
ἐστὶν ἡ τοῦ πιστευθέντος 
ἀληθὴς ἀποκάλυψις: ἀληθὴς 
δὲ τοῦ πιστευθέντος ἐστὶν 
ἀποκάλυψις ή κατ᾽ ἀναλο- 
γίαν τῆς ἐν ἑκάστῳ πίστεως5 
ἀῤῥήτως τοῦ πεπιστευμέ- 
νου περιχώρησις: περιχώ- 
ρησις δὲ τοῦ πεπιστευμένου 
καθέστηκεν ἡ πρὸς τὴν ἀρ- 
χὴν κατὰ τὸ τέλος τῶν πε- 
πιστευκότων ἐπάνοδος: ἡ δὲ 














εἶχαν μετοχὴ στὴν ἀνθρώπινη Φύ- 
οι, εἶχαν καὶ τὴν νοερὰ καὶ τὴν λο- 
γυσὴ δύναμι περιορισμένη στὴν ἐξω- 
τερικὴ μορφή τῶν αἰσθητῶν, καὶ 
δὲν εἶχαν ἀποκτήσει καμία ἀντίλη- 
ψι γιὰ [ὅσα ὑπάρχουν] ἐπάνω ἀπὸ 
τὴν αἴσθησι. [Τότε, λοιπόν], εὐλό- 
γως, ἡ Χάρι τοῦ Παναγίου Πνεύμα- 
τος, σὲ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι χωρὶς τὴν 
πρόθεσί [τους - ἀκουσίως], ὡς πρὸς 
τὴν διάθεσι [τὴν ὑπαρξιακή τους το- 
ποθέτησι], βρέθηκαν κάτω ἀπ᾽ αὖ- 
τὴν τὴν ἐξαπάτησι, ἀφοῦ τοὺς ἀπε- 
μάκρυνε ἀπὸ τὰ ὑλικά, ἀποκατέ- 
στησε τὴν προσηλωμένη [στὰ ὁρα- 
τὰ] δύναμί [τους], τὴν ὁποία, ἀφοῦ 
τὴν ἔλαβαν [πάλι ἐκ νέου], διὰ τῆς 
Χάριτος, πρῶτα ἐπεζήτησαν καὶ 
ἀναζήτησαν [τὰ θεῖα] καὶ ἔτσι [με- 
τὰ] ἐξεζήτησαν [παρεκάλεσαν νὰ λά- 
βουν] καὶ ἐξερεύνησαν [αὐτά], διὰ 
τῆς ἰδίας, δηλαδή, Χάριτος τοῦ [Ἁγί- 
ου] Πνεύματος. 

19. Σωτηρία βεβαίως ψυχῶν, κατὰ 
κυριαρχικὸ τρόποξ, εἶναι τὸ Τέλος 
[ὁ σκοπὸς] τῆς πίστεως. Τέλος [σκο- 
πὸς] τῆς πίστεως δέ, εἶναι ἡ ἀληθι- 
νὴ ἀποκάλυψι ἐκείνου, ποὺ πιστεύ- 
σαμε. Ἀληθινὴ δὲ ἀποκάλυψι ἐκεί- 
νου, ποὺ πιστεύσαμε εἶναι ἡ κοινω- 
νία κατ ἀνέκφραστο τρόπο, ἀναλό- 
γως τῆς πίστεως καθενός, μ᾽ ἐκεῖνο 
ποὺ πιστεύσαμε. Κοινωνία δὲ μ᾽ ἐκεῖ- 
νο, ποὺ πιστεύσαμε, καθίσταται 
ἣ, σύμφωνα μὲ τὸ Τέλος [τὸν σκο- 
πό], ἐπάνοδος στὴν Ἀρχὴ ἐκείνων, 
οἱ ὁποῖοι ἔχουν πιστεύσει, δηλα- 
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πρὸς τὴν οἰκείαν ἀρχὴν κα- 
τὰ τὸ τέλος τῶν πεπιστευ- 
κότων ἐπάνοδος ἐστίν, τῶν 
πρὸς Θεὸν δηλονότι κινου- 
μένων, ἡ τῆς ἐφέσεως πλή- 
ρωσις: ἐφέσεως δὲ πλήρω- 
σίς ἐστιν ἡ περὶ τὸ ἐφετὸν 
τῶν ἐφιεμένων ἀεικίνητος 
στάσις᾽ ἀεικίνητος δὲ στά- 
σις περὶ τὸ ἐφετὸν τῶν ἐφι- 
εμένων ἐστὶν ἡ τοῦ ἐφετοῦ 
διηνεκὴς τε καὶ ἀδιάστατος 
ἀπόλαυσις: ἀπόλαυσις δὲ 
διηνεκής τε καὶ ἀδιάστατος 
τοῦ ἐφετοῦ ἡ τῶν ὑπὲρ φύ- 
σιν θείων καθέστηκε μέθε- 
ἕξις’ μέθεξις δὲ τῶν ὑπὲρ φύ- 
σιν θείων ἐστὶν ἡ πρὸς τὸ με- 
τεχόμενον τῶν μετεχόντων 
ὁμοίωσις: ἡ δὲ πρὸς τὸ µε- 
τεχόμενον τῶν μετεχόντων 
ὁμοίωσις ἐστὶν ἡ κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν πρὸς αὐτὸ τὸ µετε- 
χόμενον τῶν μετεχόντων 
δι᾽ ὁμοιότητος ταυτότης: ἡ 
δὲ τῶν μετεχόντων ἔνδεχο- 
μένη κατ᾽ ἐνέργειαν δι᾽ ὁμοι- 
ότητος ταυτότης, ἡ δι’ ὁμοι- 
ότητος πρὸς τὸ μετεχόμενον 
ἐστὶ θέωσις τῶν ἀξιουμένων 
θεώσεως: ἡ δὲ θέωσίς ἐστι, 
καθ᾽ ὑπογραφῆς λόγον πάν- 
των τῶν χρόνων καὶ τῶν αἰ- 
ὤνων, καὶ τῶν ἐν χρόνῳ, καὶ 











δή, τὸ πλήρωμα τῆς ἐφέσεως ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι κινοῦνται πρὸς τὸν 
Θεό. Πλήρωμα δὲ τῆς ἐφέσεως, εἷ- 
ναι ἢ ἀεικίνητη στάσι γύρω ἀπὸ 
τὸ ἀντικείμενο τῆς ἐφέσεως [τὸ ἐπι- 
θυμητὸ] ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι [τὸ] ἐπι- 
θυμοῦν. Ἀεικίνητος στάσι γύρω 
ἀπὸ τὸ ἐπιθυμητὸ ἐκείνων, ποὺ 
[τὸ] ἐπιθυμοῦν, εἶναι ἡ αἰωνία καὶ 
ἐπιπλέον πέρα ἀπὸ διαστάσεις 
ἀπόλαυσι τοῦ ἐπιθυμητοῦ. Ἀπό- 
λαυσι δὲ αἰωνία καὶ ἐπιπλέον πέ- 
ρα ἀπὸ διαστάσεις τοῦ ἐπιθυμη- 
τοῦ εἶναι ἡ μέθεξι τῶν ὑπεράνω 
τῆς φύσεως θείων. Μέθεξι δὲ τῶν 
ὑπεράνω τῆς Φύσεως θείων εἶναι 
ἡ ὁμοίωσι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι µετέ- 
χουν στὸ μετεχόμενο [πρὸς ἐκεῖνο, 
δηλαδή, στὸ ὁποῖο μετέχουν]. Ἡ 
δὲ ὁμοίωσι πρὸς τὸ μετεχόμενο 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι μετέχουν [σ᾽ Αὐ- 
τό], εἶναι ἡ κατ᾽ ἐνέργειαν: [διὰ 
τῆς Χάριτος] ταυτότης, δι ὁμοιό- 
τητος πρὸς τὸ μετεχόμενο, ἐκεί- 
νων, ποὺ μετέχουν [σ᾽ Αὐτό]. Ἡ 
δέ, κατὰ τὸ δυνατόν, ταυτότης, διὰ 
τῆς κατ᾽ ἐνέργειαν ὁμοιότητος, 
ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι μετέχουν [σ᾽ Αὐ- 
τό], εἶναι ἡ θέωσι αὐτῶν, οἱ ὁποῖ- 
οι ἀξιώνονται τῆς θεώσεως, διὰ 
τῆς ὁμοιότητος πρὸς τὸ μετεχό- 
µενο. Ἡ δὲ θέωσι ἐν κατακλείδι 
εἶναι ἡ κατάληξι καὶ ἡ συγκέντρω- 
σι ὅλων τῶν χρόνων καὶ τῶν αἰ- 
ὤνων, καὶ ὅσων [εἶναι] µέσα στὸν 
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αἰῶνι, περιοχὴ καὶ πέρας: 
περιοχὴ δὲ καὶ πέρας τῶν 
χρόνων καὶ τῶν αἰώνων ἐστί, 
καὶ πάντων τῶν ἐν αὐτοῖς, ἡ 
τῆς ἀκραιφνοῦς καὶ κυρίως 
ἀρχῆς πρὸς τὸ κυρίως τέλος 
καὶ ἀκραιφνὲς ἐν τοῖς σῳ- 
ζομένοις ἑνότης: ἀδιάστα- 
τος δὲ τῆς ἀκραιφνοῦς τε 
ἀρχῆς καὶ τέλους ἑνότης 
ἐν τοῖς σῳζομένοις ἐστιν ἡ 
κρείττων τῶν οὐσιωδῶς ἀρ- 
χῆ τε καὶ τέλει μεμετρημέ- 
νων τῶν κατὰ φύσιν ἔκβα- 
σις: ἔκβασις δὲ τῶν κατὰ φύ- 
σιν, τῶν κατ᾽ ἀρχὴν τε καὶ 
τέλος περιγεγραμμένων 
ἐστὶν ἡ ἄμεσος καὶ ἄπειρος, 
ἄπειρον, ἐν τοῖς ἀξι- 
ωθεισι τῆς κατὰ τὸ κρεῖττον 
νοουμένης τῶν κατὰ φύσιν 
ἐκβάσεως, ἐνέργεια τοῦ Θε- 
οὗ πανσθενὴς καὶ ὑπερδύνα- 
μος: ἄμεσος δὲ καὶ ἄπειρος 
καὶ ἐπ᾽ ἄπειρον ἐνέργεια 
τοῦ Θεοῦ πανσθενής ἐστι 
καὶ ὑπερδύναμος ἡ κατὰ τὴν 
ἄφθεγκτον καὶ ὑπὲρ νόησιν 
ἕνωσιν ἄῤῥητός τε καὶ ὑπε- 
ράῤῥητος ἡδονὴ καὶ χαρὰ 
τῶν ἐνεργουμένων: ἧς οὐκ 
ἔστιν ἢ λόγον παντάπασιν, 
ἢ νόησιν, ἢ ῥῆσιν ἐν τῇ φύ- 
σει τῶν ὄντων εὑρεῖν. 


καὶ ἐπ 








χρόνο καὶ στὸν αἰῶνα. Κατάληξι 
δὲ καὶ συγκέντρωσι τῶν χρόνων 
καὶ τῶν αἰώνων καὶ ὅλων ὅσων 
[εὑρίσκονται] µέσα σ᾽ αὐτά, εἶναι 
ἢ ἑνότης τῆς ἀκραιφνοῦς καὶ μὲ κυ- 
ριαρχικὸ τρόπο Ἀρχῆς μὲ τὸ ἀκραιφ- 
νὲς καὶ κατὰ κυριαρχικὸ τρόπο Τέ- 
λος [σκοπὸ] σ᾿ αὐτοὺς ποὺ σώζον- 
ται. Ἑνότης δὲ πέρα ἀπὸ διαστά- 
σεις τῆς ἀκραιφνοῦς καὶ Ἀρχῆς καὶ 
Τέλους σ᾽ αὐτούς, οἱ ὁποῖοι σώζον- 
ται, εἶναι ἢ ἀνώτερη ἔξοδος ἀπὸ 
τὰ φυσικὰ αὐτῶν, ποὺ μετριοῦνται, 
ὡς πρὸς τὴν οὐσία τους, μὲ ἀρχὴ 
καὶ τέλος. Ἔξοδος δέ, ἀπὸ τὰ φυσι- 
κά ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ὁρίζονται 
βάσει καὶ ἀρχῆς καὶ ἐπιπλέον τέ- 
λους, εἶναι ἢ ἄμεση καὶ ἄπειρη, καὶ 
ἐπ᾽ ἄπειρον [ἐκτεινομένη], παντο- 
δύναμη καὶ ὑπερδύναμη ἐνέργεια 
τοῦ Θεοῦ σ᾽ ἐκείνους, ποὺ ἀξιώθη- 
καν τὴν ἐννοουμένη ἐν σχέσει πρὸς 
τὸ ἀνώτερο, ἔξοδο ἀπὸ τὰ φυσικά. 
Ἄμεση δὲ καὶ ἄπειρη καὶ ἐπ᾽ ἄπει- 
ρον [συνεχιζομένη] ἐνέργεια τοῦ 
Θεοῦ παντοδύναμη καὶ ὑπερδύνα- 
μη, εἶναι ἡ ἀνέκφραστη καὶ πάνω 
ἀπὸ ἀνέκφραστη ἀκόμη ἡδονὴ 
καὶ χαρὰ ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι δέχον- 
ται τὴν [θεία] ἐνέργεια, κατὰ τὴν 
σιωπῶσα καὶ πάνω ἀπὸ [κἀθε] 
νόησι ἕνωσι [μὲ τὸν Θεό]. Γιὰ τὴν 
ὁποία δὲν εἶναι [δυνατὸν κανεὶς] 
νὰ εὕρῃ μέσα στὴν φύσι τῶν ὄν- 
των οὔτε λόγο, ἐντελῶς, οὔτε νόη- 
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κ’. Οὐκ ἔχει ἡ φύσις τῶν ὑπὲρ 
φύσιν τοὺς λόγους, ὥσπερ 
οὐδὲ τῶν παρὰ φύσιν τοὺς 
νόμους. Ὑπὲρ φύσιν δὲ λέ- 
γω τὴν θείαν καὶ ἀνεννόη- 
τον ἡδονήν, ἣν ποιεῖν πέφυ- 
κεν ὁ Θεὸς φύσει, κατὰ χά- 
ριν τοῖς ἀξίοις ἑνούμενος: 
παρὰ φύσιν δέ, τὴν κατὰ στέ- 
ρησιν ταύτης συνισταμένην 
ἀνεκλάλητον ὀδύνην, ἣν ποι- 
εἶν εἴωθεν ὁ Θεὸς φύσει, πα- 
ρὰ τὴν χάριν τοῖς ἀναξίοις 
ἑνούμενος. Κατὰ γάρ τὴν 
ὑποκειμένην ἑκάστῳ ποιό- 
τητα τῆς διαθέσεως, ὁ Θεός, 
τοῖς πᾶσιν ἐνούμενος, ὡς οἷ- 
δεν αὐτός, τὴν αἴσθησιν ἑκά- 
στῳ παρέχεται, καθώς ἐστιν 
ἕκαστος ὑφ᾽ ἑαυτοῦ διαπε- 
πλασμένος, πρὸς ὑποδοχὴν 
τοῦ πάντως πᾶσιν ἕνωθησο- 
μένου κατὰ τὸ πέρας τῶν αἰ- 
ώνων. 

κα΄. Τοὺς ἐκζητοῦντας τοὺς 
ταύτης πνευματικοὺς τῆς 
σωτηρίας λόγους τε καὶ τρό- 
πους, ὁδηγεῖ πρὸς κατανόη- 
σιν τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, οὐκ 
ἐῶν ἀκίνητον αὐτοῖς μένειν 
καὶ ἀνενέργητον τὴν δι᾽ ἧς 
τὰ θεῖα ἐκζητεῖν πεφύκασι 
δύναμιν. 

κβ΄. Πρῶτόν τις ζητεῖ τῆ προ- 











μα, οὔτε ἔκφρασι, [γιὰ νὰ τὴν περι- 
γράψῃ]. 

20. Ἡ φύσι δὲν ἔχει τοὺς λόγους 
ὅσων [εἶναι] ὑπὲρ τὴν φύσιν, ὅπως 
ἀκριβῶς [δὲν ἔχει] οὔτε τοὺς νόμους, 
ὅσων [εἶναι] παρὰ φύσιν. Ὑπὲρ φύ- 
σιν, ἐννοῶ, τὴν θεία καὶ ἀδύνατη νὰ 
νοηθῇ ἡδονή, τὴν ὁποία ὁ Θεὸς ἔχει 
τὸ ἰδίωμα νὰ χαρίζῃ, φυσικῷ τῷ τρό- 
πῳ, ὅταν ἑνώνεται μὲ τοὺς ἀξίους. 
Παρὰ φύσιν δέ, [ἐννοῶ], τὴν ἀνε- 
κλάλητη ὀδύνη, ἡ ὁποία ἐπέρχεται, 
κατὰ τὴν στέρησι αὐτῆς [τῆς ἡδο- 
νῆς], τὴν ὁποία [ὀδύνη] ὁ Θεὸς συνη- 
θίζει νὰ προξενῇ, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, 
ἐξ αἰτίας τῆς Χάριτος”, ὅταν ἑνώνε- 
ται μὲ τοὺς ἀναξίους. Διότι ὁ Θεός, 
ἀνάλογα μὲ τὴν ποιότητα τῆς δια- 
θέσεως [τῆς ὑπαρξιακῆς τοποθετή- 
σεως], ἢ ὁποία ὑπάρχει στὸν καθέ- 
να, καθώς ἑνώνεται μὲ ὅλους, ὅπως 
γνωρίζει Αὐτός, παρέχει στὸν καθένα 
τὴν [ἀνάλογη] αἴσθησι, καθὼς εἶναι 
ὁ καθένας ἀπὸ τὸν ἑαυτό του δια- 
μορφωμένος γιὰ τὴν ὑποδοχὴ Ἐκεί- 
νου, ὁ ὁποῖος, ὁπωσδήποτε θὰ ἑνωθῇ 
μὲ ὅλους, κατὰ τὸ τέλος τῶν αἰώνων. 
21. Ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἐπιζητοῦν τοὺς 
πνευματικοὺς λόγους καὶ ἐπιπλέον 
τοὺς τρόπους αὐτῆς τῆς σωτηρίας, 
[τοὺς] ὁδηγεῖ πρὸς κατανόησι [αὐ- 
τῶν] τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο, μὴ ἐπιτρέ- 
ποντας σ᾽ αὐτούς, νὰ μένη ἀκίνητη 
καὶ ἀνενέργητη ἡ δύναμι, διὰ τῆς 
ὁποίας ἔχουν τὸ ἰδίωμα, ἐκ φύσεως, 
νὰ ἐπιζητοῦν τὰ θεῖα. 

22. Κατὰ πρῶτον ἐπιζητεῖ [ἐπιθυμεῖ] 
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αιρέσει νεκρῶσαι τὴν ἅμαρ- 
τίαν, καὶ τὴν προαίρεσιν τῇ 
ἁμαρτίᾳ, καὶ οὕτως ἐρευνᾷ 
πῶς δεῖ καὶ ποίῳ τρόπῳ νε- 
κρῶσαι ταύτας ἀλλήλαις. 
Καὶ πάλιν, μετὰ τὴν τούτων 
ἀλλήλαις τελείαν νέκρωσιν, 
ζητεῖ τὴν κατ᾽ ἀρετὴν τῆς 
προαιρέσεως, καὶ τῆς ἀρε- 
τῆς τὴν κατὰ προαίρεσιν ζω- 
ήν' καὶ οὕτως ἐρευνᾷ πῶς 
δεῖ καὶ ποίῳ τρόπῳ τὴν ἐν 
ἀλλήλαις τούτων δημιουρ- 
γῆσαι ζωήν. Ἔστιν οὖν, ὡς 
ἐν ὁρισμῷ λαβεῖν, ἡ μὲν ζή- 
τησις ὄρεξις καταθυμίου τι- 
νός- ἡ δὲ ἐρεύνησις τρόπος 
τῆς πρὸς τὸ καταθύμιον ὀρέ- 
ἕεως ἀνυστικός. 

Κγ΄. Δεῖ ὡς ἀληθῶς τὸν σω- 
θησόμενον, μή μόνον τῇ προ- 
αιρέσει νεκρῶσαι τὴν ἁμαρ- 
τίαν, ἀλλὰ καὶ αὐτὴν τὴν 
προαίρεσιν τῆ ἁμαρτίᾳ: καὶ 
μὴ μόνον ἀναστῆσαι τῇ ἀρε- 
τῇ τὴν προαίρεσιν, ἀλλὰ καὶ 
αὐτὴν τῇ προαιρέσει τὴν 
ἀρετήν: ἵνα νεκρὰ νεκρᾶς, 
ὅλη ὅλης τῆς ἁμαρτίας δι- 
αιρεθεῖσα μὴ αἰσθάνηται, 
καὶ ζῶσα ζώσης, ὅλη ὅλης 
τῆς ἀρετῆς ἐπαισθάνηται 
καθ᾽ ἕνωσιν ἀδιάστατον ἡ 
προαίρεσις. Ὁ γὰρ νεκρῶώ- 














κάποιος νὰ νεκρώση τὴν ἁμαρτία, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν προαίρεσι, καὶ τὴν προαί- 
ρεσι ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἁμαρτία, καὶ 
κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο [ὕστερα] ἐρευ- 
νᾶ, πῶς πρέπει, καὶ μὲ ποιὸν τρόπο 
νὰ νεκρώση αὐτὲς τὴν μία ἐν σχέσει 
πρὸς τὴν ἄλλη [τὴν προαίρεσι καὶ τὴν 
ἁμαρτία]. Καὶ πάλι, μετὰ τὴν ὁλοκλη- 
ρωτικὴ νέκρωσι αὐτῶν [τῆς ἁμαρτίας 
καὶ τῆς προαιρέσεως] τῆς μίας ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὴν ἄλλη, ἐπιζητεῖ [ἐπιθυ- 
μεῖ] τὴν ζωὴ τῆς προαιρέσεως σύμ- 
φωνα μὲ τὴν ἀρετή, καὶ τὴν [ζωὴ] τῆς 
ἀρετῆς σύμφωνα μὲ τὴν προαίρεσι. 
Καὶ κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο [πάλι] ἐρευ- 
νᾶ, πῶς πρέπει, καὶ μὲ ποιὸν τρόπο, 
νὰ δηµιουργήση τὴν ζωὴ τῆς μίας ἐν 
σχέσει πρὸς τὴν ἄλλη [δηλαδὴ τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς προαιρέσεως]. Εἶναι, λοι- 
πόν, γιὰ νὰ [τὸ] ἐκλάβωμε ὡς ὁρισμό, 
ἡ μὲν ἐπιζήτησι ἐπιθυμία κάποιου ἐπι- 
θυμητοῦ, ἡ δὲ ἐρεύνησι [εἶναι] ὁ τρό- 
πος ὁ συντελεστικὸς τῆς ἐπιθυμίας, 
ἐν σχέσει πρὸς τὸ ἐπιθυμητό. 

23. Πρέπει, πράγματι ἀληθινὰ, ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἐπιθυμεῖ νὰ σωθῇ, ὄχι 
μόνον ὡς πρὸς τὴν προαίρεσι νὰ νε- 
κρώσῃ τὴν ἁμαρτία, ἀλλὰ καὶ αὐτὴν 
τὴν προαίρεσι ὡς πρὸς τὴν ἁμαρτία: 
καὶ ὄχι μόνον νὰ ἀναστήσῃ τὴν προαί- 
ρεσι ὡς πρὸς τὴν ἀρετή, ἀλλὰ καὶ αὖ- 
τὴν τὴν ἀρετὴ ὡς πρὸς τὴν προαίρεσι 
[κατὰ τρόπον] ὥστε ἡ νεκρὴ προαίρε- 
σι ἀφοῦ διαχωρισθῆ ὅλη, ἀπὸ ὅλη τὴν 
νεκρὴ ἁμαρτία, νὰ μὴν αἰσθάνεται 
[ἐπιθυμία γιὰ τὴν ἁμαρτία], ἐνῶ ζῶσα 
[ῇ προαίρεσι] ὅλη νὰ ἀντιλαμβάνεται 
ὅλη τὴν ζῶσα ἀρετή, μὲ [μία] ἕνωσι 
ἀδιάκοπη. Διότι, ἐκεῖνος, ποὺ νέκρωσε 
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σας τῇ ἁμαρτίᾳ τὴν προαί- 
ρεσιν, σύμφυτος γέγονε τῷ 
ὁμοιώματι τοῦ θανάτου τοῦ 
Χριστοῦ: καὶ ὁ ταύτην ἀνα- 
στήσας τῇ δικαιοσύνη, σύμ- 
φυτος γέγονε καὶ τῆς ἀνα- 
στάσεως αὐτοῦ". 

κδ΄. Ἡ ἁμαρτία καὶ ἡ προαί- 
ρεσις, νεκρούμεναι ἀλλή- 
λαις, διπλῆν ἔχουσι πρὸς ἀλ- 
λήλας τὴν ἀναισθησίαν. Καὶ 
ἡ δικαιοσύνη καὶ ἡ προαίρε- 
σις, ἀλλήλαις ἔχουσαι τὴν 
ζωήν, διπλῆν ἔχουσι τὴν αἷ- 
σθησιν. 

κε’. Θεὸς ὑπάρχων φύσει καὶ 
ἄνθρωπος ὁ Χριστός, ὑφ ἡμῶν 
ὡς Θεὸς ὑπὲρ φύσιν χάριτι 
κληρονομεῖται κατὰ τὴν ἄῤ- 
ῥητον μέθεξιν καὶ δι᾽ ἡμᾶς 
ἐν εἴδει τῷ καθ᾽ ἡμᾶς ὡς ἄν- 
θρωπος ἡμᾶς οἰκειούμενος, 
ἑαυτὸν κληρονομεῖ σὺν ἡμῖν 
κατὰ τὴν ἀνεννόητον συγκα- 
τᾶβασιν. Ὃν τῷ πνεύματι 
μυστικῶς οἱ ἅγιοι προθεω- 
ρήσαντες, ἐδιδάχθησαν ὡς 
χρὴ τῆς κατά τὸ μέλλον φα- 
νησομένης διὰ τὴν ἀρετὴν ἐν 
Χριστῷ δόξης, τὰ εἰς αὐτὸν 
ὑπὲρ ἀρετῆς κατὰ τὸ παρὸν 
προκαθηγεῖσθαι παθήματα. 
κς΄. Ὁ μὲν νοῦς κατὰ μόνην 
τὴν ἔφεσιν ἀγνώστως πρὸς 











τὴν προαίρεσι, ὡς πρὸς τὴν ἁμαρτία, 
ἔχει γίνει ἐκ φύσεως ἑνωμένος μὲ τὴν 
ὁμοίωσι τοῦ [σταυρικοῦ] θανάτου τοῦ 
Χριστοῦ: καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος διὰ τῆς 
ὅλης ἀρετῆς ἀνέστησε αὐτὴ [τὴν προ- 
αίρεσι], ἔχει γίνει ἐκ φύσεως ἑνωμένος 
καὶ μὲ τὴν Ἀνάστασι Αὐτοῦ. 

24. Ἡ ἁμαρτία καὶ ἡ προαίρεσι, ὅταν 
νεκρώνωνται ἢ μία ἐν σχέσει πρὸς τὴν 
ἄλλη, ἔχουν διπλῆ τὴν ἕλλειψι αἱ- 
σθήσεως ἡ μία μὲ τὴν ἄλλη. Καὶ ἡ σύ- 
νολη ἀρετὴ καὶ ἡ προαίρεσι, ὅταν 
ζοῦν ἡ µία γιὰ τὴν ἄλλη, ἔχουν διπλῆ 
τὴν αἴσθησι [ἡ μία ἐν σχέσει πρὸς τὴν 
ἄλλη]. 

25. Ὁ Χριστός, ὁ ὁποῖος εἶναι ὡς πρὸς 
τὴν φύσι, Θεὸς καὶ ἄνθρωπος, κληρο- 
νομεῖται ὡς Θεός, ἀπὸ μᾶς, διὰ τῆς 
Χάριτος, ὑπὲρ φύσιν, μὲ τὴν ἀνέκφρα- 
στη µέθεξι καὶ πρὸς χάριν µας, κάνον- 
τάς µας οἰκείους [του], ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν ἰδική µας μορφή, [τὴν ὁποία προ- 
σέλαβε], ὡς ἄνθρωπος, κληρονομεῖ 
μαζὶ μὲ μᾶς τὸν Ἑαυτό Του [ἀπὸ τὸν 
Θεὸ Πατέρα], κατὰ τὴν ἀπερινόητη 
συγκατάβασί [Του]. Αὐτὸν [τὸν Κύριο 
Ἰησοῦ], ἐπειδὴ τὸν εἶδαν ἐκ τῶν προτέ- 
ρῶν οἱ Ἅγιοι, μυστικῶς, διὰ τοῦ [Ἁγί- 
ου] Πνεύματος, ἐδιδάχθησαν, ὅτι πρέ- 
πει νὰ προηγοῦνται τὰ παθήματα κα- 
τὰ τὸ παρὸν [στὴν παροῦσα ζωή], τὰ 
[ὁποῖα ὑφιστάμεθαϊ], ἕνεκα τῆς ἀρε- 
τῆς, γι Αὐτὸν [τὸν Κύριό μας], ἀπὸ τὴν 
δόξα [τὴν] ἐν Χριστῷ, ἡ ὁποία πρόκει- 
ται νὰ ἀποκαλυφθῆ στὸ μέλλον [στὸν 
μέλλοντα αἰῶνα], ἕνεκα τῆς ἀρετῆς 
[μας]. 

26. Ὁ μὲν νοῦς, ἐπειδὴ κινεῖται, κατὰ 
τὴν ἔφεσι μόνο, μὲ ἄγνωστο τρόπο, 
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τὴν τῶν ὄντων αἰτίαν κινού- 
μενος, ζητεῖ μόνον. Ὁ δὲ λό- 
γος τοὺς ἐν τοῖς οὖσιν ἀλη- 
θεῖς ποικίλως ἐφοδεύων ἐρευ- 
νᾷ λόγους. 

κζ΄. Ζήτησίς ἐστιν ἡ τοῦ νοῦ 
πρώτη τε καὶ ἁπλῆ πρὸς τὴν 
ἰδίαν αἰτίαν μετ᾽ ἐφέσεως κἰ- 
νησις. Ἐρεύνησις δέ ἐστιν ἡ 
πρώτη τε καὶ ἁπλῆ τοῦ λό- 
γου περὶ τὴν ἰδίαν αἰτίαν με- 
τά τινος ἐννοίας διάκρισις. 
Ἐκζήτησις δὲ πάλιν ἐστὶν ἡ 
τοῦ νοῦ κατ᾽ ἐπιστήμην γνω- 
στικὴ πρὸς τὴν ἰδίαν αἰτίαν 
μετά τινος ζεούσης ἐφέσε- 
ως κίνησις. Ἐξερεύνησις δέ 
ἐστιν ἡ τοῦ λόγου κατ᾽ ἐνέρ- 
γειᾶν τῶν ἀρετῶν περὶ τὴν 
ἰδίαν αἰτίαν μετά τινος ἔμ- 
φρονος καὶ σοφῆς ἐννοίας 
γινομένη διάκρισις. 

κη΄. Οἱ ἅγιοι καὶ θεῖοι Προ- 
φηται, περὶ τῆς σωτηρίας 
τῶν ψυχῶν ἐκζητήσαντές 
τε καὶ ἐξερευνήσαντες, δι- 
άπυρον εἶχον καὶ ζέουσαν 
μετ᾽ ἐπιστήμης, καὶ γνώσε- 
ως πρὸς τὸν Θεὸν τὴν τοῦ 
νοῦ κατ᾽ ἔφεσιν κίνησιν, καὶ 
ἔμφρονα, καὶ σοφὴν τὴν τοῦ 
λόγου κατὰ τὴν ἐνέργειαν 
τῶν θείων διάκρισιν. Οὓς καὶ 
οἱ μιμούμενοι, μετὰ γνώσε- 











πρὸς τὴν Αἰτία τῶν ὄντων, μόνον ἐπι- 
ζητεῖ [ἐπιθυμεῖ νὰ λάβη]. Ἡ δὲ λογι- 
κὴ [δύναμι τῆς ψυχῆς], ἐπειδὴ ἐπο- 
πτεύει μὲ ποικίλους τρόπους, ἐρευνᾶ 
τοὺς ἀληθινοὺς λόγους, οἱ ὁποῖοι [εὖ- 
ρίσκονται] στοὺς λόγους τῶν ὄντων. 
27. Ἐπιζήτησι [ἐπιθυμία πρὸς κάτι 
ἐπιθυμητὸ] εἶναι ἡ πρώτη καὶ ἐπι- 
πλέον ἁπλῆ κίνησι τοῦ νοῦ μὲ ἔφεσι 
πρὸς τὴν Αἰτία Του. Ἐρεύνησι [ἀνα- 
ζήτησι τρόπων πρὸς ἐκπλήρωσι τῆς 
ἐπιθυμίας], εἶναι ἡ πρώτη καὶ ἐπι- 
πλέον ἁπλῆ διάκρισι μαζὶ μὲ κά- 
ποια σκέψι τῆς λογικῆς, ὅσον ἄφο- 
ρᾶ τὴν Αἰτία της. Ἐκζήτησι δὲ πάλι, 
εἶναι ἡ κίνησι τοῦ νοός, μὲ τὴν [θεία] 
γνῶσι, σύμφωνα μὲ τὴν [πνευμα- 
τικὴ] ἐπιστήμη μὲ κάποια φλογερὴ 
ἔφεσι, πρὸς τὴν Αἰτία του. Ἐξερεύ- 
νησι δὲ εἶναι ἡ διάκρισι τῆς λογικῆς, 
ἢ ὁποία γίνεται ὅσον ἀφορᾶ τὴν Αἰ- 
τία της, διὰ τῆς ἀσκήσεως τῶν ἀρε- 
τῶν, μαζὶ μὲ κάποιο πλῆρες φρονή- 
σεως καὶ σοφὸ νόημα. 

28. Οἱ Ἅγιοι καὶ θεῖοι Προφῆτες, 
ἐπειδὴ καὶ ἐξεζήτησαν καὶ ἐξερεύ- 
νησαν [τὰ] σχετικὰ μὲ τὴν σωτηρία 
τῶν ψυχῶν, εἶχαν διάπυρη καὶ ζέ- 
ουσα τὴν σχετικὴ μὲ τὴν ἔφεσί 
[τους] κίνησι τοῦ νοὸς πρὸς τὸν Θεό, 
μετὰ [πνευματικῆς| ἐπιστήμης καὶ 
[θείας] γνώσεως, καὶ [ἐπίσης εἷ- 
χαν] συνετὴ καὶ σοφὴ τὴν διάκρι- 
σι τῆς λογικῆς κατὰ τὴν ἄσκησι 
τῶν θείων [ἔργων - τῶν ἐναρέτων 
κατὰ Θεὸν πράξεων]. Καὶ ἐκεῖνοι, 
ποὺ μιμοῦνται αὐτούς, μὲ [θεία] 
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ως καὶ ἐπιστήμης τὴν τῶν 
ψυχῶν ἐκζητοῦσι σωτηρίαν' 
καὶ μετὰ φρονήσεως καὶ σο- 
φίας ἐξερευνῶντες, μετέρ- 
χονται τὴν ἐν τοῖς θείοις ἔρ- 
γοις διάκρισιν. 

κθ΄. Διττὴν οἶδε τὴν τῶν θεί- 
ων γνῶσιν ὁ λόγος: τὴν μὲν 
σχετικήν, ὡς ἐν λόγῳ μόνῳ 
κειμένην καὶ νοήμασι, καὶ 
τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν τοῦ γνω- 
σθέντος διὰ πείρας οὐκ ἔχου- 
σαν αἴσθησιν, δι᾽ ἧς κατὰ 
τὴν παροῦσαν ζωὴν οἰκονο- 
μούμεθα: τὴν δὲ κυρίως καὶ 
ἀληθινήν, ἐπὶ μόνη τῆ πεί- 
ρᾷ, κατ᾽ ἐνέργειαν δίχα λό- 
γου καὶ νοημάτων, ὅλην τοῦ 
γνωσθέντος κατὰ χάριν µε- 
θέξει παρεχομένην τὴν αἴ- 
σθησιν, δι᾽ ἧς, κατὰ τὴν μέλ- 
λουσαν λῆξιν, τὴν ὑπὲρ φύσιν 
ὑποδεχόμεθα θέωσιν ἁπαύ- 
στως ἐνεργουμένην: καὶ τὴν 
μὲν σχετικήν, ὡς ἐν λόγῳ 
κειμένην καὶ τοῖς νοήμασι, 
κινητικὴν εἶναί φασι, τῆς 
πρὸς τὴν μεθέξει κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν γνῶσιν ἐφέσεως: τὴν 
δὲ κατ᾽ ἐνέργειαν, διὰ τῆς 
πείρας μεθέξει παρεχομέ- 
νην τοῦ γνωσθέντος τὴν ἔφε- 
σιν, ἀφαιρετικὴν εἶναι τῆς 
ἓν λόγῳ κειμένης καὶ νοή- 








γνῶσι καὶ [πνευματικὴ] ἐπιστήμη, 
ἐκζητοῦν [ἐπιθυμοῦν νὰ λάβουν] 
τὴν σωτηρία τῶν ψυχῶν [τους]. Καὶ 
ἐξερευνώντας μὲ φρόνησι καὶ σο- 
Φία, ἐπιδιώκουν τὴν διάκρισι [τῆς 
λογικῆς] στὰ θεῖα ἔργα. 

29, Ἡ λογικὴ γνωρίζει, ὅτι ἡ γνῶσι 
τῶν θείων εἶναι δύο εἰδῶν. Ἡ μὲν 
[μία, ὅτι εἶναι] σχετική, ἐπειδὴ εὑ- 
ρίσκεται µόνον στὴν λογικὴ καὶ 
στὰ νοήματα καὶ δὲν διαθέτει τὴν 
κατ᾽ ἐνέργειαν [τῆς θείας Χάριτος] 
αἴσθησι ἐκείνου, ποῦ γνωρίσθηκε 
διὰ τῆς ἐμπειρίας, διὰ τῆς ὁποίας 
[γνώσεως] οἰκονομούμεθα κατὰ τὴν 
παροῦσα ζωή. Ἡ δὲ ἄλλη, ἡ κα- 
τὰ κυριαρχικὸ τρόπο καὶ ἀληθινὴ 
[εἶναι ἡ γνῶσι], ἡ ὁποία παρέχει 
κατ᾽ ἐνέργειαν [τῆς θείας Χάριτος], 
ὅλη τὴν αἴσθησι ἐκείνου, ποὺ γνω- 
ορίστηκε κατὰ Χάριν μὲ μόνη τὴν 
ἐμπειρία, χωρὶς τὴν λογικὴ καὶ τὰ 
νοήματα. Λι’ αὐτῆς [τῆς θείας γνώ- 
σεως], κατὰ τὴν μέλλουσα κατά- 
παυσι, δεχόμεθα τὴν ὑπὲρ φύσιν θέ- 
ωσι ἐνεργουμένη ἀπαύστως. Καὶ ἡ 
μὲν σχετικὴ [Θεία γνῶσι], ἐπειδὴ 
βρίσκεται στὴν λογικὴ καὶ στὰ νοή- 
ματα, λέγουν, ὅτι εἶναι κινητυσὴ τῆς 
ἐφέσεως πρὸς τὴν κατ᾽ ἐνέργειαν, 
διὰ τῆς μεθέξεως [τῆς Χάριτος, θεία] 
γνῶσι. Ἡ δὲ κατ᾽ ἐνέργειαν [θεία 
γνῶσι), ἡ ὁποία ἀποδεικνύει τὴν 
ἔφεσι ἐκείνου, ποὺ διὰ τῆς ἐμπει- 
ρίας, μὲ μέθεξι [τῆς Χάριτος], γνωρί- 
σθηκε, [λέγουν] ὅτι εἶναι ἀφαιρετικὴ 
τῆς γνώσεως, ποὺ βρίσκεται στὴν 
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μασι γνώσεως. 

λ΄. Διττὴν εἶναι (λέγει) τὴν 
γνῶσιν, τὴν μὲν ἐν λόγῳ κει- 
μένην, καὶ θείοις νοήμασι 
κατ᾽ εἶδος παροῦσαν τὴν αἴ- 
σθησιν τῶν νοηθέντων οὐκ 
ἔχουσαν: τὴν δὲ κατ᾽ ἐνερ- 
γειαν μόνην ἔχουσα, δίχα 
λόγου καὶ νοημάτων τῶν 
ἀληθῶν τὴν κατ᾽ εἶδος ἀπό- 
λαυσιν. Ἐπειδὴ γὰρ διὰ γνώ- 
σεως ὁ λόγος τὸ γνωστικὸν 
πέφυκεν ὑποσημαίνειν, κι- 
νεῖ τὴν ἔφεσιν τῶν δι᾽ αὐτοῦ 
κινουμένων, πρὸς τὴν τοῦ ση- 
μανθέντος ἀπόλαυσιν. 

λα΄. Ἀμήχανον εἶναί φασιν 
οἱ σοφοί, συνυπάρχειν τῆ πεί- 
ρᾳ τοῦ Θεοῦ τὸν περὶ αὐτοῦ 
λόγον ἢ τῇ αἰσθήσει τοῦ 
Θεοῦ τὴν περὶ αὐτοῦ νόη- 
σιν. Λόγον δὲ περὶ Θεοῦ φη- 
μί, τὴν ἐκ τῶν ὄντων ἀναλο- 
γίαν τῆς περὶ αὐτοῦ γνωστι- 
κῆς θεωρίας’ αἴσθησιν δέ, 
τὴν ἐν τῇ μεθέξει πεῖραν 
τῶν ὑπὲρ φύσιν ἀγαθῶν: 
νόησιν δέ, τὴν ἐκ τῶν ὄν- 
των ἁπλῆν περὶ αὐτοῦ, καὶ 
ἑνιαίαν γνῶσιν. Τάχα δὲ καὶ 
ἐπ᾽ ἄλλου παντὸς τοῦτο γνω- 
ρίζεται. Εἴπερ ἡ τοῦδε τοῦ 
πράγματος πεῖρα τὸν περὶ 
αὐτοῦ καταπαύει λόγον" καὶ 








λογικὴ καὶ στὰ νοήματα. 

30. Λέγει, ὅτι ἡ γνῶσι εἶναι δύο εἰ- 
δῶν, ἢ μὲν [μία], ἐκείνη ποὺ βρίσκε- 
ται στὴν λογικὴ καὶ στὰ θεῖα νοή- 
ματα, ἡ ὁποία δὲν ἔχει παροῦσα τὴν 
αἴσθησι ὅσον ἀφορᾶ τὴν πραγματικὴ 
μορφὴ ἐκείνων ποὺ νοήθηκαν: ἡ δὲ 
[ἄλλη γνῶσι], ἢ κατ᾽ ἐνέργειαν [τῆς 
θείας Χάριτος, εἶναι αὐτή], ποὺ ἔχει 
μόνον τὴν ἀπόλαυσι ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν πραγματικὴ μορφὴ τῶν ἀληθι- 
νῶν [πραγμάτων], χωρὶς τὴν λογικὴ 
καὶ τὰ νοήματα. Ἐπειδή, λοιπόν, διὰ 
τῆς γνώσεως, ἢ λογική, ἐκ φύσεως, 
ὑποδεικνύει τὸ γνωστικὸ [τὸ ἀντι- 
κείμενο τῆς Θείας γνώσεως], κινεῖ 
τὴν ἔφεσι ἐκείνων, τὰ ὁποῖα κινοῦν- 
ται, δι᾽ αὐτῆς [τῆς λογικῆς], πρὸς 
τὴν ἀπόλαυσι ἐκείνου, ποὺ ὑποδη- 
λώθηκε. 

31. Λέγουν οἱ σοφοί, ὅτι εἶναι ἀδύνα- 
τον, νὰ συνυπάρχῃ μαζὶ μὲ τὴν ἐμ- 
πειρία τοῦ Θεοῦ καὶ ὁ περὶ Αὐτοῦ 
λόγος [λογικὴ ἀναζήτησι], ἢ μαζὶ μὲ 
τὴν αἴσθησι τοῦ Θεοῦ, [νὰ συνυπάρ- 
χη] καὶ ἡ περὶ Αὐτοῦ νόησι. Λόγο δὲ 
περὶ Θεοῦ ἐννοῶ, τήν, μέσῳ τῶν ὅν- 
των, ἀναλογία τῆς γνωστικῆς θεω- 
ρίας περὶ Αὐτοῦ [τοῦ Θεοῦ]. Αἴσθησι 
δὲ [Θεοῦ, ἐννοῶ], τὴν ἐμπειρία τῶν 
ὑπὲρ φύσιν ἀγαθῶν, [ἡ ὁποία λαμβά- 
νεται] διὰ τῆς μεθέξεως [αὐτῶν τῶν 
ἀγαθῶν]. Νόησι δέ, [ἐννοῶ] τήν, μέσῳ 
τῶν ὄντων, ἁπλῆ καὶ ἐνιαία γνῶσι 
περὶ Αὐτοῦ [τοῦ Θεοῦ]. Ἴσως δὲ αὐτὸ 
καθίσταται γνωστὸ καὶ ἐπὶ παντὸς ἄλ- 
λου [πράγματος], ἀφοῦ, βεβαίως, ἡ ἐμ- 
πειρία αὐτοῦ τοῦ πράγματος, σταματᾶ 
τὸν περὶ αὐτοῦ λόγο [τὴν λογικὴ 
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ἡ τοῦδε τοῦ πράγματος αἴ- 


σθησις τὴν περὶ αὐτοῦ σχο- 


λάζουσαν ἐργάζεται νόησιν. 
Πεῖραν δὲ λέγω αὐτὴν τὴν 
κατ᾽ ἐνέργειαν γνῶσιν, τὴν 
μετὰ πάντα λόγον ἐπιγινο- 
μένην: αἴσθησιν δὲ αὐτὴν 
τοῦ γνωσθέντος τὴν μέθε- 
ἕξιν, τὴν μετὰ πᾶσαν νόησιν 
ἐκφαινομένην. Καὶ τοῦτο 
τυχὸν μυστικῶς διδάσκων 
ὁ Μέγας Ἀπόστολος, φη- 
σίν: εἴτε δὲ προφητεῖαι κα- 
ταργηθήσονται, εἴτε γλῶσ- 
σαι παύσονται, εἴτε γνῶσις 
καταργηθήσεται’], περὶ τῆς 
ἐν λόγῳ κειµένης καὶ νοή- 
μασι γνώσεως δηλονότι φά- 
σκων. 

λβ΄. Ἐχρῆν ὡς ἀληθῶς τὸν 
κατὰ φύσιν τῆς τῶν ὄντων 
οὐσίας Δημιουργόν, καὶ τῆς 
κατὰ χάριν αὐτουργὸν γε- 
νέσθαι τῶν γεγονότων Θε- 
ώσεως: ἵνα ὁ τοῦ εἶναι δο- 
τὴρ φανῇ καὶ τοῦ ἀεὶ εὖ εἷ- 
ναι χαριστικός. Ἐπεὶ οὖν οὐ- 
δὲν τῶν ὄντων ἑαυτῷ τὸ πα- 
ράπαν ἄλλο γινώσκει, ὃ τί 
ποτε κατ᾽ οὐσίαν ἐστίν, εἰκό- 
τως οὐδὲ τῶν γενησομένων 
οὐδενὸς οὐδὲν τῶν ὄντων 
ἔχει κατὰ φύσιν τὴν πρό- 
γνωσιν, πλὴν τοῦ ὑπὲρ τὰ 














ἀναζήτησι] καὶ ἡ αἴσθησι αὐτοῦ 
τοῦ πράγματος καθιστᾶ ἀργὴ τὴν 
νόησι, γύρω ἀπ᾿ αὐτὸ [τὸ πρᾶγμα]. 
Ἐμπειρία δέ, ἐννοῶ τὴν ἴδια τὴν 
κατ ἐνέργειαν [τῆς Χάριτος θεία] 
γνῶσι, ἢ ὁποία ἐπέρχεται μετὰ ἀπὸ 
κάθε λόγο [ὕστερα ἀπὸ κάθε λο- 
γυκὴ ἀναζήτησι]. Ἐνῶ αἴσθησι αὐ- 
τὴ τὴν ἴδια τὴν μέθεξι ἐκείνου, 
τοῦ ὁποίου λἀβαμε γνῶσι, ἢ ὁποία 
ἀποκαλύπτεταιό μετὰ ἀπὸ κάθε 
νόησι. Καὶ αὐτό, ἴσως, λέγει µυ- 
στικὰ ὁ Μέγας Ἀπόστολος, ὅταν 
διδάσκη: «εἴτε προφητεῖες [ἐξαγ- 
γέλλονται], θὰ καταργηθοῦν, εἴτε 
γλώσσες [ὁμιλοῦνται], θὰ σταµα- 
τήσουν, εἴτε [ὑπάρχει] γνῶσι θὰ 
καταργηθῆ», ἐννοώντας προφα- 
νῶς, περὶ τῆς γνώσεως, ἡ ὁποία 
εὑρίσκεται στὴν λογικὴ καὶ στὰ 
νοήματα. 

32. Ἔπρεπε, ὄντως πράγματι, ὁ κα- 
τὰ φύσιν Δημιουργὸς τῆς οὐσίας 
τῶν ὄντων, νὰ γίνῃ Αὐτουργὸς καὶ 
τῆς κατὰ Χάριν θεώσεως τῶν δημι- 
ουργημάτων [Του], ὥστε νὰ φανῇ, 
ὅτι ὁ δοτήρας τοῦ εἶναι [τῆς ὑπάρ- 
ξεως], εἶναι καὶ αὐτός, ποὺ χαρίζει 
τὸ ἀεὶ εὖ εἶναι. Ἀφοῦ, λοιπόν, κα- 
νένα ἀπὸ τὰ ὄντα δὲν γνωρίζει ἐν- 
τελῶς τίποτε γιὰ τὸν ἑαυτό του, 
[δηλαδή], τί ἄρα γε εἶναι αὐτὸ κατὰ 
τὴν οὐσία [του, ἑπομένως] εὐλόγως, 
κανένα ἀπὸ τὰ ὄντα δὲν ἔχει, κατὰ 
φύσιν, τὴν πρόγνωσι κανενὸς ἀπὸ 
ἐκεῖνα, ποὺ πρόκειται νὰ γίνουν, 
ἐκτὸς ἀπὸ τὸν Θεό, [ὁ ὁποῖος εἷ- 
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ὄντα Θεοῦ, καὶ ἑαυτὸν γι- 
νώσκοντος, ὅ,τι κατ᾽ οὐσίαν 
ἐστί, καὶ πάντων τῶν ὑπ αὐ- 
τοῦ πεποιημένων, καὶ πρὶν 
γενέσθαι προεγνωκότος τὴν 
ὕπαρξιν: καὶ μέλλοντος κα- 
τὰ χάριν φιλοτιμεῖσθαι τοῖς 
οὖσι, τὴν ἑαυτῶν καὶ ἄλλων, 
ὃ τί ποτε κατ᾿ οὐσίαν ὑπάρ- 
χουσι γνῶσιν, καὶ τοὺς ἐν 
αὐτῷ μονοειδῶς προόντας 
τῆς αὐτῶν γενέσεως φανε- 
ρῶσαι λόγους. 

λγ΄. Ὁ τὴν φύσιν τῶν ἀνθρώ- 
πων δημιουργήσας Θεὸς 
λόγος, οὐ συνέκτισεν αὐτῇ 
κατ᾽ αἴσθησιν οὔτε ἡδονήν, 
οὔτε ὀδύνην: ἀλλὰ δύναμίν 
τινα κατὰ νοῦν αὐτῇ πρὸς 
ἡδονήν, καθ’ ἣν ἀῤῥήτως ἀπο- 
λαύειν αὐτοῦ δυνήσεται ἕνε- 
τεκτήνατο. Ταύτην δὲ τὴν 
δύναμιν, λέγω δὲ τὴν κατὰ 
φύσιν τοῦ νοῦ πρὸς τὸν Θε- 
ὂν ἔφεσιν, ἅμα τῷ γενέσθαι 
τῇ αἰσθήσει δούς, ὁ πρῶτος 
ἄνθρωπος πρὸς τὰ αἰσθητὰ 
κατ᾽ αὐτὴν τὴν πρώτην κί- 
νῆσιν, διὰ μέσης τῆς αἰσθή- 
σεως ἔσχε παρὰ φύσιν ἐνερ- 
γουμένην τὴν ἡδονήν: ἡ τη- 
νικαῦτα πρόνοιαν ὁ τῆς ἡμῶν 
σωτηρίας κηδόμενος, παρέ- 
πηξεν, ὥσπερ τινὰ τιμωρὸν 


ναι] ὑπεράνω τῶν ὄντων, καὶ γνω- 
ρίζει τὸν Ἑαυτό Του, τί εἶναι κα- 
τὰ τὴν οὐσία [του], καὶ [γνωρίζει] 
τὴν ὕπαρξι ὅλων ὅσων ἔχουν δη- 
μιουργηθὴ ἀπ᾽ Αὐτόν, καὶ [τὰ] προ- 
γνωρίζει πρὶν [ἀκόμη] δηµιουρ- 
γηθοῦν, καὶ προτίθεται κατὰ Χά- 
ριν νὰ δωρίζη στὰ ὄντα τὴν γνῶ- 
σι αὐτῶν τῶν ἰδίων καὶ ἄλλων [ὄν- 
των], τί ἄρα γε εἶναι κατὰ τὴν οὐ- 
σία [τους], καὶ [ἐπίσης προτίθε- 
ται] νὰ ἀποκαλύψῃ [σ᾽ αὐτὰ] τοὺς 
λόγους τῆς γενέσεώς τους, οἱ ὁποῖ- 
οι προὐπῆρχαν σ᾿ Αὐτὸν µοναδι- 
κὰ [γιὰ τὸ καθένα]. 

33, Ὁ Θεὸς Λόγος, ὁ ὁποῖος ἐδη- 
μιούργησε τὴν φύσι τῶν ἀνθρώ- 
πων, δὲν δημιούργησε μαζὶ μ᾽ αὖ- 
τήν, ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι, οὔ- 
τε ἡδονή, οὔτε ὀδύνη: ἀλλὰ ἔχει 
προσαρμόσει ἐντὸς αὐτῆς [τῆς αἰ- 
σθήσεως] κάποια νοερὰ δύναμι 
πρὸς ἡδονή, μὲ τὴν ὁποία θὰ μπο- 
ροῦσε νὰ ἀπολαμβάνῃ Αὐτὸν τὸν 
Ἴδιο [τὸν Θεὸ] μὲ ἄρρητο τρόπο. 
Αὐτή, λοιπόν, τὴν δύναμι, ἐννοῶ 
βέβαια τὴν φυσικὴ ἔφεσι τοῦ νο- 
ὃς πρὸς τὸν Θεό, συγχρόνως μὲ 
τὴν γένεσί του, ὁ πρῶτος ἄνθρω- 
πος [τὴν] ἔδωσε στὴν αἴσθησι, [καὶ 
μ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο] ἀπέκτησε, 
κατ᾽ αὐτὴ τὴν πρώτη κίνησι, διὰ 
μέσου τῆς αἰσθήσεως, τὴν ἡδονὴ 
[τὴν] ἐνεργουμένη παρὰ φύσιν. Τό- 
τε [ὁ Θεός], ὁ ὁποῖος λαμβάνει πρό- 
νοια γιὰ τὴν σωτηρία μας, Φύτευσε 
δίπλα σ᾽ αὐτήν, σὰν μία τιµωρη- 
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δύναμιν, τήν ὀδύνην: καθ᾿ ἣν 
ὁ τοῦ θανάτου μετὰ σοφίας 
ἐνεῤῥιζώθη τῆ τοῦ σώματος 
φύσει νόμος, περιορίζων τῆς 
τοῦ νοῦ μανίας παρὰ φύσιν 
ἐπὶ τὰ αἰσθητὰ κινουμένην 
τὴν ἔφεσιν. 

λδ΄. Ἡδονή, καὶ ὀδύνη, τῇ φύ- 
σει τῆς σαρκὸς οὐ συνεκτί- 
σθησαν: ἀλλ᾽ ἡ παράβασις, 
τὴν μὲν ἐπενόησεν εἰς φθο- 
ρὰν τῆς προαιρέσεως: τὴν δὲ 
κατεδίκασεν εἰς λύσιν τῆς 
φύσεως: ἵνα ἡ μὲν ἡδονὴ ψυ- 
χῆς ἑκούσιον ἐργάσηται Θά- 
νατον τὴν ἁμαρτίαν: ἡ δὲ 
ὀδύνη διὰ τῆς λύσεως τὴν 
κατ᾽ εἶδος ποιήσηται τῆς σαρ- 
κὸς ἀπογένεσιν. Κατὰ πρό- 
νοιᾶν γάρ, πρὸς κόλασιν τῆς 
κατὰ προαίρεσιν ἡδονῆς, δέ- 
δωκεν ὁ Θεὸς τῇ φύσει τὴν 
παρὰ προαίρεσιν ὀδύνην, καὶ 
τὸν ἐπ᾽ αὐτῇ θάνατον. 

λε’. Διὰ τὴν ἐπελθοῦσαν τῇ 
φύσει παράλογον ἡδονήν, ἡ 
κατὰ λόγον ἐπεισῆλθεν ὀδύ- 
γη διὰ πολλῶν παθημάτων, 
ἐν οἷς καὶ ἐξ ὧν ὁ θάνατος, 
ποιουμένην τῆς παρὰ φύσιν 
ἡδονῆς τὴν ἀφαίρεσιν' οὐ 
μὴν δὲ καὶ τελείαν ἀναίρε- 
σιν, καθ᾽ ἣν ἡ κατὰ νοῦν τῆς 
θείας ἡδονῆς ἀναδείκνυσθαι 











τικὴ δύναμι, τὴν ὀδύνη: διὰ τῆς 
ὁποίας ριζώθηκε μέσα στὴν φύσι 
τοῦ σώματος, μὲ σοφία, ὁ νόμος 
τοῦ θανάτου, ὥστε νὰ περιορίζη 
τὴν ἔφεσι παραλογισμοῦ τοῦ νο- 
ός, νὰ κινῆται παρὰ φύσιν, πρὸς 
τὰ αἰσθητά. 

34. Ἡ ἡδονὴ καὶ ἡ ὀδύνη δὲν δημι- 
ουργήθηκαν μαζὶ μὲ τὴν φύσι τῆς 
σαρκός, ἀλλὰ ἡ παράβασι [τῆς ἐν- 
τολῆς τοῦ Θεοῦ] ἐπενόησε, τὴν μὲν 
[ἡδονὴ] γιὰ τὴν φθορὰ τῆς προαι- 
ρέσεως, τὴν δὲ [ὀδύνη] τὴν ἐπέβα- 
λε ὡς καταδίκη πρὸς διάλυσι τῆς 
[ἀνθρωπίνης] φύσεως. Ὥστε ἡ μὲν 
ἡδονὴ νὰ προξενήσῃ ἑκούσιο θά- 
νατο τῆς ψυχῆς, δηλαδὴ τὴν ἁμαρ- 
τία- ἢ δὲ ὀδύνη, διὰ τῆς διαλύσε- 
ως, νὰ ἐπιφέρῃ τὴν ἀποσύνθεσι τῆς 
σαρκός, ὅσον ἀφορᾶ τὴν μορφὴ. 
Διότι, σύμφωνα μὲ τὴν πρόνοιά Του, 
ὁ Θεὸς ἔχει δώσει στὴν [ἀνθρώπι- 
νη] φύσι, πρὸς τιμωρία τῆς, σύμ- 
φωνης μὲ τὴν προαίρεσι, ἡδονῆς, 
τὴν ὀδύνη καὶ τὸν θάνατο μαζὶ 
μ᾽ αὐτήν, ἀντίθετα μὲ τὴν προαίρε- 
σί [της]. 

35. Ἐξ αἰτίας τῆς παράλογης ἧδο- 
νῆς, ἡ ὁποία ἐπῆλθε στὴν [ἀνθρώ- 
πινη] φύσι, εἰσῆλθε ὕστερα ἡ ἔλ- 
λογη ὀδύνη, μέσῳ πολλῶν παθη- 
μάτων, μεταξὺ τῶν ὁποίων, καὶ 
ἀπὸ τὰ ὁποῖα [συμβαίνει] ὁ θάνα- 
τος, μὲ σκοπὸ νὰ ἐπιφέρῃ [αὐτὴ ἡ 
ὀδύνη] τὴν ἀφαίρεσι τῆς παρὰ Φφύ- 
σιν’ ἡδονῆς. Ὄχι ὅμως βέβαια, [νὰ 
φέρῃ] καὶ τὴν τελεία ἐξαφάνισί 
[της], κατὰ τὴν ὁποία συνηθίζει νὰ 
ἀποκαλύπτεται ἡ νοερὰ Χάρι τῆς 
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πέφυκε χάρις. 

λς΄. Ἡ τῶν ἑκουσίων πόνων 
ἐπίνοια, καὶ ἡ τῶν ἀκουσίων 
ἐπαγωγή, ἀφαιροῦνται μὲν 
τὴν ἡδονήν, καὶ τὴν κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν αὐτῆς καταπαύουσι 
κίνησιν: οὐκ ἀναιροῦσι δὲ 
τὴν ὥσπερ νόμον τῇ φύσει 
ἐγκειμένην πρὸς γένεσιν αὐ- 
τῇ δύναμιν. Ἡ γὰρ κατ᾽ ἀρε- 
τὴν φιλοσοφία, γνώμης ἁπά- 
θειαν, ἀλλ᾽ οὐ φύσεως ἐργὰ- 
ζεσθαι πέφυκε: καθ᾽ ἣν δη- 
λαδὴ τὴν γνωμικὴν ἀπά- 
θειαν ἡ κατὰ νοῦν τῆς θεί- 
ας ἡδονῆς ἐπιγίνεται χάρις. 
λζ’. Πᾶς πόνος ὡς αἰτίαν 
τῆς ἰδίας γενέσεως ἔχων 
κατ᾽ ἐνέργειαν προηγουμέ- 
νην τὴν ἡδονήν, χρέος ἐστὶ 
δηλαδὴ φυσικῶς κατ᾽ αἰτίαν 
παρὰ πάντων τῶν µετειλη- 
φότων τῆς φύσεως ἐκτιννύ- 
μενον. Τῃ γὰρ παρὰ φύσιν 
ἡδονῇ πάντως παρέπεται 
φυσικὸς ὁ πόνος ἐν πᾶσιν, ὧν 
ὁ τῆς ἡδονῆς νόμος ἀναιτί- 
ως προκαθηγήσατο τῆς γε- 
νέσεως: ἀναίτιον δὲ φημὶ τὴν 
ἐκ τῆς παραβάσεως ἡδονήν, 
ὡς μὴ γενομένην δηλονότι 
προλαβόντος πόνου διάδο- 
χον. 

λη΄. Ἀμήχανον ἦν παντελῶς 








θείας ἡδονῆς. 

36. Ἡ ἐπινόησι τῶν ἑκουσίων πό- 
νων καὶ ἢ ἐπιφορὰ τῶν ἀκουσίων, 
ἀφαιροῦν μὲν τὴν ἡδονὴ καὶ κα- 
ταπαύουν τὴν κατ ἐνέργειαν [τὴν 
ἔμπρακτη] αὐτῆς κίνησι, ὅμως δὲν 
ἀναιροῦν [τελείως] τὴν δύναμι, ποὺ 
εἶναι τοποθετημένη μέσα σ᾽ αὐτὴ 
[τὴν ἀνθρώπινη] φύσι, σὰν νόμος 
μὲ σκοπὸ τὴν γένεσι. Διότι, ἡ ἐν 
Χριστῷ φιλοσοφία, διὰ τῆς ἀρε- 
τῆς, ἔχει τὸ ἰδίωμα νὰ προξενῆ 
ἀπάθεια στὴν γνώμη, ἀλλὰ ὄχι 
στὴν φύσι: ἕνεκα τῆς ὁποίας, δη- 
λαδὴ τῆς ἀπαθείας τῆς γνώμης, 
ἐπέρχεται στὸν νοῦ ἢ Χάρι τῆς θεί- 
ας ἡδονῆς. 

37. Κάθε πόνος, ἐπειδὴ ἔχει ὡς αἰ- 
τία τῆς γενέσεώς του τὴν προη- 
γουμένη ἔμπρακτη ἡδονή, πρό- 
δηλα, εἶναι χρέος, τὸ ὁποῖο, ἕνεκα 
τῆς αἰτίας του, πληρώνεται κατὰ 
φυσικὸ τρόπο, ἀπὸ ὅλους, ὅσοι με- 
τέχουν στὴν [ἀνθρώπινη] φύσι. Δι- 
ότι στὴν παρὰ φύσιν ἡδονή, ὁπω- 
σδήποτε, ἀκολουθεῖ ὁ φυσικὸς 
πόνος σὲ ὅλα, στὴν γένεσι τῶν ὁποί- 
ων προηγήθηκε, χωρὶς αἰτία, ὁ νό- 
μος τῆς ἡδονῆς. Ἡδονή, χωρὶς αἰ- 
τία, ἐννοῶ, [αὐτήν, ποὺ προῆλθε] 
ἐκ τῆς παραβάσεως [τοῦ Ἀδάμ], 
διότι [αὐτὴ] δὲν ἔγινε, βεβαίως, δι- 
άδοχος [κάποιου] πόνου, ὁ ὁποῖος 
προηγήθηκε. 

38. Ἦταν, ἐντελῶς, ἀδύνατο ἢ [ἀν- 
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τὴν φύσιν ὑποκλιθεῖσαν τῇ 
τε κατὰ προαίρεσιν ἡδονή, 
καὶ τῇ παρὰ προαίρεσιν ὀδύ- 
νη, πάλιν εἰς τὴν ἐξ ἀρχῆς 
ἀνακληθῆναι ζωήν, εἰ μὴ γέ- 
γονεν ἄνθρωπος ὁ Δημιουρ- 
γός, προαιρέσει δεχόμενος 
τὴν πρὸς κόλασιν τῆς κατά 
προαίρεσιν τῆς φύσεως ἦδο- 
νῆς ἐπινοήθεῖσαν ὀδύνην, οὐκ 
ἔχουσαν προηγουμένην αὐὖ- 
τῆς τὴν ἐξ ἡδονῆς γένεσιν' 
ἵνα τῆς ἐκ καταδίκης ἐλευ- 
θερώση τὴν φύσιν γεννήσε- 
ως, ἐξ ἡδονῆς ἀρχὴν οὐκ 
ἔχουσαν καταδεχόμενος 
γέννησιν. 

λθ΄. Ἐπειδὴ μετὰ τὴν παρά- 
βασιν πάντες ἄνθρωποι τὴν 
ἡδονὴν εἶχον τῆς ἰδίας φυ- 
σικῶς προκαθηγουμένην γε- 
νέσεως, καὶ οὐδεὶς ἣν τὸ σύ- 
νολον ὁ τῆς καθ᾽ ἡδονὴν ἐμ- 
παθοῦς γενέσεως φυσικῶς 
ὑπάρχων ἐλεύθερος: ἀλλ᾽ ὡς 
χρέος πάντες φυσικὸν ἀπο- 
διδόντες τοὺς πόνους, καὶ τὸν 
ἐπ᾽ αὐτῆ ὑπέμενον θάνατον: 
καὶ ἦν ἄπορος παντάπασιν 
ὁ τῆς ἐλευθερίας τρόπος, 
τοῖς ὑπὸ τῆς ἀδίκου τυραν- 
νουμένοις ἡδονῆς καὶ ὑπὸ 
τῶν δικαίων πόνων, καὶ τοῦ 
ἐπ᾽ αὐτοῖς δικαιοτάτου Θα- 








θρώπινη] φύσι, ἡ ὁποία ὑπέπεσε 
καὶ στὴν σύμφωνη μὲ τὴν προαίρεσί 
[της] ἡδονὴ καὶ στὴν ἀντίθετη πρὸς 
τὴν προαίρεσί [της] ὀδύνη, νὰ ἀνα- 
κληθῇ πάλι στὴν ἀρχικὴ ζωή, ἐὰν 
δὲν γινόταν ἄνθρωπος ὁ Δημιουρ- 
γός, καὶ [δὲν] δεχόταν, μὲ τὴν προ- 
αίρεσί [Του] τὴν ὀδύνη, ἢ ὁποία ἐπι- 
νοήθηκε πρὸς τιμωρία τῆς σύμφω- 
νης μὲ τὴν προαίρεσι τῆς [ἀνθρω- 
πίνης] φύσεως ἡδονῆς, χωρὶς νὰ ἔχῃ 
[αὐτὴ ἢ ὀδύνη τοῦ Χριστοῦ] πρση- 
γουμένη αὐτῆς τὴν ἐκ τῆς ἡδονῆς 
γέννησι. [Καὶ τοῦτο ἔγινε] γιὰ νὰ 
ἐλευθερώσῃ τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι 
ἀπὸ τὴν γέννησι, [ποὺ προῆλθε] 
ἀπὸ τὴν καταδίκη, μὲ τὸ νὰ καταδε- 
χθῆ γέννησι, ἢ ὁποία δὲν ἔχει ἀρ- 
χή, [ποὺ προέρχεται] ἀπὸ τὴν ἡδονή. 
99. Ἐπειδή, μετὰ τὴν παράβασι [τῶν 
πρωτοπλάστων], ὅλοι οἱ ἄνθρω- 
ποι εἶχαν τὴν ἡδονὴ νὰ προηγῆ- 
ται, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, τῆς γεννή- 
σεῶς τους καὶ κανένας ἀπολύτως 
δὲν ὑπῆρχε φυσικῶς ἐλεύθερος ἀπὸ 
τὴν ἐμπαθῆ γέννησι, διὰ τῆς ἡδο- 
νῆς: ἀλλὰ ὅλοι, σὰν νὰ πλήρωναν 
[ἕνα] φυσικὸ χρέος, ὑπέμεναν τοὺς 
πόνους καὶ τὸν θάνατο, ἐξ αἰτίας 
αὐτῆς [τῆς ἡδονῆς]- καὶ ἦταν ἐν- 
τελῶς ἀκατόρθωτος ὁ τρόπος τῆς 
ἐλευθερίας γιὰ ἐκείνους, ποὺ βασα- 
νίζονταν ἀπὸ τὴν ἄδικη ἡδονὴ καὶ 
ἀπὸ τοὺς δικαίους πόνους καὶ ἀπὸ 
τὸν δικαιότατο θάνατο πάνω σ᾽ αὐ- 


495 


10 


15 


20 


25 


30 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΚΤΗ 


νάτου φυσικῶς ἐνεχομένοις. 
Ἔδει δὲ πρὸς ἀναίρεσιν μὲν 
τῆς ἀδικωτάτης ἡδονῆς, καὶ 
τῶν δι᾽ αὐτὴν δικαιοτάτων 
πόνων, ὑφ᾽ ὧν ἐλεεινῶς δι- 
εσπᾶτο πάσχων ὁ ἄνθρωπος, 
ἐκ ᾠθορᾶς τῆς καθ᾽ ἡδονὴν 
ἔχων τὴν ἀρχὴν τῆς γενέ- 
σεως, καὶ εἰς φθορὰν τὴν διὰ 
τοῦ θανάτου τὸ τῆς ζωῆς κα- 
ταλήγων τέλος. Πρὸς δὲ τὴν 
ἐπανόρθωσιν τῆς παθούσης 
φύσεως ἐπινοηθῆναι πόνον 
καὶ θάνατον, ἄδικον ὁμοῦ, 
καὶ ἀναίτιον: ἀναίτιον μέν, 
ὡς οὐδαμῶς προλαβοῦσαν 
ἡδονὴν ἐσχηκότα πρὸς γένε- 
σιν’ ἄδικον δέ, ὡς μηδεμιᾶς 
τὸ παράπαν ζωῆς ἐμπαθοῦς 
ὄντα διάδοχον, ἵνα, μέσος λη- 
φθεὶς ἡδονης ἀδίκου, καὶ πό- 
νου, καὶ θανάτου δικαιοτά- 
του, πόνος καὶ θάνατος ἀδι- 
κώτατος ἀνέλη διόλου τὴν 
ἐξ ἡδονῆς ἀδικωτάτην ἀρ- 
χήν, καὶ τὸ δι’ αὐτὴν διὰ Θα- 
νάτου δικαιότατον τέλος 
τῆς φύσεως, καὶ γένηται πά- 
λιν ἡδονῆς καὶ ὀδύνης ἐλεύ- 
θερον τὸ γένος τῶν ἀνθρώ- 
πων, τὴν ἐξ ἀρχῆς εὐκληρίαν 
ἀπολαβούσης τῆς φύσεως: 
μηδενὶ τῶν ἐμπεφυκότων 
τοῖς ὑπὸ γένεσιν καὶ φθορὰν 








τούς, οἱ ὁποῖοι, Φυσικῶς, ἦταν ὑπεύ- 
θυνοι ἔπρεπε, λοιπόν, γιὰ τὴν κατάρ- 
γησι μὲν τῆς πολὺ ἄδικης ἡδονῆς καὶ 
τῶν ἐξ αἰτίας αὐτῆς δυκαιοτάτων πό- 
νῶν, ἀπὸ τοὺς ὁποίους συντριβόταν, 
πάσχοντας ὁ ἄνθρωπος, ἀφοῦ εἶχε τὴν 
ἀρχὴ τῆς γενέσεώς του ἀπὸ τὴν φθο- 
ρὰ τὴν σχετικὴ μὲ τὴν ἡδονή, [ἔπρε- 
πε] καὶ τὸ τέλος τῆς ζωῆς του νὰ κα- 
ταλήγῃ στὴν φθορὰ, τὴν διὰ τοῦ θα- 
νάτου. Ὅσον ἀφορᾶ δὲ τὴν ἐπανόρ- 
θωσιτῆς [ἀνθρωπίνης] φύσεως, ἡ ὁποία 
ὑπέστη φθορά, [ἔπρεπε] νὰ ἐπινοη- 
θῇ πόνος καὶ θάνατος ἄδικος μαζὶ 
καὶ ἀναίτιος. Ἀναίτιος μὲν διότι [ἡ 
ἀνθρώπινη φύσι], γιὰ τὴν δημιουρ- 
γία [της], δὲν θὰ εἶχε μὲ κανέναν τρό- 
πο, [ὅπως] συνήθως, τὴν ἡδονὴ νὰ προ- 
ηγῆται: ἄδικος δέ, ἐπειδὴ δὲν θὰ ἦταν 
διάδοχος, ἐντελῶς, καμιᾶς ἐμπαθοῦς 
ζωῆς, [δὲν θὰ ἐπακολουθοῦσε, δη- 
λαδή, μετὰ ἀπὸ καμία ἐμπαθῆ ζωή], 
ὥστε, ἀφοῦ συλληφθῇ ἀνάμεσα σὲ 
ἄδικη ἡδονὴ καὶ σὲ δικαιότατο πόνο 
καὶ θάνατο, [κάποιος ἄλλος] πόνος 
καὶ θάνατος πολὺ ἄδικος, [ὁ διὰ σταυ- 
ροῦ], νὰ ἐξαφανίσῃ ὁλοτελῶς, τὴν ἐκ 
τῆς ἡδονῆς, ἀδικωτάτη ἀρχὴ καὶ τὸ 
δικαιότατο τέλος τῆς [ἀνθρωπίνης] 
φύσεως, διὰ τοῦ θανάτου, [ποὺ προέρ- 
χεται], ἐξ αἰτίας της [τῆς ἡδονῆς] καὶ 
[κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο], νὰ γίνῃ πάλι 
ἐλεύθερο τὸ γένος τῶν ἀνθρώπων ἀπὸ 
ἡδονὴ καὶ ὀδύνη, μὲ τὸ νὰ λάβῃ πάλι 
[ἐκ νέου] ἡ [ἀνθρώπινη] φύσι τὴν ἀρ- 
χική [της] ἀγαθὴ [θεία] κληρονομία: 
χωρὶς νὰ μολύνεται ἀπὸ κανένα ἀπὸ 
τὰ γνωρίσματα, τὰ ὁποῖα ἐνυπάρχουν, 
ἐκ φύσεως, στὰ ὑπὸ γένεσι καὶ φθο- 
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γνωρισμάτων μολυνοµέ- 
νην. Διὰ τοῦτο, Θεὸς ὑπὰρ- 
χων τέλειος κατά φύσιν ὁ 
τοῦ Θεοῦ λόγος, γίνεται τέ- 
λειος ἄνθρωπος ἐκ ψυχῆς 
νοερᾶς καὶ σώματος παθη- 
τοῦ κατὰ φύσιν παραπλησί- 
ως ἡμῖν, χωρὶς μόνης ἁμαρ- 
τίας συνεστώς: τὴν μὲν ἐκ 
τῆς παρακοῆς ἡδονὴν οὐδα- 
μῶς τὸ σύνολον ἐσχηκώς, 
προηγουμένην αὐτοῦ τῆς 
ἐκ γυναικὸς ἐν χρόνῳ γεννή- 
σεως: τὴν δὲ δι’ αὐτὴν ὀδύνην 
ὑπάρχουσαν τέλος τῆς φύ- 
σεως, διὰ φιλανθρωπίαν κα- 
τὰ θέλησιν προσηκάμενος, 
ἵνα, πάσχων ἀδίκως, ἀνέλῃ 
τήν ἐξ ἡδονῆς ἀδίκου τυραν- 
νοῦσαν τὴν φύσιν ἀρχὴν τῆς 
γενέσεως: οὐκ ἔχουσαν ὡς 
χρέος ὑπὲρ αὐτῆς ἐκτιννύμε- 
νον κατὰ τοὺς ἄλλους ἀνθρώ- 
πους, καὶ τοῦ Κυρίου τὸν Θά- 
νατον, ἀλλὰ μᾶλλον κατ᾽ αὖ- 
τῆς προβεβλημένον: καὶ τὸ 
διὰ τοῦ θανάτου δίκαιον τέ- 
λος ἐξαφανίσῃ τῆς φύσεως, 
οὐκ ἔχων τὴν δι’ ἣν ἐπεισηλ- 
θε, καὶ ὑπ᾽ αὐτοῦ δικαίως τι- 
μωρουμένην, ὡς αἰτίαν τοῦ 
εἶναι παράνομον ἡδονήν. 

μ΄. Ἔδει, ὥς ἀληθῶς ἔδει, σο- 
φόν, καὶ δίκαιον, καὶ δυνα- 














ρὰ [ὄντα]. Διὰ τοῦτο ὁ Λόγος τοῦ Θε- 
οῦ, ὁ ὁποῖος εἶναι τέλειος Θεὸς κατὰ 
τὴν φύσι, γίνεται [καὶ] τέλειος ἄνθρω- 
πος, μὲ ψυχὴ νοερὰ καὶ σῶμα πα- 
θητὸ [ἱκανὸ νὰ δεχθῇ παθήματα], 
κατὰ παρόμοιο τρόπο μὲ τὸ δικό µας, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν φύσι [του], χωρὶς μό- 
νο νὰ ἔχῃ σχέσι μὲ τὴν ἁμαρτία. Δι- 
ότι δὲν εἶχε ἀπολύτως καθόλου τὴν 
ἡδονή, ἕνεκα τῆς παρακοῆς, νὰ προ- 
ηγῆται τῆς μέσα στὸ χρόνο γεννή- 
σεώς Του ἐκ γυναικός, [τῆς Κυρίας Θε- 
οτόκου]: τὴν δὲ ὀδύνη, [ἢ ὁποία προ- 
ἠλθε], ἐξ αἰτίας αὐτῆς [τῆς ἡδονῆς], 
ποὺ συνιστᾶ τὸ τέλος τῆς φύσεως, 
[δηλαδὴ τὸν θάνατο, τὴν] ἀναδέχθη- 
κε ἑκουσίως, ἕνεκα φιλανθρωπίας, 
ὥστε μὲ τὸ νὰ πάσχῃ ἀδίκως, νὰ ἀφα- 
νίσῃ τὴν ἀπὸ ἄδικη ἡδονὴ ἀρχὴ τῆς 
γενέσεως, ἡ ὁποία ἐξουσιάζει τυραν- 
νικὰ τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι. Διότι δὲν 
θὰ εἶχε [ἢ ἡδονὴ] νὰ ἀποπληρώση, 
ὡς χρέος γιὰ λογαριασμό της, καὶ τὸν 
θάνατο τοῦ Κυρίου, ὅπως [συνέβαι- 
νε] μὲ τοὺς ἄλλους ἀνθρώπους, ἀλ- 
λὰ μᾶλλον [ὁ θάνατος τοῦ Κυρίου] 
θὰ ἦταν ἐπιθετικὰ στραμμένος ἐναν- 
τίον αὐτῆς [τῆς ἡδονῆς]. Καὶ ἐπιπλέ- 
Ον, μὴ ἔχοντας [ὁ θάνατος τοῦ Κυρί- 
ου], ὡς αἰτία τῆς ὑπάρξεώς [του], τὴν 
παράνομη ἡδονή, ἐξ αἰτίας τῆς ὁποί- 
ας εἰσῆλθε [ὁ θάνατος στὴν ἀνθρώ- 
πινη φύση] καί, ἡ ὁποία δικαίως τιµω- 
ρεῖται ἀπ᾽ αὐτόν, [ἔπρεπε ὁ Χριστὸς] 
νὰ ἐξαφανίσῃ διὰ τοῦ θανάτου, τὸ δί- 
καιο τέλος [τὸν θάνατο] τῆς [ἀνθρω- 
πίνης] φύσεως. 

40. Ἔπρεπε, ἀληθινά, ἔπρεπε, ὡς Σοφὸς 
καὶ Δίκαιος καὶ Δυνατός, ποὺ εἶναι 
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τὸν ὄντα κατὰ φύσιν τὸν Κύ- 
ριον, ὡς μὲν σοφόν, μὴ ἀγνο- 
ῆσαι τὸν τρόπον τῆς ἰατρεί- 
ας: ὥς δίκαιον δέ, μή τυραν- 
νικὴν ποιήσασθαι τοῦ κατει- 
λημμένου κατὰ γνώμην ὑπὸ 
τῆς ἁμαρτίας ἀνθρώπου τὴν 
σωτηρίαν’ ὡς δὲ πάντα δυ- 
νάμενον, μὴ ἀτονῆσαι πρὸς 
τὴν τῆς ἰατρείας ἐκπλήρω- 
σιν. 

μα΄. Τὸ μὲν σοφὸν τοῦ Θεοῦ, 
ἐντῷ γενέσθαι φύσει κατ ἀλή- 
θειαν δείκνυται’ τὸ δὲ δίκαι- 
ον, ἐν τῷ παθητὸν κατὰ τὴν 
γένεσιν ὁμοίως ἡμῖν ἀνειλη- 
φέναι τῆς φύσεως: τὸ δὲ δυ- 
νατόν, ἐν τῷ διὰ παθημάτων 
καὶ θανάτου ζωὴν ἀῑδιον τῇ 
φύσει δημιουργῆσαι ἁπά- 
θειαν ἄτρεπτον. 

μβ΄. Τὸν μὲν τῆς σοφίας λό- 
γον ἐν τῷ τρόπῳ τῆς ἰατρεί- 
ας φανερὸν ὁ Κύριος ἐποίη- 
σε, χωρὶς τροπῆς, καὶ τῆς οἱ- 
ασοῦν ἀλλοιώσεως, γενόμε- 
γος ἄνθρωπος: τὴν ἰσότητα 
δὲ τῆς δικαιοσύνης ἐν τῷ με- 
γέθει τῆς συγκαταβάσεως 
ἔδειξε, τὸ ἐν τῷ παθητῷ κα- 
τάκριµα τῆς φύσεως κατὰ θέ- 
λησιν ὑποδύς, κἀκεῖνο ποιή- 
σας ὅπλον πρὸς τὴν τῆς ἁμαρ- 
τίας ἀναίρεσιν, καὶ τοῦ δι’ αὐ- 














κατὰ τὴν φύσι ὁ Κύριος, ὡς μὲν Σο- 
φὸς [ἔπρεπε] νὰ μὴν ἐπιδείξῃ ἄγνοια 
τοῦ τρόπου τῆς θεραπείας [τῆς ἀν- 
θρωπίνης φύσεως]: ὡς Δίκαιος δέ, νὰ 
μὴν καταδυναστεύση τὴν σωτηρία 
τοῦ ἀνθρώπου, ὁ ὁποῖος εἶχε κατα- 
ληφθῆη ὑπὸ τῆς ἁμαρτίας, ὅσον ἀφο- 
ρᾷ τὴν γνώµη. Ἐνῶ ὡς Παντοδύνα- 
μος, [ἔπρεπε], νὰ μὴν ἐπιδείξη ἀδυ- 
ναμία γιὰ τὴν ἐκπλήρωσι τῆς θερα- 
πείας. 

41. Τὸ μὲν σοφὸν [ἡ Σοφία] τοῦ Θε- 
οὗ, ἀποκαλύπτεται μὲ τὸ ὅτι, ἀληθι- 
νά, κατὰ φύσιν ἔγινε [ἄνθρωπος]- τὸ 
δὲ δίκαιον [ἡ δικαιοσύνη Του, ἀποκα- 
λύπτεται] ἀπὸ τὸ ὅτι ἔχει ἀναλάβει, 
κατὰ τὴν γέννησί [Του], τὴν φύσι, 
[ποὺ εἶναι] ὅμοια μὲ μᾶς, ἱκανὴ νὰ 
πάσχη. Ἐνῶ τὸ δυνατὸν [ἡ Παντοδυ- 
ναμία Του, ἀποδεικνύεται] ἀπὸ τὸ ὅτι 
ἐδημιούργησε, διὰ τῶν παθημάτων 
καὶ τοῦ θανάτου, ζωὴ αἰωνία [καὶ] 
ἀπάθεια ἄτρεπτη στὴν [ἀνθρώπινη] 
φύσι. 

42. Τὸν λόγο μὲν τῆς σοφίας [Του], ὁ 
Κύριος [τὸν] κατέστησε φανερό, μὲ 
τὸν τρόπο τῆς θεραπείας, [δηλαδὴ] 
μὲ τὸ νὰ γίνῃ ἄνθρωπος, χωρὶς τρο- 
πὴ καὶ τὴν ὁποιαδήποτε ἀλλοίωσι. 
Τὴν ἰσότητα [τὴν ἴση ἀπονομὴ] δὲ 
τῆς δικαιοσύνης [Του, τὴν] ἔδειξε μὲ 
τὸ μέγεθος τῆς συγκαταβάσεως, [δη- 
λαδὴ] μὲ τὸ νὰ ἀναλάβῃ, θελημα- 
τικἀ, τὸ κατάκριμα [τὴν καταδίκη] 
τῆς [ἀνθρωπίνης] φύσεως, μὲ τὴν 
παθητή [της ἰδιότητα, τῆς ἐπιδεκτι- 
κότητος, ποὺ ἔχει νὰ πάσχῃ], καὶ κἀ- 
νοντας ὅπλο ἐκεῖνο [τὸ παθητὸ] πρὸς 
ἀναίρεσι τῆς ἁμαρτίας καὶ τοῦ ἐξ 
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τὴν θανάτου, τουτέστι τῆς 
ἡδονῆς, καὶ τῆς δι αὐτῆς ὀδύ- 
νης, ἐν ᾧ τῆς ἁμαρτίας ὑπῆρ- 
χε, καὶ τοῦ θανάτου τὸ κρά- 
τος, καὶ ἡ κατὰ τὴν ἡδονὴν 
τῆς ἁμαρτίας τυραννίς, καὶ 
ἡ δι αὐτὴν κατὰ τὴν ὀδύνην 
τοῦ θανάτου δυναστεία. Ἐν 
γὰρ τῷ παθητῷ προδήλως 
ὑπάρχει τῆς φύσεως τὸ τῆς 
ἡδονῆς κράτος, καὶ τὸ τῆς 
ὀδύνης. Καὶ γάρ πως τῆς ὀδύ- 
γης πλέον τὸ κατὰ φύσιν ἔπι- 
τεινόμενον" πρόστιμον, διὰ 
τῆς ἡδονης αὐτὴν παραμυ- 
θεῖσθαι σπουδάζομεν”. Θέ- 
λοντες γὰρ ἐκφυγεῖν τὴν κα- 
τὰ τὴν ὀδύνην αἴσθησιν, πρὸς 
τὴν ἡδονὴν καταφεύγομεν, 
τῷ τῆς ὀδύνης αἰκισμῷ πις- 
ζομένην τὴν φύσιν, ἐπιχει- 
ροῦντες παραμυθεῖσθαι. 
σπουδάζοντες δὲ διὰ τῆς ἡδο- 
νῆς τὰ τῆς ὀδύνης ἀμβλῦναι 
κινήματα, πλέον αὐτῆς τὸ 
καθ᾽ ἑαυτῶν ἐπικυροῦμεν 
χειρόγραφον, ὀδύνης καὶ πό- 
νων ἔχειν τὴν ἡδονὴν ἀπο- 
λελυμένην οὐ δυνάμενοι. 

μγ΄. Τὴν δὲ τῆς ὑπερβαλ- 
λούσης δυνάμεως ἰσχὺν 
δήλην κατέστησε! [αἰήεή- 
μή; διὰ] τῶν οἷς αὐτὸς ἔπα- 
σχεν ἐναντίων, ὑποστήσας 











αἰτίας της θανάτου, δηλαδὴ τῆς ἡδο- 
νῆς, καὶ τῆς ὀδύνης, [ποὺ προέκυ- 
ψε] ἀπ᾽ αὐτὴν [τὴν ἡδονή]. Μέσα 
σ᾽ αὐτὸ [δηλαδὴ στὸ παθητό, στὴν 
ἐπιδεκτικότητα τῆς ἀνθρωπίνης 
φύσεως νὰ πάσχη], ὑπῆρχε τῆς 
ἁμαρτίας καὶ τοῦ θανάτου ἡ δύνα- 
μι, καὶ ἡ βασανιστικὴ ἐξουσία τῆς 
ἁμαρτίας, διὰ τῆς ἡδονῆς, καὶ ἡ κυ- 
ριαρχία τοῦ θανάτου, διὰ τῆς ὀδύ- 
νης, ἕνεκα αὐτῆς [τῆς ἡδονῆς]. Δι- 
ότι µέσα στὸ παθητὸ τῆς [ἀνθρω- 
πίνης] φύσεως, ὑπάρχει ἡ ἐξουσία 
τῆς ἡδονῆς καὶ τῆς ὀδύνης. Καὶ ὅταν, 
βέβαια, ἐπιτείνεται κάπως περισ- 
σότερο τὸ κατὰ φύσιν ἐπιτίμιο διὰ 
τῆς ὀδύνης, Φροντίζομε νὰ παρη- 
γοροῦμε αὐτὴν μὲ τὴν ἡδονή. Διότι 
θέλοντας νὰ ἀποφύγωμε τὴν ὀδύ- 
νη τῆς αἰσθήσεως καταφεύγομε 
πρὸς τὴν ἡδονή, ἐπιχειρώντας, νὰ 
παρηγορήσωμε τὴν φύσι, ἡ ὁποία 
πιέζεται ἀπὸ τὸν βασανισμὸ τῆς 
ὀδύνης. Μὲ τὸ νὰ Φροντίζωμε, ὅμως, 
διὰ τῆς ἡδονῆς, νὰ ἐλαττώσωμε τὴν 
ὀξύτητα τῶν κινήσεων τῆς ὀδύ- 
νης, ἐπικυρώνομε περισσότερο τὸ 
χειρόγραφο ἑναντίον μας, δι᾽ αὐ- 
τῆς [τῆς ἡδονῆς], διότι δὲν μπο- 
ροῦμε νὰ ἔχωμε ἀπαλλαγμένη 
τὴν ἡδονὴ ἀπὸ τὴν ὀδύνη καὶ τοὺς 
πόνους. 

43, Τὴν δὲ ἰσχὺ τῆς ὑπερβολικῆς δυ- 
νάμεως [Του ὁ Κύριος] τὴν κατέστη- 
σε φανερή, μὲ τὸ νὰ καταστήση, διὰ 
μέσου ἐκείνων, τὰ ὁποῖα Αὐτὸς ἔπα- 
σχε, ἐκ τῶν ὀδυνηρῶν, ἄτρεπτη, ὡς 
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τῇ φύσει τὴν γένεσιν ἄτρε- 
πτον. Διὰ πάθους γὰρ τὴν 
ἀπάθειαν, καὶ διὰ πόνων τὴν 
ἄνεσιν, καὶ διὰ θανάτου τὴν 
ἀΐδιον ζωήν τῇ φύσει δούς, 
πάλιν κατέστησε ταῖς ἕαυ- 
τοῦ κατὰ σάρκα στερήσεσι 
τὰς ἕξεις ἀνακαινίσας τῆς 
φύσεως, καὶ διὰ τῆς ἰδίας 
σαρκώσεως τὴν ὑπὲρ φύσιν 
χάριν δωρησάμενος τῇ φύ- 
σει τὴν θέωσιν. 

μδ΄. Γέγονεν ὁ Θεὸς κατ᾽ ἀλή- 
θειαν ἄνθρωπος, καὶ δέδω- 
κεν ἄλλην" [αἠἠεπήμπι: ἀρ- 
χὴν] τῇ φύσει δευτέρας γε- 
νέσεως, διὰ πόνου πρὸς ἡδο- 
νὴν μελλούσης ζωῆς κατα- 
λήγουσαν. Ὡς γὰρ Ἀδὰμ ὁ 
Προπάτωρ τὴν θείαν ἐν- 
τολὴν παραβάς, ἄλλην ἀρ- 
χὴν γενέσεως, ἐξ ἡδονῆς 
μὲν συνισταμένην, εἰς δὲ 
τὸν διὰ πόνου θάνατον τε- 
λευτώσαν, τῇ φύσει παρὰ 
τὴν πρώτην παρεισήγαγε, 
καὶ ἐπενόησε, κατὰ τὴν συμ- 
βουλὴν τοῦ ὄφεως”, ἡδο- 
νὴν οὐκ οὖσαν προλαβόν- 
τος πόνου διάδοχον, ἀλλὰ 
μᾶλλον εἰς τὸν πόνον πε- 
ραιουμένην, πάντας τοὺς 
ἐξ αὐτοῦ σαρκὶ γενομένους 
κατ᾽ αὐτόν, διὰ τὴν ἐξ ἡδο- 











πρὸς τὴν φύσι τὴν γένεσι [τὸ ἀν- 
θρώπινο γένος]. Διότι, ἀφοῦ ἔδω- 
σε στὴν [ἀνθρώπινη] φύσι, διὰ τοῦ 
πάθους τὴν ἀπάθεια, καὶ διὰ τῶν 
πόνων τὴν ἄνεσι, καὶ διὰ τοῦ θα- 
νάτου τὴν αἰωνία ζωή, ἀπεκατέ- 
στησε πάλι, ἀφοῦ τὶς ἀνακαίνισε 
μὲ τὶς στερήσεις [τὰ παθήματα] τῆς 
σαρκός [Του], τὶς καταστάσειςϑ τῆς 
[ἀνθρωπίνης] φύσεως, καὶ δώρισε 
στὴν [ἀνθρώπινη] φύσι τὴν ὑπερ- 
φυσικὴ Χάρι, [δηλαδὴ] τὴν θέωσι, 
διὰ τῆς Σαρκώσεώς Του. 

44. Ὁ Θεὸς γίνεται, κατ᾽ ἀλήθεια, 
ἄνθρωπος καὶ δίδει στὴν [ἀνθρώ- 
πινη] φύσι ἄλλη ἀρχὴ γιὰ δεύτερη 
γένεσι, ἢ ὁποία καταλήγει πρὸς 
τὴν ἡδονὴ τῆς μελλούσης ζωῆς, μέ- 
σῳ τοῦ πόνου. Διότι, ὅπως ὁ Προ- 
πάτωρ Ἀδάμ, ἐπειδὴ παρέβη τὴν 
θεία ἐντολή, εἰσήγαγε καὶ ἐπενό- 
ησε γιὰ τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι, ἡ 
ὁποία συγκροτεῖται μὲν ἀπὸ τὴν 
ἡδονή, ἡδονή, ἡ ὁποία δὲν ἦταν διά- 
δοχος [κάποιου] προηγουμένου πό- 
νου, ἀλλὰ μᾶλλον, ποὺ κατέληγε 
στὸν πόνο, [ἐπενόησε] ἄλλη ἀρχὴ 
γενέσεως, ἀντίθετη ἀπὸ τὴν πρώτη, 
σύμφωνα μὲ τὴν συμβουλὴ τοῦ ὄφε- 
ως [τοῦ διαβόλου], ἡ ὁποία, βεβαί- 
ως, τελειώνει στὸν θάνατο, μέσῳ 
τοῦ πόνου, [γιὰ τοῦτο, ἐπειδὴ συνέ- 
βησαν αὐτά], ὅλοι ὅσοι ἐγεννῶντο 
ἀπ᾽ αὐτὸν [τὸν Ἀδὰμ] κατὰ σάρκα, 
ὅμοια μ᾽ αὐτόν, ὑπάγονταν μαζὶ 


197 


10 


15 


20 


25 


30 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


νῆς ἄδικον ἀρχήν, εἶχε συ- 
νυπαγομένους αὐτῷ δικαί- 
ως, πρὸς τὸ διὰ πόνου κα- 
τὰ τὸν θάνατον τέλος: οὕτω 
καὶ ὁ Κύριος, γενόμενος ἄν- 
θρωπος, καὶ ἄλλην ἀρχὴν 
δευτέρας γενέσεως ἐκ Πνεύ- 
ματος Ἁγίου τῇ φύσει δημι- 
ουργήσας, καὶ τὸν διὰ πόνου 
τοῦ Ἀδὰμ δικαιότατον κα- 
ταδεξάµενος θάνατον, ἐν αὐ- 
τῷ δηλαδὴ γενόμενον ἀδι- 
κώτατον, ὡς οὐκ ἔχοντα τῆς 
ἰδίας γενέσεως ἀρχὴν τὴν ἐκ 
παρακοῆς ἀδικωτάτην τοῦ 
Προπάτορος ἡδονήν, ἀμφο- 
τέρων αὐτῶν ἀναιρῶν ἀρ- 
χῆς τε λέγω καὶ τέλους τῆς 
κατὰ τὸν Ἀδὰμ ἀνθρωπίνης 
γενέσεως, οἷα δὴ προηγου- 
μένως οὐκ ὄντων ἐκ τοῦ Θε- 
οὗ τὴν ἀναίρεσιν ἐποιήσατο, 
καὶ πάντας τοὺς πνευµατι- 
κῶς ἐξ αὐτοῦ ἀναγεννωμέ- 
νους, τῆς ἐπ᾽ αὐτῆς ἐνοχῆς 
ἐλευθέρους κετέστησε. 

µε’. Τὴν ἐκ τοῦ νόμου τῆς 
ἁμαρτίας ἡδονὴν εἰς ἀθέτη- 
σιν τῆς κατὰ σάρκα γεννή- 
σεως τῶν ἐν αὐτῷ χάριτι διὰ 
πνεύματος γεννωμένων ὁ 
Κύριος ἀφειλάμενος, τὸν εἰς 
καταδίκην τὸ πρότερον ὄν- 
τα τῆς φύσεως, εἰς τὴν τῆς 








μ᾿ αὐτόν, δικαίως, στὸ τέλος τοῦ 
θανάτου, διὰ μέσου τῶν πόνων, 
ἕνεκα τῆς ἀρχῆς ἐκ τῆς ἡδονῆς. 
Γιὰ τὸν λόγο αὐτὸ καὶ ὁ Κύριος 
ἔγινε ἄνθρωπος, καὶ ἐδημιούργη- 
σε ἄλλη ἀρχὴ γιὰ τὴν ἀνθρώπινη 
φύσι, δευτέρας γενέσεως, ἐκ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, καὶ [ἐπιπλέον] 
καταδέχθηκε τὸν δικαιότατο θά- 
νατο τοῦ Ἀδάμ, διὰ τοῦ πόνου [τοῦ 
Σταυροῦ], ὁ ὁποῖος, βέβαια, σ᾽ Δὐ- 
τὸν ἔγινε ἀδικώτατος, διότι δὲν 
εἶχε ὡς ἀρχὴ τῆς γενέσεώς Του, 
τὴν ἁδυκωτάτη ἡδονὴ τοῦ ΓΠΙροπά- 
τορος. [Καὶ αὐτὸ ἔγινε] γιὰ νὰ 
ἀναιρέση καὶ τὰ δύο αὐτά, καὶ 
τὴν ἀρχή, λέγω, καὶ τὸ τέλος τῆς 
ἀνθρωπίνης γενέσεως ἀπὸ τὸν 
Ἀδάμ, ὅπως ἐξηφάνισε ἐκεῖνα, 
ποὺ δὲν ὑπῆρχαν, ἐξ ἀρχῆς ἀπὸ 
τὸν Θεό, καὶ κατέστησε ἐλευθέ- 
ρους, σχετικὰ μ᾽ αὐτὴν τὴν ἐνοχὴ 
[τοῦ Ἁδάμ], ὅλους ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι ἀναγεννῶνται πνευµα- 
τικὰ ἀπ᾽ Αὐτὸν [τὸν Κὐριο]. 

45. Ὁ Κύριος, ἀφοῦ ἀφαίρεσε 
τὴν ἡδονή, [ποὺ προκαλεῖται] 
ἀπὸ τὸν νόμο τῆς ἁμαρτίας, μὲ 
σκοπὸ τὴν κατάργησι [αὐτοῦ 
τοῦ νόμου], ὅσον ἀφορᾶ τὴν κα- 
τὰ σάρκα γέννησι σ᾽ ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι γεννῶνται ἐν Αὐτῷ, διὰ 
τῆς Χάριτος τοῦ Ἁγίου Πνεύμα- 
τος, ἐπιτρέπει, γιὰ τὴ καταδίκη τῆς 
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ἁμαρτίας κατάκρισιν αὐτοῖς 
συγχωρεῖ δέχεσθαι θάνατον, 
ἔχοντας μὲν τοῦ Ἀδὰμ οὐκ 
ἔτι τὴν ἐκ τοῦ Ἀδὰμ ἡδονὴν 
της γενέσεως: μόνην δὲ τὴν 
διὰ τὸν Ἀδὰμ ὀδύνην ἐνερ- 
γοῦσαν ἐν αὐτοῖς’ οὐ κατὰ 
χρέος ὑπὲρ ἁμαρτίας, ἀλλὰ 
κατ᾽ οἰκονομίαν, διὰ τὴν κα- 
τὰ φύσιν περίστασιν, κατὰ 
τῆς ἁμαρτίας τὸν θάνατον: 
ὥς ὁπόταν μὴ ἔχη γεννῶσαν 
αὐτὸν μητέρα τήν, ἧς γίνε- 
σθαι πέφυκε τιμωρός, ἡδο- 
νήν, ἀῑδίου ζωῆς προδήλως 
καθίσταται Πατήρ. Ὡς γὰρ 
τοῦ Ἀδὰμ ἡ καθ’ ἡδονὴν ζωὴ 
θανάτου καὶ φθορᾶς γέγονε 
μήτηρ, οὕτω καὶ ὁ διὰ τὸν 
Ἀδὰμ τοῦ Κυρίου θάνατος, 
ὑπάρχων τῆς ἐκ τοῦ Ἀδὰμ 
ἐλεύθερος ἡδονῆς, ἀῑδίου 
γεννήτωρ γίνεται ζωῆς. 

με΄. Ἀρχὴν ἔσχε μετὰ τὴν πα- 
ράβασιν ἡ τῶν ἀνθρώπων 
φύσις τῆς ἰδίας γενέσεως, 
τὴν καθ’ ἡδονὴν ἐκ σπορᾶς 
σύλληψιν, καὶ τὴν κατὰ ῥεῦ- 
σιν γέννησιν. Καὶ τέλος, τὸν 
κατ᾽ ὀδύνην διὰ φθορᾶς θά- 
νατον. Ὁ δὲ Κύριος ταύτην 
οὐκ ἔχων ἀρχὴν τῆς κατὰ 
σάρκα γεννήσεως, οὔτε τῷ 
τέλει, τουτέστι τῷ θανάτῳ, 

















ἁμαρτίας, νὰ δέχωνται θάνατο, ὁ 
ὁποῖος προηγουμένως ἦταν [δρι- 
σμένος] γιὰ τὴν καταδίκη τῆς [ἀν- 
θρωπίνης] φύσεως, μὴ ἔχοντας πλέ- 
ον [αὐτοὶ] τὴν ἡδονὴ τῆς γενέσε- 
ως τοῦ Ἀδάμ, ἡ ὁποία [προῆλθε] 
ἀπὸ τὸν Ἀδάμ, ἀλλὰ μόνον τὴν 
ὀδύνη, ἐξ αἰτίας τοῦ Ἀδάμ, ἡ ὁποία 
ἐνεργεῖ σ᾽ αὐτοὺς τὸν θάνατο, ὄχι 
[πλέον] ὡς χρέος ἔναντι τῆς ἁμαςρ- 
τίας, ἀλλὰ ἐναντίον τῆς ἁμαρτίας, 
κατ᾽ οἰκονομίαν, γιὰ τὴν περίστα- 
σι, ὅσον ἀφορᾶ τὴν [ἀνθρωπίνη] 
φύσι. Διότι, ὅταν δὲν ἔχῃ [ὁ θάνα- 
τος] μητέρα τὴν ἡδονή, ἢ ὁποία γεν- 
νᾶ αὐτόν, τῆς ὁποίας ἐκ φύσεως 
γίνεται [μάλιστα καὶ] τιμωρός, κα- 
θίσταται, πρόδηλα, [τότε] πατέ- 
ρας τῆς αἰωνίου ζωῆς. Διότι, ὅπως 
ἢ ζωὴ τῆς ἡδονῆς τοῦ Ἀδὰμ γίνε- 
ται μητέρα τοῦ θανάτου καὶ τῆς 
φθορᾶς, ἔτσι καὶ ὁ θάνατος τοῦ Κυ- 
ρίου, πρὸς χάριν τοῦ Ἀδάμ, ἐπειδὴ 
εἶναι ἐλεύθερος ἀπὸ τὴν ἡδονή, 
[ποὺ προῆλθε] ἐκ τοῦ Ἀδάμ, γίνε- 
ται γεννήτορας [πατέρας] τῆς αἰω- 
νίου ζωῆς. 

46. Μετὰ τὴν παράβασι [τοῦ Ἀδάμ], 
ἢ φύσι τῶν ἀνθρώπων εἶχε ἀρχὴ 
τῆς γενέσεώς της, τὴν μετὰ ἧδο- 
νῆς σύλληψι καὶ τὴν μετὰ ρεύσε- 
ως γέννησι. Καὶ τέλος [της] τὸν με- 
τὰ ὀδύνης, διὰ μέσου τῆς φθορᾶς, 
θάνατο. Ὁ Κύριος, ὅμως, ἐπειδὴ 
δὲν εἶχε αὐτὴ τὴν ἀρχὴ τῆς κατὰ 
σάρκα γεννήσεώς [Του], οὔτε ἀπὸ 
τὸ τέλος, δηλαδὴ τὸν θάνατο, κυ- 
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ὑπῆρχεν ἁλωτός. 

μζς. Τὸν Ἀδὰμ κατ᾿ ἀρχὰς ἡ 
ἁμαρτία δελεάσασα, πρὸς 
παράβασιν της θείας πα- 
ρέπεισεν ἐλθεῖν ἐντολῆς:5, 
καθ’ ἣν τὴν ἡδονὴν ὑποστή- 
σασα, καὶ ἑαυτὴν διὰ τῆς ᾗδο- 
νῆς ἐν αὐτῷ καθηλώσασα 
τῷ πυθμένι τῆς φύσεως τὸν 
θάνατον τῆς ὅλης κατέκρινε 
φύσεως, ὠθοῦσα πρὸς ἀπο- 
γένεσιν κατὰ τὸν θάνατον 
δι ἀνθρώπου τὴν φύσιν τῶν 
γεγονότων. Τοῦτο γὰρ καὶ 
μεμηχάνητο τῷ σπορεῖ τῆς 
ἁμαρτίας, καὶ πατρὶ τῆς κα- 
κίας πονηρῷ διαβόλῳ, τῷ 
ἑαυτὸν μὲν ἐξ ὑπερηφανίας 
τῆς θείας ἐξοικήσαντι δό- 
ἕης, διὰ φθόνον δὲ”' τόν τε 
πρὸς ἡμᾶς καὶ τὸν Θεόν, τοῦ 
Παραδείσου τὸν Ἀδὰμ ἐξοι- 
κήσαντι, ἀφανίσαι τὰ ἔργα 
τοῦ Θεοῦ, καὶ διαλύσαι τὰ 
συνεστῶτα πρὸς γένεσιν. 
μη΄. Φθονῶν τῷ Θεῷ καὶ ἡμῖν 
ὁ διάβολος, δόλῳ τὸν ἄνθρω- 
πον ὑπό Θεοῦ φθονεῖσθαι 
παραπείσας’”, παραβῆναι 
τὴν ἐντολὴν παρεσκεύασε. 
Τῷ Θεῷ μέν, ἵνα φανερὰ μὴ 
γένηται κατ᾽ ἐνέργειαν ἡ πα- 
νύμνητος αὐτοῦ δύναμις Θε- 
ουργοῦσα τὸν ἄνθρωπον: τῷ 





ριεύθηκε. 

Α7. Ἡ ἁμαρτία, ἀφοῦ δελέασε κατ᾽ ἀρ- 
χὰς τὸν Ἀδάμ, τὸν παραπλάνησε νὰ 
φθάσῃ στὴν παράβασι τῆς θείας 
ἐντολῆς. Σ᾽ αὐτὴν τὴν κατάστασι [ἢ 
ἁμαρτία], ἀφοῦ ἔδωσε ὑπόστασι 
στὴν ἡδονή, καὶ καθήλωσε τὸν ἑαυ- 
τό της, διὰ τῆς ἡδονῆς, μέσα στὸν 
ἴδιο τὸν πυθμένα [στὸ ἀπόλυτο βά- 
θος] τῆς [ἀνθρωπίνης] φύσεως, κα- 
τεδίκασε σὲ θάνατο ὅλη τὴν φύσι, 
μὲ τὸ νὰ ὠθήσῃ στὴν καταστροφή, 
μὲ τὸν θάνατο, διὰ μέσου τοῦ ἀν- 
θρώπου [ὅλη] τὴν φύσι τῶν δημι- 
ουργηµάτων. Διότι αὐτὸ καὶ ἦταν 
μηχανευμένο ἀπὸ τὸν σπορέα τῆς 
ἁμαρτίας καὶ πατέρα τῆς κακίας, 
[τὸν] πονηρὸ διάβολο, ὁ ὁποῖος τὸν 
ἑαυτό του μέν, λόγῳ ὑπερηφανίας, 
τὸν ἐξόρισε ἀπὸ τὴν δόξα τοῦ Θεοῦ, 
ἕνεκα δὲ φθόνου καὶ ἐναντίον µας 
καὶ ἐναντίον τοῦ Θεοῦ, ἐξόρισε τὸν 
Ἀδὰμ ἀπὸ τὸν Παράδεισο. [Μηχα- 
νεύθηκε, δηλαδή], νὰ ἀφανίση τὰ 
ἔργα τοῦ Θεοῦ καὶ νὰ διαλύσῃ αὐτά, 
ποὺ ἔχουν συσταθῆ μὲ γένεσι [ὅλα 
τὰ δημιουργήματα]. 

48. Φθονώντας τὸν Θεὸ καὶ ἐμᾶς ὁ δι- 
άβολος, ἀφοῦ παραπλάνησε μὲ δό- 
λο τὸν ἄνθρωπο, ὅτι φθονεῖται ἀπὸ 
τὸν Θεό, [τὸν] ἔκανε [τὸν ἔφθασε στὸ 
σημεῖο] νὰ παραβῇ τὴν ἐντολή. Τὸν 
Θεὸ μὲν [τὸν φθόνησε] γιὰ νὰ μὴ 
κατασταθῆ φανερὴ ἡ διὰ τῆς ἐνερ- 
γείας [τοῦ Παναγίου Πνεύματος] 
πανύμνητη Αὐτοῦ δύναμι, ἡ ὁποία 
θεουργεῖ [κατεργάζεται τὴν θέ- 
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δὲ ἀνθρώπῳ, προδήλως, ἵνα 
μὴ γένηται τῆς θείας ἐν εἴδει 
κατ᾽ ἀρετὴν μέτοχος δόξης. 
Φθονεῖ γὰρ ὁ μιαρώτατος, 
οὐ μόνον ἡμῖν τῆς ἐπὶ τῷ Θεῷ 
διὰ τὴν ἀρετὴν δόξης, ἀλλὰ 
καὶ τῷ Θεῷ τῆς ἐφ᾽ ἡμῖν διὰ 
τὴν σωτηρίαν πανυμνήτου 
δυνάμεως. 

μθ΄. Ὥσπερ ἐν τῷ Ἀδὰμ ὁ θά- 
νατος τῆς φύσεως ὑπηρχε 
κατάκρισις", ἀρχὴν ἐχούσης 
τὴν ἡδονὴν τῆς ἰδίας γενέ- 
σεως: οὕτως ὁ θάνατος ἐν 
Χριστῷ τῆς ἁμαρτίας κατά- 
κρισις γέγονεν”, ἡδονῆς κα- 
θαρὰν ἐν Χριστῷ πάλιν τῆς 
φύσεως ἀπολαβούσης τὴν 
γένεσιν. 

ν΄. Εἰ ἡμεῖς οἱ οἶκος τοῦ Θεοῦ” 
χάριτι γενέσθαι ἀξιωθέν- 
τες διὰ πνεύματος τοσαύτην 
ὑπὲρ δικαιοσύνης εἰς κατά- 
κρισιν τῆς ἁμαρτίας ὑπομο- 
νὴν ἐπιδείκνυσθαι παθηµά- 
των ὀφείλομεν”, καὶ ὧς κα- 
κοῦργοι τὸν ἐφύβριστον, ἀγα- 
θοὶ τυγχάνοντες, προθύμως 
ἀποφέρεσθαι θάνατον, τί τὸ 
τέλος τῶν ἀπειθούντων τῷ 
τοῦ Θεοῦ Εὐαγγελίῳ”. του- 
τέστι, ποῖον ἔσται τὸ τέλος, 
ἤγουν ἡ κατάκρισις τῶν μὴ 
μόνον ζῶσάν τε καὶ ἔνεργου- 








ωσι] στὸν ἄνθρωπο. Τὸν δὲ ἄν- 
θρωπο, πρόδηλα, [τὸν φθόνησε], 
γιὰ νὰ μὴ γίνῃ, διὰ τῆς ἀρετῆς, 
μέτοχος τῆς θείας δόξης κατὰ 
τὴν [θεία] μορφή. Διότι, φθονεῖ 
ὁ μιαρώτατος, ὄχι μόνον ἐμᾶς, ἕνε- 
κα τῆς δόξης, [ποῦ λαμβάνομε] 
ὑπὸ τοῦ Θεοῦ γιὰ τὴν ἀρετή [μας], 
ἀλλὰ [φθονεῖ καὶ τὸν Θεὸ γιὰ 
τὴν πανύμνητη δύναμί [Του] χά- 
ριν τῆς σωτηρίας, [ποὺ χαρίζει] 
σὲ μᾶς. 

49. Ὅπως, ἀκριβῶς, στὸν Ἀδάμ, ὁ 
θάνατος τῆς φύσεως ἦταν κατα- 
δίκη, ἐπειδὴ εἶχε σὰν ἀρχὴ τῆς γε- 
νέσεώς της τὴν ἡδονή: κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο [καὶ] ὁ θάνατος ἐν Χρι- 
στῷ ἔχει γίνει καταδίκη τῆς ἁμας- 
τίας, ἀφοῦ ἡ [ἀνθρώπινη] φύσι 
ἀπέλαβε πάλι, διὰ τοῦ Χριστοῦ, 
καθαρὴ ἀπὸ τὴν ἡδονὴ τὴν γέννη- 
σί [της]. 

50. Ἐὰν ἐμεῖς, οἱ ὁποῖοι ἀξιωθή- 
καµε νὰ γίνωμε κατὰ Χάριν, οἶκος 
Θεοῦ, διὰ τοῦ [Ἁγίου] Πνεύματος, 
ὀφείλωμε νὰ ἐπιδεικνύωμε τόσο 
μεγάλη ὑπομονὴ στὰ παθήματα 
ὑπὲρ τῆς σύνολης ἀρετῆς’ πρὸς 
καταδίκη τῆς ἁμαρτίας, καὶ σὰν 
κακοῦργοι νὰ ὑπομένωμε προθύ- 
µως, τὸν ἐπονείδιστο θάνατο, ἐνῶ 
εἴμαστε ἀγαθοί, ποιὸ [θὰ εἶναι] τὸ 
τέλος ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι ἀπειθοῦν 
στὸ Εὐαγγέλιο τοῦ Θεοῦ; Δηλαδή, 
ποιὸ θὰ εἶναι τὸ τέλος, ἢ καταδί- 
κἩ, δηλαδή, ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι δὲν 
διατήρησαν μετὰ προθυμίας, ὄχι μό- 
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μένην, κατά τε ψυχὴν καὶ σῶ- 
μα, γνώμη τε καὶ φύσει, τὴν 
καθ᾽ ἡδονὴν τοῦ Ἀδὰμ κρα- 
τήσασαν τῆς φύσεως γένε- 
σιν μέχρι τέλους διὰ σπου- 
δῆς ἐσχηκότων, ἀλλὰ μή- 
τε προσδεξαμένων παρακα- 
λοῦντα τὸν Θεὸν καὶ Πατέρα 
δι’ Υἱοῦ σαρκωθέντος: μήτε 
μὴν αὐτὸν τὸν ὑπὲρ τοῦ Πα- 
τρὸς πρεσβεύοντα μεσίτην” 
καὶ Υἱόν, καὶ ὑπὲρ τῆς ἡμῶν 
εἰς τὸν Πατέρα καταλλαγῆς 
ἑαυτὸν βουλήσει τοῦ Πατρὸς 
εἰς τὸν ὑπὲρ ἡμῶν θάνατον 
κατὰ θέλησιν προϊέμενον, 
ὅπως δι’ ἑαυτὸν ἡμᾶς τοσοῦ- 
τον δοξάσῃ, τῷ κάλλει κα- 
ταφαιδρύνας τῆς οἰκείας Θεό- 
τητος, ὅσον δι ἡμᾶς αὐτὸς 
κατεδέξατο τοῖς ἡμῶν ἀτι- 
µασθηναι παθήµασιν; 

να΄. Επειδὴ πάντων τῶν σῷ- 
ζομένων ὁ Θεὸς ἔσται τόπος 
ἀπερίγραφός τε, καὶ ἀδιά- 
στατος, καὶ ἄπειρος, πᾶσι 
πάντα γινόμενος κατὰ τὴν 
ἀναλογίαν τῆς δικαιοσύνης, 
μᾶλλον δὲ κατὰ τὸ μέτρον 
τῶν μετὰ γνώσεως ὑπὲρ δι- 
καιοσύνης ἐνταῦθα παθηµά- 
των, ἑαυτὸν ἑκάστῳ δωρού- 
μενος μέλει, κατὰ τὴν ὑπο- 
κειμένην ἑκάστῳ μέλει δύ- 

















νον καὶ ζωντανὴ καὶ ἐνεργουμένη [ἐκ 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος] καὶ ὡς πρὸς 
τὴν ψυχὴ καὶ ὡς πρὸς τὸ σῶμα καὶ ὡς 
πρὸς τὴν γνώμη καὶ [ὡς πρὸς] τὴν φύ- 
σι, μέχρι τέλους [τῆς ζωῆς τους], τὴν 
γένεσι τοῦ Ἀδὰμ διὰ τῆς ἡδονῆς, ποὺ 
κυριάρχησε στὴν [ἀνθρώπινη] φύσι 
[δηλαδή, ἀκολούθησαν τὴν ἡδονικὴ 
ζωή, θεληματικά, μὲ ὅλες τὶς δυνά- 
μεις τῆς ψυχῆς καὶ τοῦ σώματός τους] 
ἀλλά, [καὶ ποιὸ θὰ εἶναι τὸ τέλος] ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι οὔτε καταδέχθηκαν 
τὸν Θεὸ καὶ Πατέρα, ποὺ τοὺς παρα- 
καλοῦσε, διὰ µέσου τοῦ Σαρκωθέντος 
Υἱοῦ [του, νὰ ἔλθουν κοντά Του] οὔτε 
βέβαια τὸν ἴδιο τὸν Υἱὸ καὶ µεσίτη 
[Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων], ὁ ὁποῖος ἦλθε 
πρέσβυς [ὡς ἀπεσταλμένος] χάριν 
τοῦ Πατρός, καὶ ὁ ὁποῖος, ὑπὲρ τῆς δι- 
κῆς μας συμφιλιώσεως μὲ τὸν Πατέ- 
ρα παρέδωσε θεληματικὰ τὸν Ἑαυτό 
Του, κατὰ τὴν βούλησι τοῦ Πατρός, 
στὸν πρὸς χάριν µας θάνατο, ὥστε, 
διὰ τοῦ Ἑαυτοῦ του, τόσο πολὺ νὰ δο- 
ξάση ἐμᾶς, καταφαιδρύνοντάς [μας] 
μὲ τὸ κάλλος τῆς Θεότητός Του, ὅσον 
πρὸς χάριν µας, αὐτὸς κατεδέχθη νὰ 
ἀτιμασθῆ γιὰ τὰ δικά μας παθήματα 
[αὐτὰ ποὺ ἐμεῖς προκαλέσαμε μὲ τὶς 
ἁμαρτίες μας]. 

51. Ἐπειδή, ὅλων ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι 
σώζονται, ὁ Θεὸς θὰ εἶναι τόπος καὶ 
ἀπεριόριστος καὶ ἄνευ διαστάσεων 
καὶ ἄπειρος, ποὺ θὰ γίνῃ γιὰ ὅλους τὰ 
πάντα, σύμφωνα μὲ τὴν ἀναλογία 
τῆς ἀρετῆς, μᾶλλον δὲ ἀνάλογα μὲ τὸ 
μέτρο τῶν ἐν γνώσει ἐδῶ [στὴν πα- 
ροῦσα ζωὴ] παθημάτων ὑπὲρ τῆς 
ἀρετῆς, ὁ ὁποῖος θὰ δωρίζη τὸν Ἑαυτό 
Του σὲ κάθε μέλος [Του], σύμφωνα μὲ 
τὴν δύναμι, ποὺ ἐνυπάρχει σὲ κάθε 
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ναμιν ἑαυτὴν ἐνεργοῦσαν 
ἐκφαίνουσα, καὶ πρὸς τὸ εἰ- 


ναι δι᾽ ἑαυτῆς τὰ μέλη συ- 


νέχουσα πρὸς ζωὴν συγκρα- 
τούμενα: ὁ ἀσεβὴς καὶ ἁμαρ- 
τωλὸς ποῦ φανεῖται” ταύ- 
της ἐστερημένος τῆς χάρι- 
τος; Ὁ γὰρ μὴ δυνάμενος 
ἐνεργουμένην τὴν κατὰ τὸ 
εὖ εἶναι τοῦ Θεοῦ δέξασθαι 
παρουσίαν, ποῦ φανεῖται τῆς 
θείας ζωῆς, τῆς ὑπὲρ αἰῶνα 
καὶ χρόνον καὶ τόπον, ὑπο- 
μείνας τὴν ἔκπτωσιν; 

νβ΄. Ὁ τὸν Θεὸν οὐκ ἔχων 
πρὸς τὸ εὖ εἶναι συνέχοντα 
τὴν ζωήν, τὸν μέλλοντα πᾶ- 
σι γίνεσθαι τόπος τοῖς ἀξί- 
οις, πῶς ἔσται, τόπον αὐτὸν 
οὐκ ἔχων τὸν Θεὸν κατὰ τὴν 
τῶν εὖ εἶναι ἐν Θεῷ μονήν 
τε καὶ ἵδρυσιν; καὶ εἰ μετὰ 
πολλῆς δυσχερείας ὁ δίκαι- 
ος σῴζεται”, τί ἔσται, ἢ τί 
πείσεται ὁ μηδένα λόγον εὐ- 
σεβείας καὶ ἀρετῆς κατὰ τὴν 
παροῦσαν ζωὴν ποιησάμε- 
νος; 

νγ΄. Ὁ μὲν Θεός, κατὰ μίαν 
ἀπειροδύναμον τῆς ἀγαθό- 
τητος βούλησιν, πάντας συ- 
νέξει, καὶ Ἀγγέλους καὶ ἀν- 
θρώπους, ἀγαθούς τε καὶ 
πονηρούς’. Οὗτοι δὲ πάν- 











ἕνα μέλος, ἡ ὁποία ἐμφανίζει τὸν 
ἑαυτό της νὰ ἐνεργῆ καὶ ἢ ὁποία 
συνενώνει διὰ τοῦ ἑαυτοῦ της τὰ 
μέλη πρὸς τὸ εἶναι [τὴν ὕπαρξη, μὲ 
ἀποτέλεσμα νὰ συγκρατοῦνται στὴν 
ζωή. [Ἐφόσον συμβαίνουν ὅλα αὐ- 
τά], ὁ ἀσεβὴς καὶ ὁ ἁμαρτωλὸς ποῦ 
θὰ φανῆ, ἀφοῦ θὰ εἶναι ἐστερημέ- 
νος ἀπὸ αὐτὴν τὴν Χάρι; Διότι ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος δὲν δύναται νὰ δεχθῇ 
νὰ ἐνεργῆται [ὑπὸ τῆς θείας Χάρι- 
τος] ἡ παρουσία τοῦ Θεοῦ κατὰ τὸ 
εὖ εἶναι, ποῦ θὰ φανῇ, ὅταν ὑπο- 
στῆ τὴν ἔκπτωσι τῆς θείας ζωῆς, [ἢ 
ὁποία εἶναι] πάνω καὶ πέρα ἀπὸ αἰ- 
ὦνα καὶ χρόνο καὶ τόπο; 

52. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ἔχει τὸν 
Θεὸ νὰ συνδέῃ τὴν ζωή του πρὸς τὸ 
εὖ εἶναι, [τὸν Θεὸ] ποὺ πρόκειται 
νὰ γίνῃ [στὴν Αἰωνιότητα] τόπος 
γιὰ ὅλους τοὺς ἀξίους, πῶς θὰ εἷ- 
ναι, [τί θὰ γίνη αὐτός], κατὰ τὴν 
παραμονὴ καὶ ἐγκατάστασι στὸν 
Θεό, ἐκείνων οἱ ὁποῖοι [θὰ ἀπολαύ- 
σουν] τὸ εὖ εἶναι, ἐὰν δὲν ἔχη τόπο 
Αὐτὸν τὸν Ἴδιο τὸν Θεό; Καὶ ἐάν, 
μετὰ πολλῆς δυσκολίας ὁ δίκαιος 
σώζεται, τί θὰ γίνῃ ἢ τί θὰ πάθη ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος, κατὰ τὴν παροῦσα 
ζωή, δὲν φρόντισε καθόλου γιὰ τὴν 
εὐσέβεια καὶ τὴν ἀρετή; 

59. Ὁ μὲν Θεός, κατὰ κάποια ἀπει- 
ροδύναμη βούλησι τῆς ἀγαθότη- 
τός [Του], θὰ συνάξῃ ὅλους, καὶ 
τοὺς ἀγγέλους καὶ τοὺς ἀνθρώ- 
πους, καὶ τοὺς ἀγαθοὺς καὶ τοὺς 
πονηρούς. Ὅμως, ὅλοι αὐτοὶ δὲν θὰ 
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τες οὐκ ἴσως μεθέξουσι Θε- 
οὐ, τοῦ διὰ πάντων ἀσχέτως 
χωρίσαντος, ἀλλ᾽ ἀναλόγως 
ἑαυτοῖς”. 

νδ΄. Οἱ μὲν τῇ φύσει φυλὰ- 
ἕαντες διὰ πάντων ἰσονο- 
μοῦσαν τὴν γνώμην, καὶ τῶν 
τῆς Φύσεως λόγων κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν δεκτικῆν αὐτὴν κατα- 
στήσαντες καθ’ ὅλον τὸν τοῦ 
εὖ εἶναι λόγον, διὰ τὴν πρὸς 
τὴν θείαν βούλησιν τῆς γνώ- 
μης εὐπάθειαν, ὅλως µεθέ- 
ἕουσι τῆς ἀγαθότητος, κα- 
τὰ τὴν αὐτοῖς ἐπιλάμπου- 
σαν ὡς ἐν Ἀγγέλοις, ἢ ὡς 
ἐν ἀνθρώποις θείαν ζωήν. 
Οἱ δὲ τῇ φύσει ποιήσαντες 
ἀνισονομοῦσαν διὰ πάντων 
τὴν γνώμην, καὶ τῶν τῆς φύ- 
σεως λόγων κατὰ τήν ἐνέρ- 
γειαν σκεδαστικὴν αὐτὴν 
ἀποδείξαντες καθ᾽ ὅλον τὸν 
τοῦ εὖ εἶναι λόγον, διὰ τὴν 
πρὸς τὴν θείαν βούλησιν τῆς 
γνώμης ἀντιπάθειαν, ὅλης 
ἐκπεσοῦνται τῆς ἀγαθότη- 
τος, κατὰ τὴν ἐμφαινομένην 
αὐτοῖς πρὸς τὸ εὖ εἶναι τῆς 
γνώμης οἰκείωσιν:' [γεείε: 
ἐναντίωσιν] καθ᾿ ἣν ἡ πρὸς 
τὸν Θεὸν ἔσται τῶν τοιού- 
των διάστασις, οὐκ ἐχόντων 
κατὰ τὴν πρόθεσιν τῆς γνώ- 











ἔχουν, κατὰ ἴσο τρόπο, μέθεξι τοῦ 
Θεοῦ, ὁ ὁποῖος [τοὺς] διαχώρισε 
ἀσχέτωςὉ [ἀκτίστως], ὅμως ἀνάλο- 
γα μὲ τοὺς ἰδίους [μὲ τὴν ποιότητά 
τους]. 

54, Ἐκεῖνοι μέν, οἱ ὁποῖοι διεφύλα- 
ξαν τὴν γνώμη ἀπολύτως ἀντίστοι- 
χη πρὸς τὴν φύσι καὶ ἔκαναν αὐτὴν 
[τὴν γνώμη] ἱκανὴ νὰ δεχθῆ, διὰ τῆς 
ἐνεργείας [τοῦ Ἁγίου Πνεύματος], 
τοὺς λόγους τῆς φύσεως, σύμφω- 
να μὲ ὅλο τὸν λόγο τοῦ εὖ εἶναια, ἐξ 
αἰτίας τῆς εὐαισθησίας τῆς γνώμης 
[τους] ἔναντι τῆς θείας βουλήσε- 
ως [δηλαδὴ τῆς δεκτικότητος τῆς 
γνώμης τους νὰ ταυτισθῇ μὲ τὴν 
θεία βούλησι), [αὐτοὶ] θὰ μετέχουν 
ὁλοκληρωτικὰ στὴν Ἀγαθότητα [τὸν 
Θεό, δηλαδή], διὰ τῆς θεϊκῆς Ζωῆς, 
ἡ ὁποία θὰ φωτίζῃ αὐτούς, ὅπως 
[φωτίζει] τοὺς ἀγγέλους, παρὰ ὅπως 
τοὺς ἀνθρώπους. Ἐκεῖνοι ὅμως, οἱ 
ὁποῖοι ἔκαναν ἀπολύτως ἀσύμ- 
µετρη τὴν γνώµη [τους] ὡς πρὸς 
τὴν φύσι καὶ ἀπέδειξαν αὐτὴ ἱκα- 
νὴ νὰ διασκορπίζῃ [νὰ παραμερίζη, 
κατὰ τὴν ἐνέργειά [της], τοὺς λό- 
γους τῆς φύσεως σὲ ὅλη τὴν ἔκτα- 
σι τοῦ λόγου τοῦ εὖ εἶναι, ἕνεκα 
τῆς ἀποστροφῆς τῆς γνώμης [τους] 
πρὸς τὴν θεία βούλησι, θὰ ἐκπέ- 
σουν ὁλοκληρωτικὰ ἀπὸ τὴν Άγα- 
θότητα [τὸν Θεό], ἐξ αἰτίας τῆς ἐμ- 
φανιζομένης σ᾽ αὐτοὺς ἐναντι- 
ὤσεως τῆς γνώμης [τους] πρὸς τὸ 
εὖ εἶναι. Ἀπ᾿ αὐτὴν [τὴν κατάστα- 
σι] θὰ προκύψῃ ἡ διάστασι αὐ- 
τῶν πρὸς τὸν Θεό, ἀφοῦ δὲν ἔχουν, 
σύμφωνα μὲ τὴν πρόθεσι τῆς γνώ- 
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μης, ταῖς ἐνεργείαις τῶν 
ἀγαθῶν, τὸν τοῦ εὖ εἶναι 
λόγον ζωσγονούμενον, καθ’ ὃν 
ἡ θεία ζωὴ διαφαίνεσθαι 
πέφυκε. 

νε΄. Ζυγὸς τῆς ἑκάστου γνώ- 
μης ἔσται κατὰ τὴν κρίσιν ὁ 
τῆς φύσεως λόγος, τὴν πρὸς 
τὸ φεῦ, ἢ εὖ αὐτῆς διελέγχων 
κίνησιν, καθ᾽ ἣν ἡ τῆς θείας 
ζωῆς μέθεξις, ἢ ἀμεθεξία 
γίνεσθαι πέφυκε. Κατὰ γὰρ 
τὸ εἶναι, καὶ ἀεὶ εἶναι, πάν- 
τας συνέξει παρων ὁ Θεός: 
κατὰ δὲ τὸ ἀεὶ εὖ εἶναι, μό- 
νους ἰδιοτρόπως τοὺς Ἁγίους 
Ἀγγέλους τε καὶ ἀνθρώπους, 
τὸ ἀεὶ φεῦ εἶναι τοῖς μή τοι- 
ούτοις ὡς γνώμης καρπὸν 
ἀφεὶς ἐπικιρνώμενον. 

νς΄. Οὐ συνεπάγεται τῇ κατὰ 
φύσιν τῶν ἐξ ὧν συνέστηκεν 
ἑτερότητι, καὶ τὴν καθ᾽ ὑπό- 
στασιν διαφορὰν τὸ μυστή- 
ριον τῆς θείας σαρκώσεως. 
Τὸ μέν, ἵνα μὴ προσθήκην 
λάβῃ τὸ τῆς Τριάδος μυστή- 
ριον: τὸ δέ, ἵνα μηδὲν ἡ τῆ Θε- 
ότητι κατὰ φύσιν ὁμογενές, 
καὶ ὁμοούσιον. Δύο γὰρ φύσε- 
ὧν πρὸς ὑπόστασιν, ἀλλ᾽ οὐ 
πρὸς φύσιν μίαν γέγονε σύ- 
νοδος: ἵνα καὶ τὸ καθ᾽ ὑπό- 
στασιν ἓν ἐκ τῶν ἀλλήλαις 








μης [τους], τὸν λόγο τοῦ εὖ εἶναι, ὁ 
ὁποῖος λαμβάνει τὴν [θεία] ζωὴ μὲ 
τὶς ἐνέργειες τῶν ἀγαθῶν [ἔργων], 
στὸν ὁποῖο διαφαίνεται, φυσικῷ τῷ 
τρόπῳ, ἢ Θεία ζωή. 

55. Ζυγαριὰ τῆς γνώμης τοῦ καθενὸς 
θὰ εἶναι, κατὰ τὴν κρίσι, ὁ λόγος τῆς 
φύσεως, ὁ ὁποῖος θὰ διελέγχῃ τὴν κί- 
νησι αὐτῆς πρὸς τὸ Φεῦ; ἢ [τὸ] εὖ, βά- 
σει τῆς ὁποίας θὰ γίνῃ ἐκ φύσεως ἡ 
μέθεξι ἢ ἡ ἀμεθεξία στὴν θεία [αἰ- 
ωνία] ζωή. Διότι, ἀφοῦ παρουσιασθῇ 
ὁ Θεός, θὰ συνάξη ὅλους γιὰ τὸ εἶναι 
[τὴν ὕπαρξι] καὶ γιὰ τὸ ἀεὶ εὖ εἶναι 
[αἰωνία ὕπαρξι]. Ὅμως, γιὰ τὸ ἀεὶ εὖ 
εἶναι [τὴν αἰώνια μακαριότητα, θὰ 
συνάξη] μόνον τοὺς Ἁγίους, καὶ ἀγ- 
γέλους καὶ ἀνθρώπους, μὲ ἰδιαίτερο 
τρόπο, ἀφοῦ ἀφήση σ᾽ αὐτούς, οἱ ὁποῖ- 
οι δὲν [εἶναι] αὐτοῦ τοῦ εἴδους [δη- 
λαδὴ Ἁγιοί), τὸ ἀεὶ φεῦ εἶναι [τὴν αἱ- 
ὤνια κόλασι] νὰ πέσῃ ἐπάνω [τους], 
ὡς ὁ καρπὸς τῆς γνώμης [τους]. 

56. Τὸ μυστήριο τῆς θείας Σαρκώσε- 
ὠς δὲν ἐπιφέρει μαζὶ μὲ τὴν ἑτερότη- 
τα, ὡς πρὸς τὴν φύσι [τὶς δύο φύσεις 
τοῦ Χριστοῦ], ἀπὸ τὶς ὁποῖες συνε- 
στάθη, καὶ τὴν διαφορὰ ὡς πρὸς τὴν 
ὑπόστασι. ἈΦ᾿ ἑνὸς μὲν γιὰ νὰ μὴν 
γίνῃ προσθήκη στὸ μυστήριο τῆς 
Ἁγίας Τριάδος. Ἀφ ἑτέρου δέ, γιὰ νὰ 
μὴν ὑπάρχῃ τίποτε κατὰ τὴν φύσι, 
ὁμογενὲς καὶ ὁμοούσιο μὲ τὴν Θεότη- 
τα. Ἔχει γίνει, βέβαια, μία ἕνωσι δύο 
φύσεων σὲ [μία] ὑπόστασι, ἀλλὰ ὄχι 
σὲ µία φύσι ὥστε νὰ δειχθῆ, ὅτι ἐκεῖ- 
νο, ποὺ ἐκπληρώνεται [ποὺ προκύ- 
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συνδραμουσῶν φύσεων δει- 
χθή κατὰ τὴν ἕνωσιν ἀπο- 
τελούμενον, καὶ τὸ διάφορον 
τῶν συνελθόντων πρὸς τὴν 
ἀδιάσπαστον ἕνωσιν κατὰ 
τὴν φυσικὴν ἰδιότητα πιστευ- 
θῇ, πάσης ἐκτὸς μένον τρο- 
πῆς καὶ συγχύσεως. 

νζ΄. Οὐ λέγομεν ἐπὶ Χριστοῦ 
διαφορὰν ὑποστάσεων, ὅτι 
Τριὰς μεμένηκεν ἡ Τριάς, 
καὶ σαρκωθέντος τοῦ Λόγου, 
προσθήκης προσώπου οὐ προ- 
σγενομένης τῇ Ἁγίᾳ Τριάδι 
διὰ τὴν σάρκωσιν. Λέγομεν 
δὲ φύσεων διαφοράν, ἵνα μὴ 
τῷ λόγῳ κατὰ τὴν φύσιν ὁμο- 
ούσιον τὴν σάρκα πρεσβεύ- 
ωμεν. 

νη΄. Ὁ μὴ λέγων φύσεως δια- 
φοράν, οὐκ ἔχει πόθεν πι- 
στώσασθαι τὴν ὅτι γέγονε 
σάρξ ὁ λόγος” δίχα τροπῆς 
ὁμολογίαν: μὴ γινώσκων σῷ- 
ζόμενον κατὰ τὴν φύσιν ἐν 
τη μιᾷ τοῦ ἑνὸς Χριστοῦ καὶ 
Θεοῦ Σωτῆρος ὑποστάσει 
μετὰ τὴν ἕνωσιν τὸ προσλα- 
βόν, καὶ τὸ προσειλημμένον. 
νθ'. Εἰ σαρκὸς ἐν Χριστῷ καὶ 
θεότητος, μετὰ τὴν ἕνωσιν, 
ὑπάρχει διαφορὰ κατὰ φύ- 
σιν' οὐ γὰρ ταὐτὸν κατ᾽ οὐ- 
σίαν ποτὲ θεότης καὶ σάρξ, 








πτει ὡς ἀποτέλεσμα] ἀπὸ τὶς [δύο] 
φύσεις, ποὺ συνεπλέχθησαν ἡ μία 
μὲ τὴν ἄλλη κατὰ τὴν ἕνωσι, [εἶναι] 
ἕνα κατὰ τὴν ὑπόστασι, καὶ [ἀκό- 
μη] νὰ πιστοποιηθῇ ἡ διαφορὰ µε- 
ταξὺ ἐκείνων, τὰ ὁποῖα συνῆλθαν 
σὲ ἀδιάσπαστη ἕνωσι, σύμφωνα μὲ 
τὴν Φυσική τους ἰδιότητα, [διαφο- 
ρἀ], ἡ ὁποία παραμένει ἔξω ἀπὸ κά- 
θε τροπὴ καὶ σύγχυσιθ, 

57. Δὲν λέγομε, ὅσον ἀφορᾶ τὸν Χρι- 
στό, περὶ διαφορᾶς ὑποστάσεων, δι- 
ότι καὶ ὅταν ἐσαρκώθη ὁ Λόγος, ἡ 
Τριὰς ἔχει μείνει Τριάς, ἐπειδὴ δὲν 
ἔγινε ἐπιπλέον προσθήκη προσώ- 
που στὴν Ἁγία Τριάδα, ἕνεκα τῆς 
Σαρκώσεως. Ὁμιλοῦμε, ὅμως, περὶ 
διαφορᾶς φύσεων, γιὰ νὰ μὴν θεω- 
ροῦμε τὴν σάρκα ὁμοούσιο, κατὰ 
τὴν φύσι, μὲ τὸν Λόγο. 

58. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν ὁμολογεῖ 
τὴν διαφορὰ τῆς φύσεως [θείας καὶ 
ἀνθρωπίνης], δὲν ἔχει ἀπὸ ποῦ νὰ 
πιστοποιήσῃ τὴν ὁμολογία, ὅτι ὁ 
Λόγος ἔχει γίνει σάρκα, χωρὶς τρο- 
πή: διότι δὲν ἀναγνωρίζει, ὅτι, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν φύσι, στὴν μία ὑπόστα- 
σι τοῦ ἑνὸς Χριστοῦ καὶ Θεοῦ καὶ 
Σωτῆρος, μετὰ τὴν ἕνωσι, παραμέ- 
νει σῶο [ἀκέραιο καὶ αὐτὸ ποὺ προ- 
σέλαβε [καὶ] ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο ἔχει 
προσληφθῆ. 

59. Ἐὰν ὑπάρχῃ στὸ Χριστό, μετὰ 
τὴν ἕνωσι, διαφορὰ ὡς πρὸς τὴν φύ- 
σι μεταξὺ σαρκὸς καὶ Θεότητος, διό- 
τι, ὡς πρὸς τὴν οὐσία, δὲν [εἶναι] ποτὲ 
τὸ ἴδιο ἡ Θεότης καὶ ἡ σάρκα, [τότε] 
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πρὸς φύσεως μιᾶς γένεσιν: 
ἡ τῶν συνελθόντων οὐδα- 
μῶς γέγονεν ἕνωσις, ἀλλὰ 
πρὸς μίαν ὑπόστασιν, καθ᾿ ἣν 
οὐδὲ μίαν ἐν Χριστῷ καθ᾽ οἱ- 
ονδήποτε τρόπον εὑρίσκο- 
μεν διαφοράν: ταὐτὸν γὰρ τῆ 
οἰκείᾳ σαρκὶ κατὰ τὴν ὑπό- 
στασιν ὁ λόγος, καθ᾽ ὃν γὰρ 
ἂν ὁ Χριστὸς ἔχοι διαφοράν, 
ἓν εἶναι κατὰ πάντα τρόπον 
οὐ δύναται" καθ᾽ ὃ δὲ τὴν οἷ- 
ανοῦν παντελῶς οὐκ ἐπιδέ- 
χεται διαφοράν, κατὰ πάντα 
τρόπον τὸ ἓν ἐπ᾽ αὐτοῦ δια- 
παντὸς εὐσεβῶς ἔχει καὶ ὂν 
καὶ λεγόμενον. 

ἕ΄. Ἡ πίστις διὰ τῆς ἐλπίδος 
τὴν εἰς Θεὸν ἀγάπην τελεί- 
ἂν συνίστησιν. Ἡ ἀγαθὴ συ- 
νείδησις τὴν εἰς τὸν πλησίον 
διὰ τῆς φυλακῆς τῶν ἐντο- 
λῶν ἀγάπην ὑφίστησιν. Ἡ 
γὰρ ἀγαθὴ συνείδησις παρα- 
βαθεῖσαν ἐντολὴν οὐκ ἔχει 
κατήγορον: ταύτας δὲ μόνη 
καρδία πιστεύεσθαι πέφυ- 
κε τῶν ἐφιεμένων τῆς ἁλη- 
θοῦς σωτηρίας. 

ξα΄. Οὐδὲν τοῦ πιστεύειν τα- 
χύτερον, καὶ τοῦ διὰ στόμα- 
τος ὁμολογεῖν τοῦ πιστευ- 
θέντος τὴν χάριν ἐστὶν εὐ- 
κολώτερον. Τὸ μὲν γὰρ δη- 











ἢ ἕνωσι ἐκείνων ποὺ συνῆλθαν δὲν 
ἔχει γίνει καθόλου, μὲ σκοπὸ τὴν γέ- 
νεσι μιᾶς φύσεως, ἀλλὰ μιᾶς ὑπο- 
στάσεως, κατὰ τὴν ὁποία δὲν βρί- 
σκομε στὸν Χριστὸ οὐδεμία διαφο- 
ρά, καθ᾽ οἱονδήποτε τρόπο. Διότι, 
ὁ Λόγος, κατὰ τὴν ὑπόστασι, [εἷ- 
ναι] ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ ὡς πρὸς τὴν 
σάρκα Του, σύμφωνα μὲ τὸ ὁποῖο, 
βέβαια, ἐὰν θὰ εἶχε ὁ Χριστὸς [κά- 
ποια] διαφορά, δὲν δύναται μὲ κανέ- 
να τρόπο, νὰ εἶναι ἕνα: ἀφοῦ, ὅμως, 
δὲν ἐπιδέχεται τὴν ὁποιαδήποτε, ἐν- 
τελῶς, διαφορά, [τότε] πάντοτε, μὲ 
κάθε τρόπο [ὁ Χριστὸς] ἔχει, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸν Ἴδιο, μία [τὴν ὑπόστασι] 
καὶ ὑφισταμένη καὶ εὐσεβῶς ὀνομα- 
ζομένη. 

60. Ἡ πίστι, διὰ τῆς ἐλπίδος, συνι- 
στᾶ τὴν τελεία ἀγάπη πρὸς τὸν 
Θεό. Ἡ ἀγαθὴ συνείδησι, μέσῳ τῆς 
τηρήσεως τῶν ἐντολῶν, δίδει ὑπό- 
στασι στὴν ἀγάπη πρὸς τὸν πλη- 
σίον. Διότι ἢ ἀγαθὴ συνείδησις δὲν 
ἔχει, ὡς κατήγορο, [κάποια] ἐντο- 
λἠ ποὺ παραβιάσθηκε. Αὐτὲς δὲ 
[τὴν πίστι, τὴν ἐλπίδα καὶ τὴν ἀγά- 
πη], τὶς ἐμπιστεύεται, φυσικῷ τῷ 
τρόπῳ, μόνον ἡ καρδία ἐκείνων, 
ποὺ ἔχουν ἔφεσι γιὰ τὴν ἀληθινὴ 
σωτηρία. 

61. Τίποτε δὲν ὑπάρχει ταχύτερο 
ἀπὸ τοῦ νὰ πιστεύῃ [κανεὶς] καὶ [τί- 
ποτε] εὐκολώτερο ἀπὸ τοῦ νὰ ὁμο- 
λογῇ διὰ τοῦ στόματος τὴν Χάρι ἐκεί- 
νου, τὸ ὁποῖο ἐπιστεύθη [ἔγινε ἁντι- 
κείμενο τῆς πίστεώς του]. Διότι τὸ 
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λοι τὴν ἔμψυχον πρὸς τὸν 
πεποιηκότα τοῦ πεπιστευ- 
κότος ἀγάπην" τὸ δὲ τὴν Θε- 
οφιλῆ πρὸς τὸν πλησίον δι- 
άθεσιν. Ἀγάπη δέ, καὶ γνη- 
σία διάθεσις, ἤγουν πίστις, 
καὶ ἀγαθὴ συνείδησις, ἔργον 
προδήλως τοῦ κατὰ καρδίαν 
ὑπάρχει κινήματος, τῆς ἐν- 
τὸς ὕλης πρὸς γένεσιν παν- 
τελῶς οὐ δεόμενον. 

ἕβ΄. Ὁ τὴν παντελή περὶ τὸ 
καλὸν ἀκινησίαν νοσῶν, πε- 
ρὶ τὸ κακὸν πάντως ὑπάρχει 
εὐκίνητος. Κατ᾽ ἄμφω γὰρ 
ἀκίνητον ὑπάρχειν ἀδύνα- 
τον. Ὅθεν καὶ λίθους καλεῖν 
οἶδεν ἡ Γραφή”, τὴν περὶ τὰ 
καλὰ τῆς ψυχῆς ῥαθυμίαν, 
ὡς ἀρετῶν ἀναισθητούσης: 
ξύλα δὲ τὴν περὶ τὰ κακὰ 
προθυμίαν. Ἡ δὲ κατ᾽ αἴσθη- 
σιν κίνησις, συναπτομένη τῇ 
κατὰ νοῦν ἐνεργείᾳ, ποιεῖ 
τὴν μετὰ γνώσεως ἀρετήν. 
γ΄. Μεσότοιχον, τὸν κατὰ φύ- 
σιν, ὡς οἶμαι, νόμον τοῦ σώ- 
ματος κέκληκε’ φραγμὸν δέ”, 
τὴν ἐν τῷ νόμῳ τῆς σαρκὸς 
πρὸς τὰ πάθη σχέσιν, ἤγουν 
τὴν ἁμαρτίαν. Μόνη γὰρ ἡ 
πρὸς τά πάθη τῆς ἀτιμίας 
σχέσις, τοῦ νόμου τῆς φύσε- 
ως, τουτέστι τοῦ παθητικοῦ 














μὲν ἕνα δηλώνει τὴν ζωντανὴ ἀγά- 
πη πρὸς τὸν Δημιουργὸ ἐκείνου, ὁ 
ὁποῖος πιστεύει. Τὸ δὲ ἄλλο τὴν Θε- 
οφιλῆ διάθεσι πρὸς τὸν πλησίον. 
Ἀγάπη δὲ καὶ γνησία διάθεσι, δη- 
λαδή, πίστι καὶ ἀγαθὴ συνείδησι, 
πρόδηλα, εἶναι ἔργο τῆς ἐκ τῆς καρ- 
δίας κινήσεως, ἡ ὁποία δὲν ἔχει κα- 
θόλου ἀνάγκη ἀπὸ ὀποιαδήποτε 
ὕλη γιὰ τὴν γένεσί [της] ἐντὸς [τῆς 
καρδίας]. 

62. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος νοσεῖ ἀπὸ παν- 
τελῆ ἀκινησία, ὡς πρὸς τὸ καλό, 
ὅσον ἀφορᾶ τὸ κακό, ὁπωσδήποτε 
εἶναι εὐκίνητος. Διότι [εἶναι] ἀδύνα- 
τον νὰ εἶναι [κάποιος] ἀκίνητος καὶ. 
στὰ δύο. Ὡς ἐκ τούτου, γνωρίζει καὶ 
ἡ [Ἁγία] Γραφἠ τὴν ραθυμµία τῆς ψυ- 
χῆς, ὡς πρὸς τὰ καλά, νὰ τὴν ἀπο- 
καλῇ «λίθους», ἐπειδὴ ἡ ψυχὴ πα- 
ραμένει ἀναίσθητη γιὰ τὶς ἀρετές. 
«Ξύλα» δὲ [ἀποκαλεῖ] τὴν προθυ- 
μία, ὅσον ἀφορᾶ τὰ κακά. Ὅμως, 
ἢ κίνησι τῆς αἰσθήσεως, ὅταν ἑνώ- 
νεται μὲ τὴν ἐνέργεια [τῆς θείας Χά- 
ριτος] στὸν νοῦ, προξενεῖ τὴν ἀρε- 
τὴ μαζὶ μὲ [θεία] γνῶσι. 

63. Μεσότοιχο, καθώς νομίζω, [ἡ 
Ἁγία Γραφὴ] ὀνομάζει τὸν φυσικὸ 
νόμο τοῦ σώματος: φραγμὸ δὲ τὴν 
σχέσι πρὸς τὰ πάθη μέσῳ τοῦ νό- 
μου τοῦ σώματος, δηλαδή, τὴν ἁμαρ- 
τία. Διότι μόνον ἡ σχέσι πρὸς τὰ πά- 
θη τῆς ἀτιμίας τοῦ φυσικοῦ νόμου, 
δηλαδή, τοῦ παθητικοῦ μέρους τῆς 
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τῆς Φύσεως μέρους, φΦραγ- 
μὸς γίνεται τῆς ψυχῆς τὸ 
σῶμα διατειχίζων, καὶ τοῦ 
λόγου τῶν ἀρετῶν τὴν πρὸς 
σάρκα διὰ μέσης ψυχῆς κα- 
τὰ τὴν πρᾶξιν μὴ συγχωρῶν 
γενέσθαι διάβασιν. Ὁ δὲ λό- 
γος παραγενόμενος, καὶ τὸν 
τῆς φύσεως νόμον, ἤγουν τὸ 
τῆς φύσεως παθητικὸν κα- 
ταπαλαίσας, τὴν ἐν αὐτῷ 
τῶν παρὰ φύσιν παθῶν σχέ- 
σιν κατήργησεν. 

ἕδ΄. Ἡνίκα μὲν δι᾽ ἀπάτης δό- 
λῳ συλῶν τὴν περὶ Θεὸν ἔμ- 
φυτον γνῶσιν τῆς φύσεως, 
ταύτην ὁ πονηρός εἰς ἕαυ- 
τὸν σφετερίζεται, κλέπτης 
ἐστί, πρὸς ἑαυτὸν ἀπὸ τοῦ 
Θεοῦ τὸ σέβας μεταφέρειν 
πειρώμενος: ἁπάγων δηλο- 
νότι τῶν ἐν τοῖς γεγονόσι 
πνευματικῶν λόγων, τὴν κα- 
τὰ νοῦν τῆς θεωρίας, καὶ μό- 
νην περιγράφων τὴν νοερὰν 
δύναμιν, τῆς κατὰ τὴν ἐπι- 
φάνειαν προσόψει τῶν αἰ- 
σθητῶν. Ὁπηνίκα δὲ διὰ τῶν 
φυσικῶν ἀπαρχόμενος κινη- 
μάτων πρὸς τὰ παρὰ φύσιν 
σοφιστικῶς κατασύρη τὴν 
πρακτικὴν δύναμιν, καὶ διὰ 
τῶν νομιζομένων καλῶν τοῖς 
χείροσι πιθανῶς προσηλώσῃ 














[ἀνθρωπίνης] Φύσεως [τοῦ θυμοῦ καὶ 
τῆς ἐπιθυμίας], γίνεται φραγμὸς τῆς 
ψυχῆς, ὁ ὁποῖος διαχωρίζει σὰν μὲ τεῖ- 
χος τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὸ σῶμα, καὶ δὲν 
ἐπιτρέπει [ἢ ἁμαρτία] νὰ δηµιουργη- 
θῇ ἢ διάβασι τοῦ Λόγου τῶν ἀρετῶν 
πρὸς τὴν σάρκα, διὰ μέσου τῆς ψυχῆς, 
κατὰ τὴν ἔμπρακτη [ἐργασία τῶν 
ἀρετῶν]. Ὅταν, ὅμως, ὁ Λόγος ἔλθῃ 
[στὴν ψυχή], καὶ τὸν νόμο τῆς [ἀν- 
θρωπίνης] φύσεως, δηλαδή, τὸ πα- 
θητικὀ [μέρος] τῆς φύσεως, ὁπωσδή- 
ποτε καὶ θὰ καταβάλη [καὶ] θὰ κα- 
ταργήση τὴν σχέσι [τοῦ παθητικοῦ 
μέρους τῆς φύσεως] πρὸς τὰ παρὰ 
φύσιν πάθη [ποὺ ἐνεργοῦν σ᾽ αὐτό]. 
64. Ὁ πονηρὸς μέν, εἶναι κλέπτης, 
ἐπειδὴ λεηλατεῖ τὴν ἔμφυτη [θεία] 
γνῶσι: τῆς [ἀνθρωπίνης] φύσεως, 
τὴν σχετικὴ μὲ τὸν Θεό, [καὶ] τὴν 
σφετερίζεται γιὰ τὸν ἑαυτό του, προ- 
σπαθώντας νὰ μετατοπίσῃ τὸν σε- 
βασμὸ ἁπὸ τὸν Θεὸ πρὸς τὸν ἑαυτό 
του: δηλαδή, ἁπομακρύνοντας5 ἀπὸ 
τοὺς πνευματικοὺς λόγους, [ποὺ εὖ- 
ρίσκονται] στὰ ὄντα, τὴν [γνῶσι τῆς 
θεωρίας [τοῦ Θεοῦ] στὸν νοῦ, καὶ πε- 
ριορίζοντας τὴν νοερὰ δύναμι τῆς 
[θείας γνώσεως] µόνο στὴν ἐπιφανει- 
ακὴ πρόσοψι τῶν αἰσθητῶν. Καὶ ὅταν 
πάλι, ἀρχίζοντας μέσῳ τῶν φυσικῶν 
κινήσεων [τῆς ψυχῆς], παρασύρη μὲ 
σοφιστεῖες τὴν πρακτιςὴ δύναμι [τῆς 
ψυχῆς] πρὸς τὰ παρὰ φύσιν [πάθη] 
καὶ προσηλώσῃ, μὲ πειθώ, τὴν ἔφεσι 
αὐτῆς [τῆς πρακτικῆς δυνάμεως], 
μέσῳ τῶν νομιζομένων [δῆθεν] κα- 
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ταύτης τὴν ἔφεσιν, ἐπὶ τῷ 
ὀνόματι Κυρίου ὀμνύει ψευ- 
δῶς, πρὸς ἄλλα παρ᾽ ὑπό- 
σχεσιν ἄγων τὴν πειθομἕνην 
ψυχήν. Καὶ ἔστι κλέπτης μέν, 
ὡς πρὸς ἑαυτὸν συλών τὴν 
γνῶσιν τῆς φύσεως: ἐπίορ- 
κος δέ, ὡς τὸ πρακτικὸν τῆς 
Ψυχῆς μάτην διαπονεῖσθαι 
πείθων τοῖς παρά φύσιν. 
ξε΄. Ἡ πάλιν, κλέπτης ἐστὶν 
ὁ πρὸς ἀπάτην τῶν ἀκουόν- 
των τοὺς θείους δῆθεν ἀσκού- 
μενος λόγους, ὧν οὐκ ἐπέ- 
γνω διὰ τῶν ἔργων τὴν δύ- 
νᾶμιν, τὴν ψιλὴν προφορὰν 
δόξης ἐμπορίαν ποιούμενος, 
καὶ τῷ διὰ γλώσσης λόγω 
τὸν τοῦ δίκαιος νομίζεσθαι 
παρὰ τῶν ἀκροωμένων θη- 
ρόμενος [τεσίε: θηρώμενος] 
ἔπαινον. Καὶ ἁπλῶς εἰπεῖν, 
ὁ τῷ λόγῳ τὸν βίον ἀνάρ- 
µοστον, καὶ τῇ γνώσει τὴν 
διάθεσιν τῆς ψυχῆς ἔχων ἀν- 
τικειμένην, κλέπτης ἐστίν, 
ἐκ τῶν ἀλλοτρίων ἀγαθῶν οὐ 
καλῶς διαφαινόμενος, πρὸς 
ὃν ὁ λόγος εἰκότως ἐρεῖ τῷ 
δὲ ἁμαρτωλῷ εἶπεν ὁ Θεός: 
ἵνα τί σὺ ἐκδιηγη τὰ δικαιώ- 
µατά μου καὶ ἀναλαμβάνης 
τὴν διαθήκην μου διὰ στό- 
ματός σου”; 








λῶν, στὰ χειρότερα, [τότε] ὁρκίζε- 
ται ψευδῶς, στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου, 
ὁδηγώντας τὴν ψυχή, ἡ ὁποία πεί- 
θεται [σ᾿ αὐτόν], σὲ ἄλλα [πράγμα- 
τα], ἀντίθετα μὲ τὴν ὑπόσχεσί [του]. 
Καὶ εἶναι κλέπτης μέν, [ὁ πονηρός], 
διότι κλέπτει, πρὸς χάριν τοῦ ἑαυ- 
τοῦ του, τὴν γνῶσι τῆς [ἀνθρωπίνης] 
φύσεως, ἐπίορκος δὲ [εἶναι], ἐπειδὴ 
πείθει, νὰ καταγίνεται, πράγματι, τὸ 
πρακτικὸ [μέρος] τῆς ψυχῆς, μάταια 
μὲ τὰ παρὰ φύσιν. 

65. Ἢ πάλι, κλέπτης εἶναι ἐκεῖνος, 
ὁ ὁποῖος μὲ σκοπὸ τὴν ἐξαπάτησι 
ἐκείνων, ποὺ τὸν ἀκούουν, κάνει 
δῆθεν χρῆσι τῶν θείων λόγων, τὴν 
δύναμι τῶν ὁποίων δὲν γνώρισε 
διὰ τῶν ἔργων, [παρὰ μόνον] ἐμπο- 
ρευόμενος τὴν γυμνὴ [ἀπὸ ἐμπει- 
ρία] προφορὰ [ἁπλῶν λόγων!], μὲ 
σκοπὸ τὴν δόξα, καὶ κυνηγώντας 
τὸν ἔπαινο ἀπὸ τοὺς ἀκροατές, μὲ 
τὸν λόγο διὰ τῆς γλώσσης, [δηλαδὴ 
τῆς ἁπλῆς ἐκφορᾶς λόγων], γιὰ νὰ 
θεωρῆται δίκαιος. Καὶ γιὰ νὰ πῶ, 
γενικῶς, κλέπτης εἶναι ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἔχει ἀταίριαστη τὴν ζωή του 
μὲ τὰ λόγια [του], καὶ ἀντίθετη τὴν 
διάθεσι τῆς ψυχῆς [του] πρὸς τὴν 
[θεία] γνῶσι, χωρὶς νὰ καθίσταται 
φανερὸς καλῶς ἀπὸ τὰ ξένα ἀγα- 
θά, πρὸς τὸν ὁποῖο ὁ λόγος [τῆς Ἁγί- 
ας Γραφῆς] εὐλόγως θὰ πῆ: «Στὸν 
δὲ ἀμαρτωλὸ εἶπε ὁ Θεός: γιὰ ποιὸ 
λόγο, ἐσὺ ὁμιλεῖς γιὰ τὰ δυκαιώμα- 
τά μου καὶ παίρνεις στὸ στόμα σου 
τὴν διαθήκη µου» 
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ἐς. Κλέπτης ὡσαύτως ἐστί, 
καὶ ὁ τοῖς φαινομένοις τρό- 
ποις καὶ ἤθεσι τὴν μὴ φαινο- 
μένην συγκαλύπτων τῆς ψυ- 
χῆς κακουργίαν, ἐπιεικείας 
πλάσματι τὴν ἔνδον ἐπικα- 
λύπτων διάθεσιν’ κλέπτων, 
ὥσπερ ἐκεῖνος τῇ προφορᾷ 
τῶν λόγων τῆς γνώσεως, τὴν 
τῶν ἀκουόντων διάνοιαν: οὔ- 
τω δὴ καὶ αὐτός, τῷ τρόπῳ 
τῆς τῶν ἡθῶν ὑποκρίσεως, 
τῶν θεωμένων τὴν αἴσθησιν, 
πρὸς ὃν ὁμοίως εἰρήσεται 
αἰσχύνθητε οἱ ἐνδεδυμένοι 
ἱμάτια ἀλλότρια” καὶ τό: 
ἀποκαλύψει Κύριος τὸ σχῆ- 
μα αὐτῶν ἐν τῇ ἡμέρᾳ ἐκεί- 
νη. Καθ’ ἑκάστην γὰρ ἐν τῷ 
κρυπτῷ τῆς καρδίας ἐργα- 
στηρίῳ ταῦτά μοι λέγοντος, 
ἀκούειν δοκῶ τοῦ Θεοῦ τὴν 
ἡμέραν, ὡς ἐπ᾽ ἀμφοῖν δι- 
αῤῥήδην κατεγνωσμένος. 

ἕζ΄. Ἐπίορκος ἐστιν, ἤγουν 
ὀμνύων ἐπὶ τῷ ὀνόματι Κυ- 
ρίου ψευδῶς, ὁ ἐπαγγελλό- 
μενος τῷ Θεῷ τὸν κατ᾽ ἀρε- 
τὴν βίον, καὶ ἀλλότρια πα- 
ρὰ τὴν ὑπόσχεσιν τῆς οἰκεί- 
ἂς ἐπαγγελίας ἐπιτηδεύων, 
καὶ τὴν συνθήκην τῆς ὁμο- 
λογίας τοῦ σεμνοῦ βίου διὰ 
τῆς ἀργίας τῶν ἐντολῶν πα- 








66. Κλέπτης, ἐπίσης, εἶναι καὶ ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος συγκαλύπιτει, μὲ τοὺς 
φαινομενικοὺς τρόπους καὶ συμπε- 
ριφορές [του], τὴν κακουργία τῆς 
ψυχῆς, ἡ ὁποία δὲν φαίνεται, ἐπι- 
καλύπτοντας μὲ τὸ πρόσχημα τῆς 
ἐπιεικείας τὴν ἐσωτερική [του] δι- 
άθεσι καὶ ὅπως ἀκριβῶς ἐκεῖνος, [ὁ 
προηγούμενος] μὲ τὴν ἁπλῆ [μό- 
νον] προφορὰ τῶν λόγων τῆς γνώ- 
σεως, [κλέπτει] τὴν διάνοια ἐκείνων, 
ποὺ τὸν ἀκούουν: κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο, λοιπόν, καὶ αὐτός, μὲ τὸν τρόπο 
τῆς ὑποκρισίας τῆς συμπεριφορᾶς 
[του, ἐξαπατᾶ] τὴν αἴσθησι ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι τὸν βλέπουν: πρὸς 
τὸν ὁποῖο ὁμοίως θὰ πῇ [ὁ Θεός]: 
«Ντραπεῖτε, ὅσοι εἶσθε ντυμένοι μὲ 
ξένα ἐνδύματα»: καὶ τὸ [άλλο]: «θὰ 
ἀποκαλύψῃ ὁ Κύριος τὸ σχῆμα αὐ- 
τῶν κατὰ τὴν ἡμέρα ἐκείνη». Διότι 
κάθε μέρα νομίζω, ὅτι ἀκούω τὸν 
Θεό, μέσα στὸ κρυπτὸ ἐργαστήριο 
τῆς καρδίας μου, νὰ μοῦ λέγη αὐτά, 
ἐπειδὴ καὶ γιὰ τὰ δύο [ἀνωτέρω πα- 
ραδείγματα] εἶμαι σαφῶς καταδι- 
κασμένος. 

67. Ἐπίορκος εἶναι, νὰ ὁρκίζεται, 
δηλαδή, στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου ψευ- 
δῶς, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὑποσχέθηκε 
στὸν Θεὸ τὴν ζωὴ σύμφωνα μὲ τὴν 
ἀρετὴ καὶ πράττει ἀντίθετα ἀπὸ 
τὴν ὑπόσχεσι τῆς ἐπαγγελίας του 
[τοῦ μοναχικοῦ του ἐπαγγέλμα- 
τος], καὶ παραβαίνει τὴν συνθήκη 
τῆς ὁμολογίας τοῦ σεμνοῦ βίου μὲ 
τὴν ἀργία [τὴν ἀμέλεια].τῶν ἐντο- 
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ραβαίνων. Καί, συντόμως εἰ- 
πεῖν, ὁ κατὰ Θεὸν ζῆν προ- 
ἑλόμενος, καὶ μὴ τελείως τῷ 
παρόντι βίῳ νεκρούμενος, 
ψεύστης ἐστί, καὶ ἐπίορκος, 
ὀμόσας μὲν τῷ Θεῷ, τουτέ- 
στιν ἐπαγγειλάμενος τὸν ἐν 
τοῖς θείοις ἀγῶσιν ἄμεμπτον 
δρόμον, καὶ μὴ πληρώσας, 
καὶ διὰ τοῦτο μηδαμῶς ἐπαι- 
νούμενος. Ἐπαινεθήσεται 
γὰρ πᾶς ὁ ὀμνύων ἐν αὐτῷ”, 
τουτέστι πᾶς ὁ Θεῷ ἐπαγ- 
γειλάμενος βίον, καὶ διὰ τῆς 
ἀληθείας τῶν ἔργων τῆς δι- 
καιοσύνης τοὺς ὅρκους πλη- 
ρῶν τῆς καλῆς ὑποσχέσεως. 

ξη΄. Ὁ κατὰ μόνην τὴν ἐν 
τοῖς λόγοις προφορὰν γνῶ- 
σιν ὑποκρινόμενος, πρὸς δό- 
ἕαν οἰκείαν τῶν ἀκουόντων 
κλέπτει διάνοιαν: καὶ ὁ τοῖς 
ἤθεσι τὴν ἀρετὴν ὑποκρινό- 
μενος, πρὸς δόξαν οἰκείαν 
κλέπτει τῶν θεωμένων τὴν 
ὅρασιν: καὶ δι᾽ ἀπάτης ἁμ- 
φότεροι κλέπτοντες, πλα- 
νῶσιν, ὁ μὲν διάνοιαν ψυχῆς 
τῶν ἀκουόντων: ὁ δὲ τῶν Θε- 
ωμένων σώματος αἴσθησιν. 

ξθ΄. Εἰ πάντως ἔπαινον ἔχει ὁ 
τῶν οἰκείων πληρωτὴς ἔπαγ- 
γελιῶν, ὡς ὀμνύων ἐν τῷ Θεῷ, 
καὶ ἀληθεύων, δῆλον ὅτι ψό- 




















λῶν. Καὶ γιὰ νὰ ποῦμε μὲ συντομία, 
ἐκεῖνος ποὺ ἐπέλεξε νὰ ζῇ κατὰ Θε- 
ὃν καὶ δὲν νεκρώνεται τελείως, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸν παρόντα βίο, εἶναι ψεύ- 
στης καὶ ἐπίορκος, διότι ὁρκίστηκε 
μὲν στὸ Θεό, δηλαδή, ὑποσχέθηκε 
[νὰ πορευθη] τὸν ἄμεμπτο δρόμο 
στὰ θεῖα ἀγωνίσματα, καὶ ἐπειδὴ 
δὲν ἐξεπλήρωσε [τὴν ὑπόσχεσί του], 
γι αὐτὸ καὶ δὲν ἐπαινεῖται καθόλου. 
Διότι θὰ ἐπαινεθῇ καθένας, ποὺ ὁρ- 
κίζεται σ᾽ Αὐτόν, δηλαδή, καθένας 
ὁ ὁποῖος ὑποσχέθηκε στὸν Θεό, τὴν 
ζωή [του], καὶ διὰ τῆς ἀληθείας τῶν 
ἔργων τῆς δικαιοσύνης [τῆς σύνο- 
λης ἀρετῆς], ἐκπληρώνει τοὺς ὅρ- 
κους τῆς καλῆς ὑποσχέσεως. 

68. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὑποκρίνεται, 
[ότι ἔχει θεία] γνῶσι µόνον, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ἐκφορὰ τῶν λόγων, γιὰ 
δόξα δική του, κλέπτει τὴν διάνοια 
ἐκείνων, ποὺ τὸν ἀκούουν: καὶ ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ὑποκρίνεται μὲ τοὺς 
τρόπους [του] τὴν ἀρετὴ γιὰ δόξα 
δησή του, κλέπτει τὴν ὅρασι ἐκείνων, 
ποὺ τὸν βλέπουν: καὶ κλέπτοντας 
καὶ οἱ δύο διὰ τῆς ἀπάτης, πλανοῦν, 
ὁ μὲν [ἕνας], τὴν διάνοια τῆς ψυχῆς 
ἐκείνων, ποὺ ἀκούουν, ὁ δὲ [ἄλλος], 
τὴν αἴσθησι τοῦ σώματος ἐκείνων, 
ποὺ [τὸν] βλέπουν. 

69. Ἐὰν ἐπαινῆται, ὁπωσδήποτε, ὁ 
ἐκπληρωτὴς τῶν ὑποσχέσεών του, 
διότι ὁρκίζεται στὸν Θεὸ καὶ πρα- 
γματοποιεῖ [τὸν ὅρκο του, εἶναι] φα- 
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γον ἕξει καὶ ἀτιμίαν ὁ τῶν 
οἰκείων συνθηκῶν παραβά- 
της γενόμενος, ὡς ὀμόσας 
ἐν τῷ Θεῷ, καὶ ψευσάμε- 
νος. 

ο’. Οὐ πᾶς ἄνθρωπος, εἰς τοῦ- 
τον ἐρχόμενος τὸν κόσμον, 
ὑπὸ τοῦ λόγου πάντως φω- 
τίζεται”' πολλοὶ γὰρ ἀφώ- 
τιστοι διαμένουσι, καὶ τοῦ 
κατ᾽ ἐπίγνωσιν ἀμέτοχοι φω- 
τός: ἀλλὰ δῆλον ὅτι πᾶς ἄν- 
θρωπος κατ᾽ οἰκείαν γνώ- 
μην, εἰς τὸν ἀληθῆ κόσμον 
ἐρχόμενος τῶν ἀρετῶν. [Πᾶς 
γὰρ ὁ κατ᾽ ἀλήθειαν διὰ τῆς 
αὐθαιρέτου γεννήσεως εἰς 
τοῦτον ἐρχόμενος τὸν κό- 
σμον ὑπὸ τοῦ λόγου πάντως 
φωτίζεται, λαμβάνων ἕξιν 
ἀρετῆς ἀμετακίνητον, καὶ 
γνώσεως ἀληθοῦς ἐπιστή- 
μην ἄπταιστον. 

οα΄. Οὐ πάντες καὶ πάντα 
τὴν αὐτὴν ἐκφώνησιν ἔχον- 
τα, καθ᾽ ἕνα καὶ τὸν αὐτὸν 
πάντως νοηθήσεται τρόπον: 
ἀλλ᾽ ἕκαστον τῶν λεγομέ- 
νων πρὸς τὴν ὑποκειμένην 
δηλονότι τῷ τρόπῳ τῆς ἁγί- 
ας Γραφῆς δύναμιν νοητέ- 
ον, εἰ μέλλοιμεν ὀρθῶς τοῦ 
σκοποῦ τῶν γεγραμμένων 
καταστοχάζεσθαι. 











νερό, ὅτι θὰ κατηγορηθῆ καὶ θὰ ἀτι- 
μασθῇ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔγινε πα- 
ραβάτης τῶν ὑποσχέσεών του, ἐπει- 
δὴ ὁρκίστηκε στὸ Θεὸ καὶ εἶπε ψέ- 
ματα. 

7). Κάθε ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖος ἔρχε- 
ται σ᾽ αὐτὸν τὸν κόσμο, δὲν φωτίζε- 
ται ὁπωσδήποτε ἀπὸ τὸν Λόγο. Διό- 
τι πολλοὶ παραμένουν ἀφώτιστοι 
καὶ ἀμέτοχοι τοῦ Φωτός, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν ἐμπειρικὴ [θεία] γνῶσι. Ἀλ- 
λά, [εἶναι] φανερό, ὅτι [φωτίζεται] 
κάθε ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖος εἰσέρχε- 
ται [μετέχει] στὸν ἀληθινὸ κόσμο 
τῶν ἀρετῶν μὲ τὴν δική του γνώμη. 
Διότι, καθένας, ὁ ὁποῖος εἰσέρχεται 
ἀληθινὰ σ᾽ αὐτὸν τὸν κόσμο, διὰ τῆς 
αὐτοπροαιρέτου γεννήσεως, ὁπω- 
σδήποτε φωτίζεται ἀπὸ τὸν Λόγο, 
μὲ τὸ νὰ λαμβάνῃ ἀμετακίνητη 
[σταθερὴ] κατάστασι ἀρετῆς καὶ 
ἀλάνθαστη [πνευματυςὴ] ἐπιστήμη 
ἀληθινῆς [θείας] γνώσεως. 

71. Ὅλοι καὶ ὅλα, τὰ ὁποῖα ἔχουν 
τὴν ἴδια ἐκφώνησι, δὲν θὰ νοηθοῦν 
ὁπωσδήποτε, μὲ τὸν ἕνα καὶ τὸν ἴδιο 
τρόπο: ἀλλά, καθένα ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα λέγονται [ὀνομάζονται], πρέ- 
πει νὰ νοηθῇ ἀνάλογα, μὲ τὴν ὑπο- 
κειμένη δύναμι [μὲ τὴν δύναμι ποὺ 
βρίσκεται πίσω ἀπὸ τὰ λόγια], δήλα- 
δή, μὲ τὸν τρόπο τῆς Ἁγίας Γραφῆς, 
ἐὰν ἤθελε προτιθέμεθα, νὰ συλλά- 
βωμε σωστὰ τὸν σκοπὸ ἐκείνων, 
ποὺ ἔχουν γραφῆ. 
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οβ’. Οὐδὲν τῶν ἀναγεγραμ- 
µένων τῇ Γραφῆ προσώπων, 
ἢ τόπων, ἢ χρόνων, ἢ ἑτέρων 
πραγμάτων ἐμψύχων τε καὶ 
ἀψύχων, αἰσθητῶν τε καὶ νο- 
ητῶν, κατὰ τὸν αὐτὸν ἀεὶ νο- 
ούμενον τρόπον, ἔχει συµ- 
βαίνουσαν ἑαυτῇ διόλου τὴν 
ἱστορίαν, ἢ τὴν θεωρίαν. Διὸ 
χρὴ τῶν ἀπταίστως τὴν θεί- 
ἂν τῆς Γραφῆς ἐξασκούμε- 
νον εἴδησιν, ταις διαφοραις 
τῶν γινομένων, ἢ λεγομένων 
διαφόρως ἐκδέχεσθαι τῶν 
ἁπηριθμημένων ἕκαστον, 
καὶ τὴν ἁρμόζουσαν αὐτῷ 
κατὰ τὸν τόπον ἢ τὸν χρόνον 
δεόντως θεωρίαν προσνέ- 
μειν. 

ο)’. Διδάσκειν χρὴ πάντας 
τοὺς ἐν παντὶ τῷ κόσμῳ λό- 
γω ζῆν μόνῳ, καὶ πολιτεύε- 
σθαι, καὶ τοσοῦτον ἔχειν πε- 
ρὶ τῶν σωμάτων τὴν μέρι- 
μναν, ὅσον διὰ πολλῆς φρον- 
τίδος τὴν πρὸς αὐτὰ σχέσιν 
τῆς ψυχῆς διακόψαι, καὶ μη- 
δεμίαν διδόναι τὸ σύνολον 
ὕλης τῇ ψυχῆ φαντασίαν: 
σβεσθείσης ἤδη τῷ λόγῳ τῆς 
κατ᾽ ἀρχὰς τὸν μὲν λόγον πα- 
ρωσαμένης, τὴν ἀλογίαν δὲ 
τῆς ἡδονῆς ὄφεως δίκην ἑρ- 
πιστικοῦ προσδεξαµένης αἰ- 











72. Κανένα ἀπὸ ἐκεῖνα, ποὺ ἀναφέ- 
ρονται στὴν [Ἁγία] Γραφή, πρόσω- 
πα ἢ τόποι ἢ χρόνοι, ἢ ἄλλα πρά- 
γματα, καὶ ἔμψυχα καὶ ἄψυχα, καὶ 
αἰσθητὰ καὶ νοητά, δὲν συμβαίνει 
καθόλου νὰ ἐννοῆται πάντοτε κατὰ 
τὸν ἴδιο τρόπο σ᾽ αὐτὴν [τὴν Ἁγία 
Γραφή, δηλαδή, δὲν ἔχει πάντοτε τὸ 
ἴδιο νόημα] ἢ ἡ ἱστορία [τους] ἢ ἡ Θε- 
ωρία [τους]. Γι’ αὐτὸ ἀπὸ ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι [ἀσκοῦνται] ἄπταιστα [χωρὶς 
λάθος], ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος ἀσκεῖται 
στὴν θεία γνῶσι τῆς [Ἁγίας Γρα- 
φης], πρέπει ἀναλόγως μὲ τὶς διαφο- 
ρές, ὅσων γίνονται ἢ λέγονται, νὰ 
δέχεται διαφορετικά, καθένα ἀπὸ 
ἐκεῖνα, ποὺ ἀπαριθμήθηκαν, καὶ νὰ 
ἀπονέμῃ πρεπόντως σ᾽ αὐτὸ τὴν 
θεωρία, ἡ ὁποία τοῦ ἁρμόζει, ἀνά- 
λογα μὲ τὸν τόπο καὶ τὸν χρόνοϊς, 
73. Πρέπει νὰ διδάσκωμε ὅλους, 
ὅσους [εὑρίσκονται] σὲ ὅλο τὸν κό- 
σμο, νὰ ζοῦν καὶ νὰ πολιτεύωνται 
μόνον μὲ τὸν Λόγο, καὶ σὲ τόσο βα- 
θμὸ νὰ ἔχουν τὴν μέριμνα ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὰ σώματα, ὅσο νὰ διακόψουν 
μὲ πολλὴ φροντίδα, τὴν σχέσι τῆς 
ψυχῆς πρὸς αὐτά, καὶ νὰ μὴν ἐπιτρέ- 
πουν στὴν ψυχή, γενικῶς, καμία ὑλι- 
κἡ Φαντασία: [καὶ τοῦτο], ἐπειδὴ 
ἐσβέσθη πλέον, διὰ τοῦ Λόγου, ἡ αἴ- 
σθησι, ἡ ὁποία κατ ἀρχὰς μὲν κα- 
ταφρόνησε τὸν Λόγο, καὶ δέχθηκε 
εὐχαρίστως τὴν ἀλογία τῆς ἡδονῆς, 
σὰν κάποιο Φίδι, ποὺ ἕρπει, καὶ 
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σθήσεως, καθ᾽ ἧς ὡρίσθη δι- 
καίως ὁ θάνατος, ἵνα παύ- 
σηται τῷ διαβόλῳ πρὸς τὴν 
ψυχὴν παρεχομένη τὴν εἴ- 
σοδον. 

οδ΄. Μία ὑπάρχουσα κατὰ 
τὸ γένος ἡ αἴσθησις, πεντα- 
πλοῦται τοῖς εἴδεσι, διὰ τῆς 
καθ’ ἕκαστον εἶδος ἀντιλη- 
πτικῆς ἐνεργείας, τὸ προ- 
σφυὲς αἰσθητὸν ἀντὶ Θεοῦ 
στέργειν τὴν πλανωμένην 
ψυχὴν ἀναπείθουσα. Διόπερ 
ὁ τῷ λόγω σοφῶς ἑπόμενος 
πρὸ τοῦ βεβιασµένου καὶ πα- 
ρὰ γνώμην θανάτου, τὸν Θά- 
νατον τῆς σαρκὸς ἑκουσίως 
καταψηφίζεται, τὸν πρὸς αἴ- 
σθησιν τῆς γνώμης παντε- 
λῆ ποιούμενος χωρισμόν. 
οε΄. Λαβοῦσα τὸν νοῦν ἡ αἴ- 
σθησις ὑποχείριον, διδάσκει 
πολύθεον δι᾽ ἑκάστης αἰσθή- 
σεως, τῇ περὶ τὰ πάθη δου- 
λείᾳ ὡς θεῖον τὸ προσφυὲς 
αἰσθητὸν θεραπεύουσα. 
ος”. Ὁ μόνῳ τῷ γράμματι τῆς 
Γραφῆς παρακαθήμενος, μό- 
νην ἔχει τὴν αἴσθησιν κρα- 
τοῦσαν τῆς φύσεως, καθ᾽ ἣν 
ἡ πρὸς τὴν σάρκα τῆς ψυ- 
χῆς σχέσις μόνη διαφαίνε- 
σθαι πέφυκε. Τὸ μὲν γράμμα 
μὴ νοούμενον πνευματικῶς, 














ἐναντίον τῆς ὁποίας [τῆς ἡδονῆς] 
ὁρίσθηκε δικαίως ὁ θάνατος, γιὰ 
νὰ σταματήσῃ νὰ δίδῃ στὸν διάβο- 
λο εἴσοδο πρὸς τὴν ψυχή. 

74. Μία εἶναι, κατὰ τὸ γένος ἡ αἴ- 
σθησι, χωρίζεται [ὅμως] σὲ πέντε 
μέρη ὡς πρὸς τὰ εἴδη, μὲ σκοπὸ νὰ 
παρασύρῃ τὴν ψυχή, διὰ μέσου 
τῆς ἀντιληπτικῆς ἐνεργείας, ἑκά- 
στου εἴδους [τῆς αἰσθήσεως], ἡ 
ὁποία πλανᾶται, νὰ προτιμᾷ τὸ 
συγγενὲς [μ᾽ αὐτὴ] αἰσθητό, ἀντὶ 
τοῦ Θεοῦ. Γι αὐτό, βεβαίως, ἐκεῖ- 
νος, ποὺ ἀκολουθεῖ μὲ σοφία τὸν 
Λόγο, πρὶν ἀπὸ τὸν βεβιασμένο 
καὶ ἀντίθετο πρὸς τὴν γνώμη του 
θάνατο [τὸν ἀκούσιο], προτιμᾶ 
ἑκουσίως τὸν θάνατο τῆς σαρκός, 
κάνοντας τὸ χωρισμὸ τῆς γνώμης 
ἀπὸ τὴν αἴσθησι ὁλοκληρωτικό. 
75. Ὅταν ἡ αἴσθησι λάβῃ τὸν νοῦ 
ὑποχείριό [της], τοῦ διδάσκει τὴν 
πολυθεῖα, ἐπειδὴ λατρεύει, μὲ τὴν 
ὑποδούλωσι στὰ πάθη, ὡς Θεό, διὰ 
μέσου κάθε αἰσθήσεως τὸ συγγε- 
νὲς αἰσθητὸ [γιὰ κάθε αἴσθησι]. 
76. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος παραμένει 
[προσκολλημένος] μόνο στὸ γράμ- 
μα τῆς [Ἁγίας] Γραφῆς, ἔχει ἐπι- 
κρατοῦσα στὴν φύσι [του] μόνο 
τὴν αἴσθησι, σύμφωνα μὲ τὴν 
ὁποία, φυσικῷ τῷ τρόπῳ, διαφαί- 
νεται μόνο ἢ σχέσι τῆς ψυχῆς 
πρὸς τὴν σάρκα. Τὸ μὲν γράμμα, 
ὅταν δὲν νοῆται πνευματικῶς, ἔχει 
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μόνην ἔχει τὴν αἴσθησιν πε- 
ριγράφουσαν αὐτοῦ τὴν ἐκ- 
φώνησιν, καὶ μὴ συγχωροῦ- 
σαν πρὸς τὸν νοῦν διαβῆναι 
τῶν γεγραμμένων τὴν δύνα- 
μιν. Εἰ δὲ πρὸς μόνην τὴν αἴ- 
σθησιν ἔχει τὸ γράμμα τὴν οἷ- 
κειότητα, πᾶς ὁ καθ᾽ ἱστορίαν 
μόνην Ἰουδαϊκῶς τὸ γράμ- 
μα δεχόμενος κατὰ σάρκα ζῆ 
τῆς ἁμαρτίας καθ’ ἑκάστην 
ἡμέραν διὰ τὴν ζῶσαν αἴσθη- 
σιν γνωμικῶς ἀποθνήσκων 
τὸν θάνατον, μὴ δυνάμενος 
πνεύματι τὰς πράξεις θανα- 
τῶσαι τοῦ σώματος, ἵνα ζῆ 
τὴν ἐν πνεύματι μακαρίαν 
ζωήν. Εἰ γὰρ κατὰ σάρκα ζή- 
τε, μέλλετε ἀποθνήσκειν, 
φησὶν ὁ θεῖος Ἀπόστολος: εἰ 
δὲ πνεύματι τὰς πράξεις τοῦ 
σώματος θανατοῦτε, ζήσε- 
σθε”. 

οζ΄. Μὴ τοίνυν τὸν θεῖον λύ- 
χνον, ἤγουν τὸν φωτιστικὸν 
τῆς γνώσεως λόγον, ἀνάπτον- 
τες διὰ Θεωρίας καὶ πράξεως, 
ὑπὸ τὸν μόδιον θήσωμεν””, 
ἵνα μὴ κατακριθῶμεν ὡς πε- 
ριγράφοντες τῷ γράμματι 
τῆς σοφίας τὴν ἀπερίληπτον 
δύναμιν: ἀλλ᾽ ἐπὶ τὴν λυχνί- 
ἄν, λέγω τὴν Ἁγίαν Έκκλη- 
σίαν, ἐν τῷ ὕψει τῆς ἀλη- 











μόνο τὴν αἴσθησι, νὰ ὁρίζη [νὰ νοη 
ματοδοτῆ] τὴν ἐκφώνησί του καὶ δὲν 
ἐπιτρέπει νὰ φθάσῃ στὸν νοῦ ἡ δύνα 
μι αὐτῶν, ποὺ ἔχουν γραφῆ [δηλαδή 
τὸ βαθύτερο νόημα, ποὺ κρύπτετα 
κάτω ἀπὸ τὶς λέξεις]. Ἐάν, λοιπόν, τὸ 
γράμμα σχετίζεται µόνο πρὸς τὴν αἴ 
σθησι [δηλαδή παραμένῃ κανεὶς μό. 
νο στὸ ἐξωτερικό, τὸ φαινομενικὸ νό- 
ημα τοῦ γράμματος, τότε], ὁ καθένας, 
ὁ ὁποῖος δέχεται τὸ γράμμα ὡς πρὸς 
τὴν ἔγγραφη ἔκθεσι, [δηλαδὴ] μὲ Ίου- 
δαϊκὸ τρόπο, ζῆ κατὰ σάρκα, πεθαί- 
νοντας ὡς πρὸς τὴν γνώμη [του] κά- 
θε ἡμέρα τὸν θάνατο τῆς ἁμαρτίας, 
ἐξ αἰτίας τῆς αἰσθήσεως, ἡ ὁποία εἷ- 
ναι ζωντανή, ἐπειδὴ δὲν μπορεῖ νὰ 
θανατώση τὶς πράξεις τοῦ σώματος, 
διὰ τοῦ Πνεύματος, γιὰ νὰ ζῇ τὴν 
μακαρία ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι ζωή. Δι- 
ότι, λέγει ὁ θεῖος Ἀπόστολος: «ἐὰν ζῆ- 
τε σύμφωνα μὲ τὴν σάρκα, πρόκει- 
ται νὰ πεθάνετε: ἐὰν δὲ θανατώνε- 
τε, διὰ τοῦ Πνεύματος, τὶς πράξεις 
τοῦ σώματος, θὰ ζήσετε». 

77. Ἀφοῦ ἀνάψωμε, λοιπόν, τὸ θεῖο 
λυχνάρι, δηλαδή, τὸν φωτιστικὸ λό- 
γο τῆς [θείας] γνώσεως, διὰ τῆς θεω- 
ρίας [Θθεοπτίας] καὶ τῆς πράξεως, ἂς 
μὴν τὸ τοποθετήσωμε κάτω ἀπὸ τὸν 
μόδιο [τὸν κάδο ποὺ μετροῦν τὸ σιτά- 
ρι], γιὰ νὰ μὴν κατακριθοῦμε, ἐπειδὴ 
περιορίζοµε στὸ γράμμα [μόνο] τὴν 
ἀπεριόριστη δύναμι τῆς Σοφίας: ἀλλὰ 
[ἂς τὸ τοποθετήσωμε] ἐπάνω στὸν 
λυχνοστάτη, ἐννοῶ τὴν Ἁγία Ἐπαςλη- 
σία, στὸ ὕψος τῆς ἀληθινῆς θεω- 
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θοῦς θεωρίας πᾶσι τὸ φῶς 
τῶν θείων πυρσεύουσαν. 
οη΄. Ὁ τὰς προσβολὰς τῶν 
ἀκουσίων πειρασμῶν, κατὰ 
τὸν Μακάριον Ἰώβ, καὶ τοὺς 
γενναίους μάρτυρας, ἄκα- 
τασείστῳ φέρων τῷ φρονή- 
ματι, λύχνος” ἐστὶν ἰσχυρός, 
ἀκατάσβεστον καὶ αὐτὸς φυ- 
λάττων τὸ φῶς τῆς σωτη- 
ρίας ἐν τῷ τρόπῳ τῆς κατὰ 
τὴν ἀνδρείαν ὑπομονῆς φυ- 
λαττόμενον, ὡς τὸν Κύριον 
ἰσχὺν ἔχων καὶ ὕμνησιν”, Ὁ 
δὲ γινώσκων τοῦ πονηροῦ τὰ 
μηχανήματα, καὶ τὰς συμ- 
πλοκὰς τῶν ἀφανῶν πολέ- 
µων οὐκ ἀγνοῶν, καὶ οὗτος 
τῷ φωτὶ τῆς γνώσεως περι- 
λαμπόμενος, ἄλλος πέφηνε 
λύχνος, τῷ Μεγάλῳ Ἀπο- 
στόλῳ προσηκόντως φθεγ- 
γόμενος: οὐ γὰρ αὐτοῦ τὰ νο- 
ήματα ἀγνοοῦμεν”, 

οθ΄. Τὴν μὲν κάθαρσιν τοῖς 
ἀξίοις τῆς τῶν ἀρετῶν καθα- 
ρότητος διὰ φόβου, καὶ εὐ- 
σεβείας, καὶ γνώσεως ποι- 
εἶται τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον: 
τὸν δὲ φωτισμὸν τῆς τῶν ὄν- 
των, καθ᾿ οὓς ὑπάρχουσι λό- 
γους, γνώσεως, δι᾽ ἰσχύος, 
καὶ βουλῆς, καὶ συνέσεως 
δωρεῖται τοῖς ἀξίοις φωτός: 











ρίας, γιὰ νὰ λάμπῃ σὲ ὅλους τὸ 
φῶς τῶν θείων. 

78. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ὑπομένει τὶς 
προσβολὲς τῶν ἀκουσίων πειρα- 
σμῶν, ὅπως ὁ μακάριος Ἰὼβ καὶ 
οἱ γενναῖοι Μάρτυρες, μὲ ἀδιασά- 
λευτο τὸ φρόνημα, εἶναι ἰσχυρὸ 
λυχνάρι, ποὺ διατηρεῖ καὶ αὐτὸς 
ἀκατάσβεστο τὸ φῶς τῆς σωτηρί- 
ας, διατηρώντας [το], σύμφωνα 
μὲ τὸν τρόπο τῆς ὑπομονῆς, μὲ 
ἀνδρεία, ἐπειδὴ ἔχει, ὡς δύναμι 
καὶ ὕμνησί [του, δοξολογία του], 
τὸν Κύριο. Ἐπίσης, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖ- 
ος γνωρίζει τὰ τεχνάσματα τοῦ 
πονηροῦ καὶ δὲν ἀγνοεῖ τὶς συμ- 
πλοκὲς τῶν ἀοράτων πολέμων 
[ἔχει ἐμπειρία αὐτῶν], καὶ αὐτός, 
ἀφοῦ περιαστράπτεται ἀπὸ τὸ 
φῶς τῆς [θείας] γνώσεως, ἀποδει- 
κνύεται, [ὅτι εἶναι] ἄλλο λυχνάρι, 
λέγοντας, ὅπως ἁρμόζει [στὴν πε- 
ρίστασι]: «Δὲν ἀγνοοῦμε, βέβαια, 
τὶς ἐπινοήσεις αὐτοῦ [τοῦ πονη- 
ροῦ]». 

70. Τὴν κάθαρσι μέν, [τὴν] ἐπιτελεῖ 
τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο, διὰ τοῦ [θείου] 
φόβου, καὶ τῆς εὐσεβείας καὶ τῆς 
[θείας] γνώσεως, στοὺς ἀξίους τῆς 
καθαρότητος τῶν ἀρετῶν. Τὸν δὲ 
φωτισμὸ περὶ τῆς γνώσεως τῶν ὄν- 
των, [δηλαδή], ἕνεκα ποίων λόγων 
ὑπάρχουν, τὸν δωρίζει στοὺς ἀξί- 
ους τοῦ φωτός, διὰ τῆς δυνάμεως, 
τῆς ἀποφάσεως καὶ τῆς συνέσεως. 


μα 


10 


15 


20 


25 


90 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


τὴν δὲ τελειότητα διὰ τῆς 
παμφαοῦς, καὶ ἁπλῆς, καὶ 
ὁλοσχεροῦς σοφίας χαρί- 
ζεται τοῖς ἀξίοις Θεώσεως, 
πρὸς τὴν τῶν ὄντων αἰτίαν, 


- ἀμέσως αὐτοὺς ἀνάγων κα- 


τὰ πάντα τρόπον, ὥς ἐστιν 
ἀνθρώπῳ δυνατόν, ἐκ μόνων 
τῶν θείων τῆς ἀγαθότητος 
ἰδιωμάτων γνωριζομένους, 
καθ᾽ ἣν ἐκ Θεοῦ μὲν ἑαντούς, 
ἐξ ἑαυτῶν δὲ γινώσκοντες 
τὸν Θεόν, οὐκ ὄντος τινὸς μέ- 
σου διατειχίζοντος. Σοφίας 
γὰρ μέσον οὐδὲν πρὸς Θεόν: 
τὴν ἀναλλοίωτον ἕξουσιν 
ἀτρεψίαν, τῶν μέσων αὐτοῖς 
ὁλικῶς πάντων διαβασθέν- 
των, ἐν οἷς ὑπῆρχεν ὁ περὶ 
τὴν γνῶσιν ποτὲ τοῦ σφάλ- 
λεσθαι κίνδυνος. Μέσα δὲ 
καλεῖ τὴν τῶν νοητῶν καὶ 
τῶν αἰσθητῶν οὐσίαν: δι᾽ ὧν 
πρὸς Θεόν, ὡς αἰτίαν τῶν 
ὄντων, ὁ ἀνθρώπινος νοῦς 
ἀνάγεσθαι πέφυκε. 

π᾿, Τὴν μὲν πρακτικὴν φιλο- 
σοφίαν, φόβος, εὐσέβειά τε, 
καὶ γνῶσις ἐργάζονται: τὴν 
δὲ φυσικὴν ἐν πνεύματι Θε- 
ωρίαν, ἰσχύς, καὶ βουλή, καὶ 
σύνεσις κατορθοῦσι: τὴν δὲ 
μυστικὴν θεολογίαν, σοφία 
θεία μόνη χαρίζεται. 








Ἐνῶ τὴν τελειότητα, τὴν χαρίζει 
στοὺς ἀξίους τῆς θεώσεως, διὰ τῆς 
ὁλολαμποῦς, καὶ ἁπλῆς καὶ ὁλοκλη- 
ρωτικῆς Σοφίας, ἀνυψώνοντας αὐ- 
τούς, ἀπευθείας, πρὸς τὴν Αἰτία τῶν 
ὄντων, μὲ κάθε τρόπο, ὅσο εἶναι δυ- 
νατὸν στὸν ἄνθρωπο. Αὐτοὶ [οἱ θεω- 
μένοι] γνωρίζονται, μόνο ἀπὸ τὰ θεῖα 
ἰδιώματα τῆς Ἀγαθότητος. Σ᾿ αὐτὴν 
τὴν κατάστασι [εὑρισκόμενοι] γνωρί- 
ζουν μὲν τοὺς ἑαυτούς τους ἀπὸ τὸν 
Θεό, [βλέποντας τὸν Θεό, ἀναγνω- 
ρίζουν τοὺς ἑαυτούς τους], καὶ ἀπὸ 
τοὺς ἑαυτούς τους γνωρίζουν τὸν Θεὸ 
[βλέποντας τοὺς ἑαυτούς τους ἀνα- ᾿ 
γνωρίζουν τὸν Θεό], διότι δὲν ὑπάρ- 
χει κάποιο ἐνδιάμεσο, τὸ ὁποῖο νὰ 
[τοὺς διαχωρίζη], καθὼς δὲν ὑπάρχει 
τίποτα ἐνδιάμεσο στὴν Σοφία καὶ 
στὸν Θεό. [Αὐτοὶ] θὰ ἔχουν τὴν ἀτρε- 
ψία ἀναλλοίωτη, ἀφοῦ ξεπεράσθη- 
καν ὁλοκληρωτικά, ἀπ᾽ αὐτοὺς ὅλα 
τὰ ἐνδιάμεσα, στὰ ὁποῖα ὑπῆρχε κά- 
ποτε ὁ κίνδυνος, νὰ σφάλουν ὡς πρὸς 
τὴν γνῶσι. Ἐνδιάμεσα, δέ, ἀποκαλεῖ 
τὴν οὐσία τῶν νοητῶν καὶ τῶν αἰ- 
σθητῶν: διὰ τῶν ὁποίων, ὁ ἀνθρώ- 
πινος νοῦς, ἐκ φύσεως ἀνυψώνεται 
πρὸς τὸν Θεό, ὡς Αἰτία τῶν ὄντων. 
80. Τὴν μὲν πρακτικὴ Φιλοσοφία, [τὴν 
ἐν Χριστῷ], τὴν πραγματοποιοῦν ὁ φό- 
βος [τοῦ Θεοῦ], καὶ ἡ εὐσέβεια καὶ ἡ 
[θεία] γνῶσι. Τὴν δὲ φυσική, ἐν [Ἁγίῳ] 
Πνεύματι, θεωρία, τὴν κατορθώνουν 
ἢ δύναμι, καὶ ἡ ἀπόφασι καὶ ἡ σύνε- 
σι ἐνῶ τὴν μυστικὴ θεολογία, µόνον 
ἡ θεία Σοφία [τὴν] χαρίζει. 
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πα’. Ὥσπερ ἐλαίου χωρίς, 
ἄσβεστον διατηρηθηῆναι λύ- 
χνον ἀμήχανον, οὕτως ἕξε- 
ως χωρίς, προσφόροις καὶ 
λόγοις, καὶ τρόποις, καὶ ἤθε- 
σι, νοήμασί τε αὖ, καὶ λογι- 
σμοῖς τοῖς καθήκουσι τὰ κα- 
λὰ διατρεφούσης, ἄσβεστον 
φυλαχθῆναι τὸ φῶς τῶν χα- 
ρισμάτων ἀμήχανον. Πᾶν 
γὰρ χάρισμα πνευματικὸν 
προσφυοῦς χρήζει τῆς ἕξε- 
ως, ἀπαύστως ἐπιχεούσης 
αὐτῷ καθάπερ ἔλαιον τὴν 
ὕλην τὴν νοεράν, ἵνα διαμεί- 
νη κατὰ τὴν ἕξιν τοῦ δεξα- 
μένου κρατούμενον. 

πβ΄. Ὥσπερ ἐλαίας χωρίς, 
οὐκ ἔστιν οὐδαμῶς εὑρεῖν 
φύσει κατ᾽ ἀλήθειαν γνήσι- 
ον ἔλαιον: ἄγγους δὲ δίχα 
κρατεῖσθαι τοῦ δεχομένου 
τὸ ἔλαιον οὐ δυνατόν’ ἐλαίῳ 
μὴ τρεφόμενον σβέννυται 
πάντως τὸ λυχνιαῖον φῶς: 
οὕτω τῶν Ἁγίων Γραφῶν χώ- 
ρίς, οὐκ ἔστι κατὰ ἀλήθει- 
ἂν δύναμις νοημάτων θεο- 
πρεπής: ἕξεως δὲ δίχα, κα- 
θάπερ ἄγγους νοημάτων δε- 
κτικοῦ, οὐδαμῶς ἂν συσταίη 
νόημα θεῖον: θείοις δὲ νοή- 
μασι μὴ τρεφόμενον τὸ φῶς 


τῆς ἐν τοῖς χαρίσμασι γνώ- 











81. Ὅπως ἀκριβῶς, εἶναι ἀκατόρθωτο, 
χωρὶς λάδι, νὰ διατηρηθῆ ἄσβεστο 
[ἕνα] λυχνάρι, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο, 
εἶναι ἀκατόρθωτο, νὰ διαφυλαχθῆ τὸ 
Φῶς τῶν [θείων] χαρισμάτων, χωρὶς 
μόνιμη πνευματικὴ κατάστασι, ἡ 
ὁποία διατρέφει [συντηρεῖ] τὰ καλά, 
μὲ κατάλληλους λόγους, καὶ τρόπους 
καὶ συμπεριφορές, καὶ ἐπιπλέον μὲ τὰ 
ἁρμόζοντα νοήματα καὶ λογισμούς. 
Διότι κάθε πνευματικὸ χάρισμα ἔχει 
ἀνάγκη ἀπὸ τὴν ἀνάλογή [του] πνευ- 
ματηςὴ κατάστασι, ἡ ὁποία θὰ ἐπιχέῃ 
ἀκατάπαυστα ἐπάνω σ᾽ αὐτό, σὰν λά- 
ὃι, τὴν νοερὰ ὕλη, γιὰ νὰ παραμένη 
διατηρούμενο σταθερὰ [τὸ χάρισμα] 
ἀπὸ ἐκεῖνον ποὺ τὸ ἔλαβε, ἀνάλογα 
μὲ τὴν πνευματική [του] κατάστασι. 
82. Ὅπως ἀκριβῶς δὲν εἶναι δυνατόν, 
χωρὶς ἐλαιόδενδρο, νὰ εὕρη [κανεὶς] 
πουθενὰ στὴν φύσι, ἀληθινά, γνήσιο 
λάδι καὶ δίχως ἀγγεῖο, τὸ ὁποῖο δέ- 
χεται τὸ λάδι, δὲν [εἶναι] δυνατὸν νὰ 
κρατηθῇ [αὐτὸ καί, ἐὰν δὲν τροφοδο- 
τῆται μὲ λάδι, ὁπωσδήποτε σβήνει 
τὸ φῶς τοῦ λυχναριοῦ: κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο, χωρὶς τὶς Ἁγίες Γραφές, δὲν 
ὑπάρχει, ἀληθινά, δύναμι νοημά- 
των θεοπρεπής, [δηλαδὴ δὲν µπο- 
ροῦμε νὰ ἔχωμε νοήματα θεϊκά]. Καὶ 
δίχως πνευματικὴ κατάστασι, [ή 
ὁποία εἶναι] ὅπως ἀκριβῶς τὸ ἀγγεῖο 
τὸ δεκτικὸ τῶν νοημάτων, μὲ κανέ- 
ναν τρόπο δὲν δύναται νὰ συσταθῇ 
[κάποιο] θεῖο νόημα. Ἐὰν δέ, δὲν τρο- 
φοδοτῆται μὲ θεῖα νοήματα τὸ φῶς 
τῆς [θείας] γνώσεως, [ποὺ εὑρίσκε- 
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σεως, ἄσβεστον οὐ συντη- 
ρειται τοῖς ἔχουσι. 

πγ΄. Τὴν μὲν παλαιὰν Διαθή- 
κην, τὴν ἐξ εὐωνύμων ἐλαί- 
ἂν ὑπολαμβάνω σημαίνειν, 
ὥς τῆς πρακτικῆς μᾶλλον 
προνοουμένην φιλοσοφίας: 
τὴν ἐκ δεξιῶν δέ”, τὴν νέαν 
Διαθήκην, ὡς καινοῦ µυστη- 
ρίου διδάσκαλον, καὶ τῆς ἐν 
ἑκάστῳ τῶν πιστῶν θεωρη- 
τικῆς ἕξεως ποιητικήν’ ἡ μὲν 
γάρ, ἀρετῆς τρόπους, ἡ δέ, 
γνώσεως λόγους παρέχεται 
τοῖς τὰ θεῖα Φιλοσοφοῦσι᾽ 
καὶ ἡ μὲν τῆς τῶν ὁρωμένων 
ὁμίχλης ὑφαρπάζουσα πρὸς 
τὸ συγγενὲς ἀνάγει τὸν νοῦν, 
πάσης καθαρὸν ὑλικῆς φαν- 
τασίας γεγενημένον: ἡ δὲ 
τῆς ὑλικῆς προσπαθείας αὐ- 
τὸν ἀποκαθαίρει, τῷ τῆς ἀν- 
δρίας τόνῳ, καθάπερ σφύρᾳ 
τινὶ τοὺς τιρὸς σῶμα τῆς γνώ- 
µης κατὰ τὴν σχέσιν ἐκκρου- 
ομένη ἥλους. 

πδ΄. Ἡ μὲν παλαιά, τὸ σώμα 
πρὸς ψυχὴν λογισθὲν ἀνα- 
βιβάζει διὰ μέσων τῶν ἀρε- 
τῶν, κωλύουσα τοῦ πρὸς σῶ- 
μα τὸν νοῦν καταβιβάζεσθαι: 
ἡ δὲ νέα, τὸν νοῦν πρὸς τὸν 
Θεὸν ἀναβιβάζει τῷ πυρὶ 
τῆς ἀγάπης πυρούμενον. Καὶ 











ται] στὰ [θεῖα] χαρίσματα”, δὲν μπο- 
ρεῖ νὰ συντηρηθῆ ἄσβεστο σὲ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι τὸ κατέχουν. 

83. Τὸ ἐλαιόδενδρο, [τὸ ὁποῖο εὑρί- 
σκεται] στὰ ἀριστερά, θεωρῶ ὅτι 
ὑποδηλώνει τὴν Παλαιὰ Διαθήκη, 
ἐπειδὴ αὐτὴ περισσότερο φροντίζει 
γιὰ τὴν πρακτικὴ [ἐν Χριστῷ] Φιλο- 
σοφία. Τὸ δὲ [ἐλαιόδενδρο] ἐκ δε- 
ξιῶν [θεωρῶ ὅτι ὑποδηλώνει] τὴν 
Καινὴ Διαθήκη, ἐπειδὴ [εἶναι] διδά- 
σκαλος τοῦ νέου μυστηρίου καὶ δη- 
μιουργὸς τῆς θεωρητικῆς πνευμα- 
τικῆς καταστάσεως σὲ καθένα ἀπὸ 
τοὺς πιστούς. Διότι ἡ μὲν [Παλαιὰ 
Διαθήκη], προσφέρει τρόπους [ἀσκή- 
σεως] τῆς ἀρετῆς, ἡ δὲ [Καινὴ Δια- 
θήκη, προσφέρει] λόγους [θείας] 
γνώσεως σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι φιλο- 
σοφοῦν [ἐν Χριστῷ] σχετικὰ μὲ τὰ 
θεῖα. Καὶ ἡ μὲν [μία], ἀφοῦ ἀποσπᾷ 
τὸν νοῦ ἀπὸ τὴν ὁμίχλη τῶν ὁρα- 
τῶν, [τὸν] ἀνυψώνει πρὸς τὸ συγγε- 
νές [του νοητό], ἀφοῦ τὸν ἔχει κατα- 
στήσει καθαρὸ ἀπὸ κάθε ὑλικὴ φαν- 
τασία: ἢ δὲ [ἄλλη] ἀποκαθαίρει τε- 
λείως αὐτὸν ἀπὸ κάθε ὑλικὴ προ- 
σπάθεια μὲ τὴν δύναμι τῆς ἀνδρεί- 
ας, καὶ σπάζοντας, σὰν μὲ κάποιο 
σφυρί, τὰ καρφιά, ὅσον ἀφορᾶ τὴν 
σχέσι τῆς γνώμης πρὸς τὸ σῶμα. 
84. Ἡ μὲν Παλαιὰ [Διαθήκη], ἀνε- 
βάζει τὸ σῶμα πρὸς τὴν ψυχὴ μὲ 
τὸ νὰ [τὸ] σταθµίση διὰ μέσου τῶν 
ἀρετῶν, ἐμποδίζοντας τὸν νοῦ νὰ 
κατεβαίνῃ πρὸς τὸ σῶμα. Ἡ Νέα 
[Διαθήκη] ἀνεβάζει τὸν νοῦ πρὸς 
τὸν Θεό, πυροδοτώντας [τον] μὲ τὸ 


πῦρ τῆς [θείας] ἀγάπης. Καὶ ἡ μὲν 
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ἡ μὲν ταυτὸν ἐργάζεται τῷ 
νοὶ τὸ σῶμα κατὰ τὴν θέσει 
κίνησιν" ἡ δὲ ταυτὸν τῷ Θεῷ 
τὸν νοῦν ἀποτελεῖ κατὰ τὴν 
ἕξιν τῆς χάριτος, τοσαύτην 
ἔχοντα πρὸς Θεὸν τὴν ἐμφέ- 
ρειαν, ὥστε τὸν Θεὸν δι᾽ αὖ- 
τοῦ γνωρίζεσθαι, τὸν ἐξ ἕαυ- 
τοῦ κατὰ φύσιν οὐδαμῶς τὸ 
παράπαν οὐδενὶ γινωσκόμε- 
νον, ὥς ἔκ τινος εἰκόνος ἀρ- 
χέτυπον. 

πε΄. Ἡ μὲν παλαιὰ Διαθήκη, 
πράξεως ἀρετῆς ὑπάρχου- 
σα σύμβολον, συμφωνεῖν τὸ 
σῶμα τῷ νοΐ παρασκευάζει 
κατὰ τὴν κίνησιν' ἡ δὲ νέα, 
θεωρίας οὖσα καὶ γνώσεως 
ποιητική, τὸν μυστικῶς αὖ- 
τῆς ἀντεχόμενον νοῦν τοῖς 
θείοις νοήμασι καταφαιδρύ- 
νει, καὶ τοῖς χαρίσμασι. Καὶ 
ἡ μὲν παλαιά, τῷ γνωστικῷ 
χορηγεῖ τοὺς τρόπους τῶν 
ἀρετῶν: ἡ δὲ νέα, τῷ πρα- 
κτικῷ γνώσεως ἀληθοῦς λό- 
γους χαρίζεται. 

πς΄. Ἐκείνων ὁ Θεὸς λέγεται 
καὶ γίνεται κατὰ χάριν Πα- 
τήρ”, τῶν μόνην ἐχόντων τὴν 
κατ᾽ ἀρετὴν γνωμικὴν ἐν 
πνεύματι γέννησιν: καθ᾿ ἦν, 
ὥσπερ ψυχῆς πρόσωπον, τὸν 
ἐν ἀρεταῖς τοῦ γεννήσαντος 

















[μία] ἀπεργάζεται τὸ σῶμα ἴδιο μὲ 
τὸν νοῦ κατὰ τὴν κίνησί [του], ἐν 
σχέσει πρὸς τὴν [ἐνάρετο] τοποθέ- 
τησί8 [του]. Ἡ δὲ [ἄλλη] κάνει τὸν 
νοῦ ἴδιο μὲ τὸν Θεό, νὰ ἔχῃ τόσο 
μεγάλη ὁμοιότητα πρὸς τὸν Θεό, 
ἀνάλογα μὲ τὴν κατάστασι τῆς Χά- 
ριτος, ὥστε ὅπως [ἀναγνωρίζεται] 
ἀπὸ μία εἰκόνα τὸ πρωτότυπο, νὰ 
γνωρίζεται δι᾽ αὐτοῦ [τοῦ νοὸς] ὁ 
Θεός, ὁ ὁποῖος δὲν γνωρίζεται, ἐξ 
[ἰδίου] τοῦ Ἐαυτοῦ του, ὡς πρὸς 
τὴν φύσι [Του], καθόλου οὔτε στὸ 
ἐλάχιστο, ἀπὸ κανέναν. 

85. Ἡ μὲν Παλαιὰ Διαθήκη, ἐπει- 
δὴ εἶναι τὸ σύμβολο τῆς πρακτι- 
κῆς ἀρετῆς, ἑτοιμάζει τὸ σῶμα νὰ 
συμφωνῆ μὲ τὸν νοῦ κατὰ τὴν κί- 
νησι ἡ δὲ Νέα, ἐπειδὴ προξενεῖ τὴν 
θεωρία καὶ τὴν [Θεία] γνῶσι, κατα- 
λαμπρύνει τὸν νοῦ, ὁ ὁποῖος μυ- 
στικὰ [εἶναι] σ᾽ αὐτὴν στερεωµέ- 
νος, μὲ τὰ θεῖα νοήματα καὶ χαρί- 
σµατα. Καὶ ἡ μὲν Παλαιὰ χορηγεῖ 
τοὺς τρόπους τῶν ἀρετῶν στὸν 
γνωστικό, ἢ δὲ Νέα χαρίζει στὸν 
πρακτικὸ τοὺς λόγους τῆς ἀληθι- 
νῆς [θείας] γνώσεως. 

86. Ὁ Θεός, ἐκείνων μόνον ὀνομάζε- 
ται καὶ γίνεται, κατὰ Χάριν Πατέρας, 
οἱ ὁποῖοι διαθέτουν κατὰ τὴν ἀρετὴ 
τὴν σύμφωνη μὲ τὴν γνώμη [τους], 
ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι γέννησι, κατὰ 
τὴν ὁποία, φανερώνοντας μὲ τὶς 
ἀρετὲς κατὰ τὸν βίο [τους], τὸν χαρα- 
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Θεοῦ χαρακτῆρα φαινόμε- 
νον ἔχοντες, κατὰ τὸν βίον 
τους θεωμένους τῆ μεταβο- 
λῆ τῶν τρόπων δοξάζειν τὸν 
Θεὸν παρασκευάζουσι, τὸν 
οἰκεῖον βίον πρὸς μίμησιν 
παρέχοντος αὖτοιῖς ἐξαίρε- 
τον ἀρετῆς ἐξομπλάριον. Οὐ 
γὰρ λόγῳ ψιλῷ Θεὸς δοξά- 
ζεσθαι πέφυκεν, ἀλλ᾽ ἔργοις 
δικαιοσύνης, πολλῷ πλείονα 
λόγον βοῶσι τὴν θείαν με- 
γαλοπρέπειαν. 

πζ΄. Ἀριστερὸς μέν, ὁ φυσι- 
κὸς νόμος διὰ τὴν αἴσθησιν: 
προσάγει δὲ τῷ λόγῳ τοὺς 
τρόπους τῶν ἀρετῶν καὶ ποι- 
εἴ γνῶσιν ἐνεργουμένην" ὁ 
δὲ πνευματικὸς νόμος, δε- 
ξιὸς μέν ἐστι διὰ τὸν νοῦν: 
μείγνυσι δὲ τῇ αἰσθήσει τοὺς 
ἐν τοῖς οὖσι πνευματικοὺς 
λόγους, καὶ ποιεῖ πρᾶξιν λε- 
λογισμένην. 

πη΄. Ὁ τῇ πράξει σωματουμέ- 
νην τὴν γνῶσιν, καὶ τῇ γνώ- 
σει ψυχουμένην τὴν πρᾶξιν 
δεικνύς, τὸν ἀκριβῆ τρόπον 
εὗρε τῆς ἀληθοῦς θεουργίας. 
Ὁ δ᾽ ὁποτέραν τούτων τῆς 
ἑτέρας ἔχων διεζευγμένην, 
ἢ τὴν γνῶσιν ἀνυπόστατον 
πεποίηκε φαντασίαν, ἢ τὴν 
πρᾶξιν κατέστησεν εἴδωλον. 














κτῆρα [τὰ χαρακτηριστικὰ] τοῦ Θε- 
οὗ, ποὺ [τοὺς] γέννησε, ὅπως ἀκρι- 
βῶς [φανερώνει τὰ χαρακτηριστι- 
κὰ] τῆς ψυχῆς τὸ πρόσωπο, κάνουν 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι τοὺς βλέπουν, νὰ 
δοξάζουν τὸν Θεό, μὲ τὴν ἀλλαγὴ 
τῶν τρόπων τους [τὴν μετάνοιά τους], 
παρέχοντας σ᾿ αὐτοὺς τὸν βίο τους 
πρὸς μίμησιν, ὡς ἐξαίρετο ὑπόδει- 
γμα ἀρετῆς. Διότι ὁ Θεός, φυσικά, 
δὲν δοξάζεται μὲ γυμνὰ [μόνον μὲ] 
λόγια, ἀλλὰ μὲ ἔργα ἀρετῆς, τὰ ὁποῖα 
φωνάζουν πολὺ περισσότερο τὴν 
θεία μεγαλοπρέπεια. 

87. Ἀριστερὸς μὲν [εἶναι] ὁ φυσικὸς 
νόμος, ἔνεκα τῆς αἰσθήσεως [ἕνεικα 
τῆς σχέσεώς του μὲ τὴν αἴσθησι]. 
Προσφέρει δὲ στὴν λογικὴ τοὺς τρό- 
πους τῶν ἀρετῶν καὶ ἐνεργοποιεῖ 
τὴν [θεία] γνῶσι: ὁ δὲ πνευματικὸς 
νόμος, εἶναι δεξιὸς ἀφ᾽ ἑνὸς μέν, ἕνε- 
κα τοῦ νοὸς [ἕνεκα τῆς σχέσεώς του 
μὲ τὸν νοῦ], ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ συνάπτει 
μὲ τὴν αἴσθησι τοὺς πνευματικοὺς 
λόγους, [ποὺ εὑρίσκονται] στὰ ὄντα, 
καὶ κάνει τὴν πρακτικὴ [ἄσκησ!] λε- 
λογισμένη”. 

88. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀπέδειξε, ὅτι ἡ 
[θεία] γνῶσι ἀποκτᾶ σῶμα μὲ τὴν πρα- 
κτικὴ ἀρετὴ καὶ ὅτι ἢ πρακτικὴ ἀρετὴ 
ἀποκτᾶ ψυχὴ μὲ τὴν [θεία] γνῶσι, βρῆ- 
κε τὸν ἀκριβῆ τρόπο τῆς ἀληθινῆς 
ἀσκήσεως τῶν κατὰ Θεὸν ἔργων. 
Ἐκεῖνος δέ, ποὺ χώρισε τὴν μία ἀπὸ 
τὴν ἄλλη ἀπ᾽ αὐτές, ἢ τὴν [θεία] γνῶ- 
σι ἔχει κάνει ἀνυπόστατη φαντασία, ἢ 
κατέστησε τὴν πρακτικὴ ἀρετὴ εἴδω- 
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Γνῶσις γὰρ ἄπρακτος φαν- 
τασίας οὐδὲν διενήνοχεν, 
ὑφιστῶσαν αὐτήν τὴν πρᾶ- 
ἕιν οὐκ ἔχουσα: καὶ πρᾶξις 
ἀλόγιστος ταὐτὸν εἰδώλῳ 
καθέστηκε, ψυχοῦσαν τὴν 
γνῶσιν οὐκ ἔχουσα. 

πθ΄. Τὸ τῆς σωτηρίας ἡμῶν 
μυστήριον, ἐπίδειξιν μὲν λό- 
γου τὸν βίον, δόξαν δὲ βίου 
τὸν λόγον ποιεῖται. Καὶ τὴν 
μὲν πρᾶξιν, θεωρίαν ἑνερ- 
γουμένην: τὴν δὲ θεωρίαν, 
πρᾶξιν μυσταγωγουμένην: 
καί, συντόμως εἰπειν, τὴν 
μὲν ἀρετήν, φανέρωσιν γνώ- 
σεως: τὴν δὲ γνῶσιν, ἀρετῆς 
συντηρητικὴν ἐργάζουσα 
δύναμιν, καὶ δι ἀμφοῖν, ἀρε- 
τῆς λέγω καὶ γνώσεως, µίαν 
σοφίαν συνισταμένην ἐπι- 
δεικνύμενον, ἵνα γνῶμεν ὅτι 
συμφωνοῦσιν ἀλλήλαις διὰ 
πάντων αἱ δύο Διαθῆκαι κα- 
τὰ τὴν χάριν, πλέον εἰς ἑνὸς 
μυστηρίου συμπλήρωσιν, ἢ 
ὅσον ψυχὴ καὶ σῶμα πρὸς 
ἑνὸς ἀνθρώπου γένεσιν, κα- 
τὰ τὴν σύνθεσιν ἀλλήλαις 
συμβαίνουσι. 

Δ΄’ Ὥσπερ ψυχὴ καὶ σῶμα ποι- 
εἰ κατὰ σύνθεσιν ἄνθρωπον, 
οὕτω πρᾶξις καὶ θεωρία, μίαν 
κατὰ σύνοδον ἀποτελεῖ σο- 





λο [σαθρὸ ἀντικείμενο ψεύτικης λα- 
τρείας]. Διότι ἡ [θεία] γνῶσι, χωρὶς 
πρακτικἡ ἀρετή, καθόλου δὲν διαφέ- 
ρει ἀπὸ τὴν φαντασία, ἐπειδὴ δὲν ἔχει 
τὴν πρακτικὴ ἀρετὴ νὰ [τῆς] δίνη 
ὑπόστασι, καὶ πρακτικὴ ἀρετὴ χω- 
οἱς [θεῖο] λόγο, ἔχει γίνει τὸ ἴδιο μὲ τὸ 
εἴδωλο, διότι δὲν ἔχει τὴ [θεία] γνῶσι 
νὰ [τῆς] προσδίδῃ ψυχή. 

89. Τὸ μυστήριο τῆς σωτηρίας μας, 
κάνει μὲν τὸν βίο µας [τὸν τρόπο τῆς 
ζωῆς μας] φανέρωσι τοῦ Λόγου, καὶ 
[κάνει τὸν Λόγο] δόξα τοῦ βίου µας. 
Καὶ τὴν μὲν πρᾶξι [τὴν κάνει] θεωρία, 
ἢ ὁποία ἐνεργεῖται [καθίσταται ἔνερ- 
γὸς διὰ τῆς θείας Χάριτος], τὴν δὲ 
θεωρία πρᾶξι, ἡ ὁποία μυσταγω- 
γεῖται [διὰ τῆς θείας Χάριτος]. Καὶ 
γιὰ νὰ ποῦμε γενικῶς, τὴν μὲν ἀρε- 
τὴ τὴν ἀπεργάζεται φανέρωσι τῆς 
[θείας] γνώσεως, τὴν δὲ [θεία] γνῶσι 
δύναμι ἱκανὴ νὰ συντηρήση τὴν ἄρε- 
τή, καὶ μὲ τὶς δύο, ἐννοῶ τὴν ἀρετὴ 
καὶ τὴν γνῶσι, ἀποδεικνύει ὅτι ὑπάς- 
χει μία Σοφία, γιὰ νὰ γνωρίσωμε, 
ὅτι συμφωνοῦν περισσότερο σὲ ὅλα 
μεταξύ τους γιὰ τὴν κατὰ Χάριν ὁλο- 
κλήρωσι τοῦ ἑνὸς μυστηρίου οἱ δύο 
Διαθῆκες, ἀπ᾽ ὅσο ἢ ψυχὴ καὶ τὸ σῶ- 
μα συμφωνοῦν τὸ ἕνα μὲ τὸ ἄλλο, 
κατὰ τὴν συνένωσι πρὸς δημιουργία 
ἑνὸς ἀνθρώπου. 

90. Ὅπως ἀκριβῶς, ἡ ψυχὴ καὶ τὸ 
σῶμα δημιουργοῦν διὰ συναρμο- 
γῆς ἄνθρωπο, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
ἡ πρᾶξι καὶ ἡ θεωρία ἀποτελοῦν 
διὰ συνυπάρξεως µία Σοφία [θείας] 
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φίαν γνωστικήν, καὶ παλαιὰ 
καὶ νέα Διαθήκη μυστήρι- 
ον ἓν ἀπεργάζεται. Μόνου 
δὲ τοῦ Θεοῦ κατὰ φύσιν ἐστὶ 
τὸ ἀγαθόν, ἐξ οὗ κατὰ μετο- 
χὴν πάντα φωτίζεταί τε, καὶ 
ἀγαθύνεται, τἆ φωτὸς κα- 
τὰ φύσιν, καὶ ἀγαθότητος 
δεκτικά. 

πχ. Ὁ τὸν φαινόμενον κόσμον 
νοῶν, θεωρεῖ τὸν νοούμενον. 
Τυποῖ γὰρ τῇ αἰσθήσει τὰ νο- 
ητὰ φανταζόμενος, καὶ κατὰ 
νοῦν σχηματίζει τοὺς θεα- 
θέντας λόγους καὶ µεταφέ- 
ρει, πρὸς μὲν αἴσθησιν πο- 
λυειδῶς, τοῦ νοητοῦ κόσμου 
τὴν σύστασιν: πρὸς δὲ νοῦν, 
τοῦ αἰσθητοῦ κόσμου πολυ- 
πλόκως τὴν σύνθεσιν. Καὶ 
νοεῖ ἐν μὲν τῷ νοητῷ, τὸν αἰ- 
σθητὸν µετενέγκας πρὸς τὸν 
νοῦν τοῖς λόγοις τὴν αἴσθη- 
σιν' ἐν δὲ τῷ αἰσθητῷ, τὸν. 
νοητὸν πρὸς αἴσθησιν ἐπι- 
στηµόνως τοῖς τύποις µετεγ- 
κλοιώσας τὸν νοῦν. 

7β’. Τὸν πρῶτον περὶ µονά- 
δος λόγον, ὡς ἀρχὴν πάσης 
ἀρετῆς, κεφαλὴν ὁ Προφή- 
της ὠνόμασεν, ὡς τό ἡ κεφα- 
λή μου εἰς σχισμὰς ὀρέων”. 
Τὰς δὲ διανοίας τῶν πνευ- 
μάτων τῆς πονηρίας, σχι- 
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γνώσεως, [καθὼς] ἐπίσης καὶ ἢ Πα- 
λαιὰ καὶ ἡ Νέα Διαθήκη ἀπεργά- 
ζονται [ὁλοκληρώνουν] ἕνα µυστή- 
ριο. Τὸ κατὰ φύσιν Ἀγαθὸ ἀνήκει 
μόνον στὸν Θεό, ἀπὸ τὸν Ὁποῖο καὶ 
φωτίζονται καὶ ἀγαθύνονται τὰ πάν- 
τα, ἀναλόγως τῆς μετοχῆς [τους στὸ 
κατὰ φύσιν Ἀγαθό], αὐτὰ [βέβαια], 
ποὺ εἶναι ἱκανὰ ἐκ φύσεως, νὰ δε- 
χθοῦν τὸ Φῶς καὶ τὴν Ἀγαθότητα. 
Ο1. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος νοεῖ τὸν ὁρατὸ 
κόσμο, θεωρεῖ τὸν νοητό. Διότι ἐντυ- 
πώνει στὴν αἴσθησί [του] τὰ νοητά, 
μὲ τὸ νὰ τὰ φαντάζεται καὶ νὰ δίδῃ 
μέσα στὸν νοῦ σχῆμα στοὺς θεαθέν- 
τες λόγους [τῶν ὄντων] καὶ μεταφέ- 
ρει, πρὸς μὲν τὴν αἴσθησι μὲ πολ- 
λοὺς τρόπους, τὴν σύστασι τοῦ νοη- 
τοῦ κόσμου: πρὸς δὲ τὸν νοῦ [μετα- 
φέρει], μὲ πολλὲς μορφές, τὴν σύνθε- 
σι τοῦ αἰσθητοῦ κόσμου. Καὶ νοεῖ 
μέν, μέσα στὸν νοητὸ κόσμο τὸν αἰ- 
σθητό, μεταφέροντας στὸν νοῦ τὴν 
αἴσθησι, διὰ τῶν λόγων [τῶν ὄντων]. 
Στὸν δὲ αἰσθητὸ [κόσμο, νοεῖ] τὸν νο- 
ητὸ [κόσμο] μεταφέροντας πρὸς τὴν 
αἴσθησι τὸν νοῦ μὲ πνευματιςὴ ἐπι- 
στήµη, ἐγκλωβισμένο στοὺς τύπους, 
[στὰ σύμβολα τῶν νοητῶν] σὰν σὲ 
κλοιό. 

92. Τὸν πρῶτο λόγο περὶ τῆς Μο- 
νάδος, ὁ Προφήτης τὸν ὀνόμασε κε- 
φαλή, ὡς ἀρχὴ κάθε ἀρετῆς, σύμ- 
φωνα μὲ τό: «ἢ κεφαλή µου στὶς σχι- 
σμὲς [στὶς χαράδρες] τῶν βουνῶν». 
Σχισμὲς τῶν βουνῶν, [λέγει], τὰ 
νοήματα τῶν πνευμάτων τῆς πο- 
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σμὰς τῶν ὀρέων, ὑφ᾽ ὧν κα- 
τεπόθη διὰ τῆς παραβάσεως 
ὁ ἡμέτερος νοῦς: γῆν δὲ κα- 
τωτάτην, τὴν μηδαμῶς γνώ- 
σεως αἰσθανομένην θείας, ἢ 
τὴν κατ᾽ ἀρετὴν ζωῆς, τὴν οἷ- 
ανοῦν κίνησιν ἔχουσαν ἔξιν' 
ἄβυσσον δὲ τήν, ἐπικειμέ- 
νην ἄγνοιαν τῇ ἕξει τῆς κα- 
κίας, ἐφ᾽ ἡ βέβηκε καθάπερ 
γη τὰ τῆς κακίας πελάγη ἢ 
γῆν, τὴν παγίαν τῆς κακίας 
ἕξιν εἶπεν: αἰωνίους δὲ µο- 
χλούς, τὰς συγκρατούσας 
τὴν χειρίστην ἕξιν ἐμπαθεῖς 
προσπαθείας τῶν ὑλικῶν. 

Ζγ΄. Ἡ τῶν ἁγίων ὑπομονή, 
τὴν πονηρὰν δύναμιν προ- 
σβάλλουσαν, δαπανᾷ: ὡς 
πείθουσα τοῖς ὑπὲρ ἀληθεί- 
ἂς ἐγκαλλωπίζεσθαι πόνοις, 
καὶ πλέον ἐμπλατύνεσθαι 
διδάσκουσα τοῖς παθήμασιν, 
ἢ ταῖς ἀνέσεσιν, οἱ τῆς ἐν 
σαρκὶ ζωῆς ἄγαν [αἠἠεπήιιπη: 
οὐ] φροντίζοντες, ὑπόθεσιν 
αὐτοῖς ὑπερβαλλούσης κα- 
τὰ πνεῦμα δυνάμεως ποιου- 
μένη, τὴν κατὰ φύσιν τῆς 
σαρκὸς περὶ τὸ πάσχειν 
ἀσθένειαν. Ὅρα γὰἁρ ὅπως 
τῆς καθ᾽ ὑπερβολὴν θείας 
δυνάμεως ἐστὶν ὑπόθεσις, 
ἡ κατὰ φύσιν τῶν ἁγίων 








νηρίας, ἀπὸ τὰ ὁποῖα κατεπόθη 
ὁ νοῦς µας, ἕνεκα τῆς παραβά- 
σεως. Κατώτατη γῆ, [λέγει], τὴν 
κατάστασι, ἡ ὁποία δὲν αἰσθάνε- 
ται καθόλου τὴν θεία γνῶσι, καὶ 
δὲν ἔχει ὃ νοῦς τὴν ὁποιαδήποτε 
κίνησι πρὸς τὴν ζωὴ τῆς ἀρετῆς. 
Ἄβυσσο δέ, [λέγει], τὴν ἄγνοια, 
ἡ ὁποία ἐπακολουθεῖ στὴν κατά- 
στασι τῆς κακίας, ἐπάνω στὴν 
ὁποία, σὰν σὲ γῆ ἀκριβῶς ἔχουν 
ἁτιλωθῆ τὰ πελάγη τῆς κακίας: ἢ, 
εἶπε, γῆ, τὴν σταθερὴ κατάστα- 
σιτῆς κακίας. Μοχλοὺς δὲ αἰωνί- 
ους [λέγει], τὶς ἐμπαθεῖς προσπὰ- 
θειες [προσκολλήσεις] στὰ ὑλικά, 
οἱ ὁποῖες συγκρατοῦν [σταθερή] 
τὴν πολὺ κακὴ κατάστασι. 

93. Ἡ ὑπομονὴ τῶν Ἁγίων ἐξαφα- 
νίζει τὴν πονηρὴ δύναμι, ἢ ὁποία 
[τοὺς] ἐπιτίθεται, διότι [τοὺς] πεί- 
θει νὰ κοσμοῦνται μὲ τοὺς ἀγῶ- 
νες ὑπὲρ τῆς ἀληθείας καὶ [τοὺς] 
διδάσκει περισσότερο νὰ πλατύ- 
νωνται μὲ τὰ παθήματα, παρὰ 
μὲ τὶς ἀνέσεις, ἐκεῖνοι ποὺ δὲν 
φροντίζουν ὑπερβολικὰ γιὰ τὴν 
σαρκικὴ ζωή, [καὶ] κάνει σ᾽ αὐτοὺς 
τὴν φυσικὴ ἀσθένεια τῆς σαρ- 
κός, ὅσον ἀφορᾶ τὸν πόνο, ὑπό- 
θεσι ὑπερβολικῆς πνευματικῆς 
δυνάμεως. Πρόσεξε, λοιπόν, πῶς 
ἡ φυσικὴ ἀσθένεια τῶν Ἁγίων, 
εἶναι ὑπόθεσι τῆς ὑπερβολικῆς Θεί- 
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ἀσθένεια, ἧς ἥττονα τὸν ὑπε- 
ρήφανον διάβολον ὁ Κύριος 
ἔδειξεν. 

δ΄. Ὁ λόγος τῆς χάριτος, διὰ 
πολλῶν πειρασμῶν πρὸς τὴν 
τῶν ἀνθρώπων φύσιν, ἤγουν 
τὴν τῶν ἐθνῶν Ἐκκλησίαν, 
ὥσπερ Ἰωνᾶς διά πολλῶν 
θλίψεων πρὸς Νινευῖ διαβὰς 
τὴν πόλιν τὴν μεγάλην, ἔπει- 
σε τὸν βασιλεύοντα νόμον 
τῆς φύσεως ἐξαναστῆναι τοῦ 
θρόνου, τῆς προτέρας δηλα- 
δὴ περὶ τὸ κακὸν κατὰ τὴν 
αἴσθησιν ἕξεως, καὶ περιελέ- 
σθαι τὴν στολὴν αὐτοῦ, τὸν 
ἐπὶ τοῖς ἤθεσι, λέγω, τῆς κο- 
σμικῆς δόξης ἀποθέσθαι τύ- 
φον, καὶ περιβαλέσθαι σάκ- 
κον, τὸ πένθος δηλαδή, καὶ 
τὴν δυσχερῆ καὶ τραχεῖαν 
τῆς κακοπαθείας, καὶ βίῳ τῷ 
κατὰ Θεὸν πρέπουσαν ἆγω- 
γήν' καὶ καθίσαι ἐπὶ σποδοῦ”, 
σποδὸς δέ ἐστιν ἡ πτωχεία 
τοῦ πνεύματος ἐφ᾽ ἧς καθέ- 
ζεται πᾶς εὐσεβῶς ζῆν δι- 
δασκόμενος, καὶ τὴν μάστιγα 
τῆς συνειδήσεως ἔχων ἐπὶ 
τοῖς πλημμεληθεισιν αὐτὸν 
καταικίζουσαν. 

πε’. Ὅρα ὅπως βασιλέα μὲν λέ- 
γει τὸν φυσικὸν νόμον: θρό- 
νον δέ, τὴν ἐμπαθή κατ᾽ αἴ- 











ας δυνάμεως, ἀπὸ τὴν ὁποία ὁ Κύ- 
ριος τὸν ὑπερήφανο διάβολο τὸν 
ἀπέδειξε κατώτερο. 

94. Ὁ Λόγος τῆς Χάριτος, ἀφοῦ διέβη, 
μέσῳ πολλῶν πειρασμῶν, [ἔφθα- 
σε] πρὸς τὴν φύσι τῶν ἀνθρώπων, 
δηλαδὴ στὴν Ἐκκλησία τῶν ἐθνῶν, 
ὅπως ἀκριβῶς ὁ Ἰωνᾶς, μέσῳ πολ- 
λῶν θλίψεων, [ἀφοῦ ἔφθασε] στὴν 
Νινευῖ, τὴν πόλι τὴν μεγάλη, ἔπει- 
σε τὸν νόμο τῆς φύσεως, ὁ ὁποῖος 
[τότε] ἐβασίλευε, νὰ σηκωθῆ ἀπὸ 
τὸν θρόνο, δηλαδὴ ἀπὸ τὴν προη- 
γούμενη κατάστασι γύρω ἀπὸ τὸ 
κακό, ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι, καὶ 
νὰ ἀποβάλῃ τὴν στολὴ αὐτοῦ, ἐν- 
νοῶ, νὰ βγάλῃ ἀπὸ πάνω του τὴν 
ἀλαζονεία τῆς κοσμικῆς δόξης ἀπὸ 
τοὺς τρόπους [συμπεριφορᾶς του] 
καὶ νὰ περιβληθῆ [νὰ ἐνδυθῆ] σάκ- 
κο, δηλαδὴ τὸ πένθος καὶ τὴν δύ- 
σκολη καὶ σκληρὴ [ἀσκητικὴ] δια- 
γωγὴ τῆς κακοπαθείας, ἡ ὁποία 
καὶ ἁρμόζει στὸν κατὰ Θεὸν βίο, 
καὶ νὰ καθίσῃ ἐπάνω σὲ σποδὸ [σὲ 
στάχτη]. Σποδὸς δὲ εἶναι ἡ πτωχεία 
τοῦ πνεύματος, πάνω στὴν ὁποία 
κάθεται καθένας, ποὺ διδάσκεται 
νὰ ζῃ εὐσεβῶς, καὶ ποὺ ἔχει τὴν μά- 
στιγα τῆς συνειδήσεως νὰ τὸν κτυ- 
πᾷ μὲ βία γιὰ ἐκεῖνα, στὰ ὁποῖα ἔχει 
ἁμαρτήσει. 

95. Πρόσεξε, πῶς βασιλέα μέν, 
λέγει τὸν φυσικὸ νόμο: θρόνο δέ, 
τὴν ἐμπαθῆ κατάστασι, ὡς πρὸς 
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σθησιν ἕξιν' τὴν δὲ στολήν, 
τὴν τῆς κενῆς δόξης προ- 
σβολήν: [τεείε: περιβολήν |’ 
τὸν δὲ σάκκον, τὸ κατὰ τὴν 
μετάνοιαν πένθος" τὴν δὲ 
σποδόν, τὴν ταπεινοφρο- 
σύνην: ἀνθρώπους δέ, τοὺς 
περὶ τὴν ἐπιθυμίαν: βόας 
δέ, τοὺς περὶ τὸν θυμόν: πρό- 
βατα δέ, τοὺς περὶ τὴν 6ε- 
ωρίαν τῶν ὁρατῶν πταίον- 
τας. 

ας’. Ὁ διὰ τὴν ἔννομον ἀρε- 
τὴν τῶν ἐν σαρκὶ παθῶν ὡς 
ἀριστερῶν ποιούμενος λή- 
θην, καὶ διὰ τὴν ἄπταιστον 
γνώσιν, ἐπὶ τῆς [τεείε: τοῖς] 
κατορθώμασι τῇ νόσῳ τῆς 
φυσιούσης οἰήσεως ὡς δε- 
ξιᾶς οὐχ ἁλισκόμενος, ἀνὴρ 
γέγονε, μὴ γινώσκων δεξι- 
ὰν αὐτοῦ, ὡς δόξης οὐκ ἐρῶν 
λυομένης: οὐδὲ ἀριστεράν”, 
ὥς τοῖς τῆς σαρκὸς οὐκ ἐρε- 
θιζόμενος πάθεσιν. Δεξιὰν 
οὖν ὡς ἔοικεν, εἶπεν ὁ λό- 
γος τὴν ἐπὶ τοῖς δῆθεν κα- 
τορθώμασι κενοδοξίαν: ἀρι- 
στερὰν δὲ τὴν ἐπὶ τοῖς αἰ- 
σχροις πάθεσιν ἀκολασί- 
ἂν. Ὁ γὰρ τῆς ἀρετῆς λό- 
γος, τῆς σαρκός, ὡς ἀρι- 
στερᾶς, οὐκ οἶδεν ἁμαρτί- 
αν: ὁ δὲ τῆς γνώσεως, τῆς ψφυ- 











τὴν αἴσθησι: τὴν δὲ στολὴ τὴν [ἀπο- 
καλεῖ] περιβολὴ τῆς κενοδοξίας. 
Καὶ τὸν σάκκο, τὸν [λέγει] πένθος 
γιὰ τὴν μετάνοια, ἐνῶ τὴν σποδὸ 
[τὴν ἀποκαλεῖ] ταπεινοφροσύνη. 
Ἀνθρώπους δὲ [λέγει ἐκείνους, ποὺ 
καταλαμβάνονται] ἀπὸ τὴν ἐπιθυ- 
µία, καὶ βόδια [αὐτούς, ποὺ κατέ- 
χονται] ἀπὸ τὸ θυμό: ἐνῶ πρόβατα 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι σφάλλουν, ὡς 
πρὸς τὴν θεωρία τῶν ὁρατῶν. 

96. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος λησμονεῖ τὰ 
σαρκικὰ πάθη, ὡς «ἀριστερά», [δι- 
ότι τὰ θεωρεῖ ἀριστερά], πρὸς χά- 
ριν τῆς ἀρετῆς, τῆς σύμφωνης μὲ τὸν 
[θεῖο] νόμο, καὶ ἕνεκα τῆς ἀλάνθα- 
στης [θείας] γνώσεως, δὲν κυριεύ- 
εται ἀπὸ τὴν ἀσθένεια τῆς ὑπερη- 
φανίας γιὰ τὰ κατορθώματά [του], 
ποὺ φέρνει ἀλαζονεία, [ἡ ὁποία θε- 
ωρεῖται] ὡς «δεξιά». [Αὐτὸς] ἔχει 
γίνει [ἕνας] ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖος 
δὲν γνωρίζει τὸ δεξί του [χέρι], διότι 
δὲν ἐπιθυμεῖ δόξα, ἡ ὁποία καταρ- 
γεῖται, οὔτε τὸ ἀριστερό [του χέρι 
γνωρίζει], διότι δὲν ἐρεθίζεται ἀπὸ 
τὰ πάθη τῆς σαρκός. Δεξὶ [χέρι], 
λοιπόν, ὡς εἶναι προφανές, εἶπε ὁ 
λόγος τὴν κενοδοξία γιὰ τὰ δῆθεν 
κατορθώματα. Ἀριστερὸ δέ, [εἶπε] 
τὴν ἀκολασία, τὴν σχετικὴ μὲ τὰ 
αἰσχρὰ πάθη. Διότι, ὁ λόγος τῆς 
ἀρετῆς δὲν γνωρίζει ἁμαρτία τῆς 
σαρκός, [ἡ ὁποία ἐκλαμβάνεται] ὡς 
ἀριστερά, ὁ δὲ λόγος τῆς [θείας] 
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χῆς, ὡς δεξιᾶς, οὐ γινώσκει 
κακίαν. 

Χ. Ἡ κατά λόγον γνῶσις τῶν 
ἀρετῶν, ἤγουν ἡ κατ᾽ ἐνέρ- 
γειᾶν ἀληθὴς τῆς τῶν ἀρε- 
τῶν αἰτίας ἐπίγνωσις, ἄγνοια 
παντελη πέφυκε ποιεῖν, τῆς 
δεξιᾶς καὶ ἀριστερᾶς ἕκα- 
τέρωθεν παρακειμένης τῇ 
μεσότητι τῶν ἀρετῶν ὑπερ- 
βολῆς καὶ ἐλλείψεως. Εἰ γὰρ 
οὐδὲν ἐν τῷ λόγῳ παντελῶς 
πέφυκεν εἶναι παράλογον, 
σαφῶς ὁ πρὸς τὸν λόγον τῶν 
ἀρετῶν ἀναχθείς, τὴν τῶν 
παράλογον οὐδαμῶς ἐπι- 
γνώσεται θέσιν’ οὐ γὰρ δυνα- 
τὸν ἄμφω κατὰ ταὐτὸν ἅμα 
καταθρῆσαι τὰ ἀντικείμενα, 
καὶ θατέρῳ ἅμα τὸ ἕτερον 
γνῶναι συνεμφαινόμενον. 
Ζη΄. Εἰ ἀπιστίας ἐν τῇ πίστει 
λόγος οὐδείς, οὐδὲ σκότους 
αἰτία κατὰ φύσιν ὑπάρχει 
τὸ φῶς, οὐδὲ Χριστῷ συνεν- 
δείκνυσθαι πέφυκεν ὁ διά- 
βολος”' δῆλον ὡς οὐδὲ τῷ λό- 
γω τὸ παράπαν συνυπάρχει 
τὸ παράλογον: εἰ δὲ τῷ λό- 
γῷ συνεῖναι παντελῶς οὐ δύ- 
ναται τὸ παράλογον, ὁ πρὸς 
τὸν λόγον τῶν ἀρετῶν ἀνα- 
χθείς, τὴν τῶν παραλόγων 
οὐδαμῶς ἐπιγνώσεται Θέ- 











γνώσεως δὲν γνωρίζει κακία τῆς 
ὑυχῆς, [ἡ ὁποία θεωρεῖται] δεξιά. 

97. Ἡ σύμφωνη μὲ τὸν Λόγο [θεία] 
γνῶσι τῶν ἀρετῶν, δηλαδή, ἢ ἔμ- 
πρακτη ἀληθινὴ ἐπίγνωσι τῆς Αἰτί- 
ας τῶν ἀρετῶν, ἐκ φύσεως δηµιουρ- 
γεῖ παντελῆ ἄγνοια τῆς ὑπερβολῆς 
καὶ τῆς ἐλλείψεως, οἱ ὁποῖες εὑρί- 
σκονται ἑκατέρωθεν [ἀπὸ τὸ ἕνα 
μέρος καὶ τὸ ἄλλο] τῆς δεξιᾶς καὶ 
τῆς ἀριστερᾶς, ὡς πρὸς τὴν μεσότη- 
τα τῶν ἀρετῶν [τὴν βασιλικὴ ὁδό]. 
Διότι, ἐὰν στὴν λογικἡ τίποτε δὲν εἷ- 
ναι φυσικὸ νὰ εἶναι παράλογο, [τό- 
τε] σαφῶς, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔφθασε 
στὸν λόγο τῶν ἀρετῶν, καθόλου 
δὲν θὰ γνωρίσῃ τὴν ἄποψι τῶν πα- 
ραλόγων: διότι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ 
προσέξῃ [κάποιος] ταυτοχρόνως δύο 
ἀντικείμενα κατὰ τὸν ἴδιο χρόνο καὶ 
συγχρόνως μὲ τὸ ἕνα νὰ ἀντιληφθῆ, 
ὅτι Φαίνεται μαζὶ καὶ τὸ ἄλλο. 

98. Ἐάν, μέσα στὴν πίστι, δὲν ὑπάρ- 
χη κανένας λόγος ἀπιστίας, οὔτε 
τὸ φῶς [εἶναι] αἰτία τοῦ σκότους, 
φυσηςῷ τῷ τρόπῳ, [ἑπομένως] οὔτε 
ὁ διάβολος εἶναι φυσικὸ νὰ ἐμφα- 
νίζεται μαζὶ μὲ τὸ Χριστό. Εἶναι φα- 
νερό, ὅτι οὔτε μὲ τὸ λογικὸ ὑπάρχει 
καθόλου τὸ παράλογο, ἐὰν δὲ μὲ 
τὸ λογικὸ δὲν δύναται παντελνὰ 
συνυπάρχη τὸ παράλογο, ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ὑψώθηκε πρὸς τὸν λόγο τῶν 
ἀρετῶν, καθόλου δὲν θὰ γνωρίσῃ 
τὴν κατάστασι τῶν παραλόγων, 
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σιν, μόνην ὥς ἐστιν, ἀλλ᾽ οὐχ 
ὡς νομίζεται γινώσκων τὴν 
ἀρετήν: καὶ διὰ τοῦτο μήτε 
δεξιὰν διὰ τῆς ὑπερβολῆς, 
μήτε ἀριστερὰν διὰ τῆς ἐλ- 
λείψεως ἐπιστάμενος: ἐπ᾽ ἁμ- 
φοῖν γὰρ θεωρεῖται σαφῶς 
τὸ παράλογον. 

70’. Ἀπιστίαν (λέγει) τὴν ἄρ- 
νησιν τῶν ἐντολών' πίστιν δέ, 
τὴν αὐτῶν συγκατάθεσιν: τὸ 
δὲ σκότος, τοῦ καλοῦ τὴν 
ἄγνοιαν" τὸ δὲ φῶς, τὴν τού- 
του διάγνωσιν. Χριστὸν δὲ κέ- 
κληκε΄, τὴν οὐσίαν τοῦ καλοῦ, 
καὶ τὴν ὑπόστασιν: τὸν διάβο- 
λον δέ, τὴν πάντων γεννητικὴν 
τῶν κακῶν χειρίστην ἕξιν. 
ρ᾽. Εἰ ὄρος ὑπάρχει καὶ μέ- 
τρον τῶν ὄντων ὁ λόγος, ἴσον 
πρὸς ἀλογίαν ἐστὶ καὶ διὰ 
τοῦτο παράλογον, τὸ παρὰ 
τὸν ὅρον, καὶ παρὰ τὸ μέ- 
τρον, ἢ πάλιν ὑπὲρ τὸν ὅρον 
κινεῖσθαι, καὶ ὑπὲρ τὸ μέ- 
τρον. Ἐπίσης γὰρ ἄμφω τοῖς 
οὕτω κινουμένοις τοῦ κυ- 
ρίως ὄντος φέρει τὴν ἔκπτω- 
σιν. Τὸ μέν, ἄδηλον αὐτοῖς 
ποιεῖσθαι τοῦ δρόμου πεῖθον 
τὴν κίνησιν καὶ ἀόριστον, 
οὐκ ἔχουσα σκοπὸν τὸν Θεὸν 
δι ἀμετρίαν νοός, ὡς τέλος 
αὐτοῖς προεπινοούμενον: 











ἐπειδὴ γνωρίζει μόνον τὴν ἀρετή, 
μόνον, ὅπως εἶναι [ἀληθινὰ] καὶ 
ὄχι ὅπως δῆθεν εἶναι, καὶ γιὰ αὖ- 
τὸ δὲν γνωρίζει οὔτε δεξιὰ μὲ τὴν 
ὑπερβολή, οὔτε ἀριστερὰ μὲ τὴν ἔλ- 
λειψι; διότι καὶ στὰ δύο αὐτὰ εἶναι 
ἐμφανὲς τὸ παράλογο. 

99. Ἀπιστία, λέγει, τὴν ἄρνησι τῶν 
ἐντολῶν: πίστι δὲ τὴν συγκατάθεσι 
σ᾽ αὐτές. Σκότος, [λέγει] τὴν ἄγνοια 
τοῦ κακοῦ, φῶς δὲ τὴν σαφῆ γνῶ- 
σι αὐτοῦ. Χριστὸ δέ, ἔχει ὀνομάσει 
τὴν οὐσία τοῦ καλοῦ καὶ τὴν ὑπό- 
στασί [του], ἐνῶ τὸν διάβολο τὴν 
χειρίστη κατάστασι ἡ ὁποία γεν- 
νᾶ ὅλα τὰ κακά. 

100. Ἐὰν ὁ Λόγος εἶναι ὁ ὅρος 
καὶ τὸ μέτρο τῶν ὄντων, αὐτό, 
ποὺ κινεῖται ἀντίθετα πρὸς τὸν 
ὅρο καὶ ἀντίθετα πρὸς τὸ µέ- 
τρο, ἢ πάλι πάνω ἀπὸ τὸν ὅρο 
καὶ πάνω ἀπὸ τὸ μέτρο, εἶναι ἴσο 
μὲ τὴν ἀπουσία τοῦ Λόγου καὶ 
γιὰ τοῦτο ἀντίθετο πρὸς τὸν Λό- 
γο. Διότι, ἐπίσης, τὰ δύο [τὸ πά- 
νω ἀπὸ τὸν Λόγο καὶ τὸ ἀντίθε- 
το πρὸς τὸν Λόγο] σ᾽ αὐτούς, ποὺ 
κινοῦνται ἔτσι, φέρουν τὴν ἔκ- 
πτωσι ἀπὸ τὸ Κυριαρχικῶς Ὄν. 
Τὸ μὲν [πάνω ἀπὸ τὸν Λόγο] πεί- 
θει αὐτούς, ἕνεκα ἀμετρίας τοῦ 
νοός [τους], νὰ κάνουν τὴν κίνη- 
σι τοῦ δρόμου [τους] ἀβέβαιη καὶ 
ἀκαθόριστη, ὡς τέλος, ποὺ εἶναι 
ἀπ᾽ αὐτοὺς ἐκ τῶν προτέρων κα- 
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τοῦ δεξιοῦ, δεξιώτερον ἀνα- 
πλαττομένοις: τὸ δέ, παρὰ 
τὸν σκοπόν, πρὸς μόνην τὴν 
αἴσθησιν αὐτοὺς πεῖθον, τοῦ 
δρόμου ποιεῖσθαι τὴν κίνη- 
σιν, δι᾽ ἀτονίας νοός, προς- 
πινοούμενον τέλος νομίζον- 
τᾶς, τὸ κατ᾽ αἴσθησιν αὐτοῖς 
περιγραφόμενον: ἅπερ ἀγνο- 
εἴ μὴ πάσχων, ὁ μόνῳ τῷ λό- 
γῷ τῆς ἀρετῆς συνημμένος, 
καὶ πᾶσαν αὐτῷ τῆς κατὰ 
νοῦν οἰκείας δυνάμεως πε- 
ριγράψας τὴν κίνησιν’ καὶ 
διὰ τοῦτο μηδὲν ὑπὲρ τὸν 
λόγον, ἢ παρὰ τὸν λόγον δι- 
ανοεῖσθαι δυνάμενος. 








θορισμένο, ἐπειδὴ δὲν ἔχει ὡς σκο- 
πὸ τὸν Θεό: διότι δῆθεν ἀναδημι- 
ουργοῦν ἔναντι τοῦ δεξιοῦ [κάτι] 
δεξιώτερο. Τὸ δὲ [ἀντίθετο στὸν Λό- 
γο] τοὺς πείθει νὰ βαδίζουν τὸν 
δρόμο τους ἀντίθετα μὲ τὸν σκο- 
πὸ [τῶν ὄντων], πρὸς μόνη τὴν αἴ- 
σθησι, ἕνεκα τῆς ἀδυναμίας τοῦ 
νοός [τους], θεωρώντας, ὡς προκα- 
θορισμένο τέλος, ἐκεῖνο ποὺ προ- 
σδιορίζεται ἀπ᾽ αὐτούς, διὰ τῆς αἱ- 
σθήσεως. Αὐτὰ βέβαια τὰ ἀγνοεῖ, 
ἐπειδὴ δὲν τὰ πάσχει, ἐκεῖνος μό- 
νον, ὁ ὁποῖος εἶναι ἑνωμένος μὲ 
τὸν Λόγο τῆς ἀρετῆς καὶ ὁρίζει συ- 
νήθως μ᾽ Αὐτὸν ὅλη τὴν κίνησι τῆς 
νοερᾶς του δυνάμεως καὶ γι᾿ αὐτὸ 
δὲν δύναται νὰ διανοῆται τίποτα 
πάνω ἀπὸ τὸν Λόγο ἢ ἀντίθετα ἀπὸ 
τὸν Λόγο. 
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ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


α΄ Ἴσως ἐπιτείνομεν. 

β Ἴσως σπουδάζοντες. 

Υ Ἴσως λείπει τό, διά. 

' Ἴσως λείπει τό, ἀρχήν. 

“ Ἴσως ἐναντίωσιν, ἢ ἀλλοτρίωσιν. 
“ Ἴσως προβολήν, ἢ περιβολήν. 
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ΣΧΟΛΙΑ 


1 Ἐδῶ γίνεται λόγος γιὰ τὴν νοερὰ δύναμι τῆς ψυχῆς, ἡ ὁποία ἡγεμο- 
νεύει σ᾽ ὄλη τὴν ἀνθρώπινη ὕπαρξι. Ὅταν ἡ λογικὴ αὐτὴ δύναμι - 
πρόκειται οὐσιαστικὰ γιὰ τὸν νοῦ τοῦ ἀνθρώπου -- παραμένῃ στὶς Φν- 
σικὲς καταβολὲς τοῦ κατ᾽ εἰκόνα -- ἰδιαίτερα μετὰ τὴν ἐκλάμπρυνσί 
της διὰ τοῦ Ἁγίου Βαπτίσματος -- ἔχει τὴν ἱκανότητα νὰ βλέπη τοὺς 
«λόγους» τῶν ὄντων (φυσικὴ θεωρία). Τότε κάνοντας τὴν ὀρθὴ κίνησι 
τοῦ αὐτεξουσίου, ἐντρυφᾶ στὰ ἀγαθὰ -- στὰ σύμφωνα μὲ τοὺς λόγους 
τῶν ὄντων -- ὁπότε μὲ φυσικὸ τρόπο ὑποτάσσει τὴν σάρκα σ᾽ αὐτήν, 
χάριν τῆς ἀρετῆς. 

Ἡ νοερὰ δύναμι τῆς ψυχῆς, τότε, χωρίζεται ἀπὸ τὴν κατ᾽ αἴ- 
σθησιν σχέσι. Τοῦτο σημαίνει, ὅτι παραμένει ἡγεμονικὴ καὶ δὲν αἰχ- 
μαλωτίζεται ἀπὸ τὴν ἐμπαθῆ σχέσι μὲ τὴν αἴσθησι -- τὴν ἐξωτερικὴ ὅ- 
ψι τῶν αἰσθητῶν, αὐτονομημένη, δηλαδή, ἀπὸ τὸν συγκεκριμένο «λό- 
γο» τοῦ αἰσθητοῦ ὄντος. Τότε ἀκριβῶς, ὁ νοῦς δὲν ἐκπίπτει ἀπὸ τὰ νο- 
ητὰ, ἀφοῦ τότε δὲν κάνει παράχρησι τῶν «λόγων» τῶν αἰσθητῶν. Μὲ 
αὐτὸν τὸν τρόπο, καὶ κενώνει πρακτικῶς τὴν σάρκα ἀπὸ τὴν ἐνασχό- 
λησί της μὲ τὴν ἡδονή, ἢ ὁποία δὲν ἔχει λόγο ὑπάρξεως κατατεθειμέ- 
νο στὸ κατὰ φύσιν εἶναι της, καὶ γι᾿ αὐτὸ αὐτὴ ἡ ἡδονὴ ἀπαξιώνει τὸ 
κατὰ φύσιν. 

2 Ἡ ἀλήθεια αὐτὴ εἶναι Βιβλικὴ καὶ μαρτυρεῖται κατ᾽ ἐπανάληψιν ἀπὸ 
τὸν Χριστὸ μὲ τὴν χαρακτηριστικὴ διατύπωσι: «ἢ πίστις σου σέσωκέ 
σε»! Πράγματι ὁ σκοπὸς τῆς πίστεως δὲν εἶναι θεωρητικός, ἀλλὰ κατ᾽ 
ἐξοχὴν πρακτικός, καὶ ἀφορᾶ τὴν σωτηρία μὲ κυριαρχικὸ καὶ «καθο- 
λυκὸ» νόημα καὶ περιεχόμενο, τὸ ὁποῖο καταφάσκει στὸ καθ᾿ ἑαυτὸ εἷ- 
ναι τοῦ ἀνθρώπου -- τὸ κατ᾽ εἰκόνα -- ἀφοῦ τοῦ παρέχει δυναμικὰ τὸ 
καθ᾽ ὁμοίωσιν. Τοῦτο σημαίνει, ὅτι ἡ ζωντανὴ πίστι, ποὺ ἀξιώνει ὁ 
Θεὸς ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους δὲν ὑπολείπεται σὲ τίποτα, προκειμένου ὁ 
Θεὸς νὰ παράσχῃ τὴν πληρότητα τῆς σωτηρίας σ᾽ αὐτούς. Βέβαια, ὡς 
πίστι νοεῖται ἐδῶ ἡ ὀρθὴ καὶ ζωντανὴ πίστι, ἡ ὁποία αὐτονοήτως εἶναι 
καὶ ἔμπρακτη, δι᾽ ἀγάπης, δηλαδή, ἑνεργουμένη. 

3 «Ἀεικίνητος στάσις» λέγεται ἡ αἰωνία καὶ ἀκόρεστος ἀπόλαυσι τῆς ἀκτί- 
στου καὶ θεοποιοῦ Χάριτος τοῦ Θεοῦ. Λέγεται «στάσι», ἐπειδὴ δὲν ὑπάρ- 
χει ἄλλη πραγματικότητα, ἐκτὸς τοῦ ἰδίου τοῦ Θεοῦ, πρὸς τὴν ὁποία εἷ- 
ναι δυνατὸν νὰ φθάση ὁ θεούμενος ἄνθρωπος. Λέγεται ὅμως καὶ «ἀεικί- 
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νητος» αὐτὴ ἡ «στάσι» -- βαθμίδα, ἐπειδὴ ὁ Θεὸς εἶναι πρἀγµατι ἀδιά- 
στατος (ἄπειρος), ὡς ἄκτιστος, ὁπότε ὁ θεούμενος, κατὰ τὴν πατερικἠ 
παράδοσι, δὲν μένει νὰ ἀπολαμβάνῃ τὸν Θεὸ στατικῶς, ἀλλὰ εἶναι δι- 
αρκῶς κινούμενος πρὸς Αὐτόν, γιὰ περισσότερη μέθεξί Του, µεταμορ- 
φούμενος ἀλήκτως (χωρὶς τέλος) «ἀπὸ δόξης εἰς δόξαν». Αὐτὴ εἶναι ἢ 
ἀσύλληπτη ἀπὸ τὸν κτιστὸ ἀνθρώπινο νοῦ μεγαλοδωρεὰ τοῦ Τριαδικοῦ 
Θεοῦ, ἡ ὁποία ὅμως παρέχεται μόνο ἐν Χριστῷ, διὰ τῆς Ἐκκλησίας. 

4 Ἡ «κατ᾽ ἐνέργειαν ταυτότης», εἶναι ἢ χαρισματικὴ ἐκείνη ὁμοιότητα 
τῶν πιστῶν, οἱ ὁποῖοι μετέχουν στὸ Θεό, κατὰ τὴν «ὑφειμένη» Θεότη- 
τά Του, δηλαδή, κατὰ τὴν ἄκτιστη θεία ἐνέργειά Του, καὶ εἰδικώτερα 
κατὰ τὴν θεοποιὸ Χάρι Του. Μετέχοντας οἱ θεούμενοι πιστοὶ στὴν θε- 
οποιὸ ἐνέργεια τῆς ἀκτίστου Χάριτος, ἀποκτοῦν ὁμοιότητα μὲ τὸν Θεό, 
σὲ βαθμὸ ταυτότητας. Καὶ τοῦτο, γιατὶ ἢ ὁμοιότητα τοῦ θεουμένου πι- 
στοῦ εἶναι αὐτὴ ἀκριβῶς ἢ ἴδια ἰδιότητα τοῦ Θεοῦ καὶ συγκεκριμένα 
τῆς ἀκτίστου Χάριτός Του, τὴν ὁποία ὁ πιστὸς οἰκειώνεται χαρισματι- 
κῶς, ἐνῶ ἡ ἰδιότητα αὐτὴ ὑφίσταται στὸν Θεὸ φυσικῶς. 

5 Στὰ ἔσχατα, ὁ Θεός, κατὰ τὴν ἄκτιστη θεία Χάρι καὶ ἐνέργειά Του, 
θὰ ἑνωθῇ μὲ ὅλους τοὺς ἀνθρώπους. Ἡ ἐμπειρία ὅμως ἀπὸ αὐτὴν τὴν 
ἕνωσι θὰ εἶναι ἀνάλογη μὲ τὴν δεκτικότητα τοῦ ἀνθρώπου. Ἔτσι, ὁ 
κεκαθαρμένος ἀπὸ τὴν ἀκαθαρσία τῶν παθῶν του θὰ μετέχῃ στὴν 
θεοποιὸ Χάρι, μεταμορφούμενος διαρκῶς, «ἀπὸ δόξης εἰς δόξαν», ἐνῶ 
ὁ ἐμπαθὴς καὶ ἀκάθαρτος θὰ βιώνῃ τὴν ἴδια θεοποιὸ Χάρι ὡς πῦρ τῆς 
κολάσεώς Του. Αὐτὴ ἡ ἐπώδυνη βίωσι χαρακτηρίζεται ἀπὸ τὴν Πατερι- 
κὴ Θεολογία καὶ ὡς ἀμεθεξία τοῦ Θεοῦ ἢ ὡς ἄκρα ἀκοινωνησία. 

τ Ἐδῶ πρόκειται γιὰ τὴν μέθεξι τοῦ Θεοῦ, ἢ ὁποία μᾶς παρέχεται ὡς 
φανέρωσι τοῦ ἰδίου τοῦ Θεοῦ, τοῦ ὁποίου λαμβάνομε πεῖρα, «ἐν πάση 
αἰσθήσει», ἡ ὁποία, ὅμως, ὡς ἐμπειρία τοῦ ἀκτίστου ὑπερβαίνει ὄχι 
μόνο κάθε ἐμπειρία τῶν αἰσθήσεων τοῦ ἀνθρώπου, ἀλλὰ καὶ κάθε 
ἐμπειρία τοῦ νοός του, σὲ σχέσι μὲ τὰ νοούμενα. Στὴν πραγματικότη- 
τα, ἡ ἐμπειρία αὐτὴ εἶναι «ὑπὲρ αἴσθησιν» καὶ «ὑπὲρ νοῦν», ἀλλὰ καὶ 
«ἐν πάσῃ αἰσθήσει», μὲ τὴν ἔννοια ὅτι τόσο οἱ αἰσθήσεις, ὅσο καὶ ὁ 
νοῦς τοῦ ἀνθρώπου, ἐμπλουτίζονται μὲ τὴν ἄκτιστη Θεότητα τοῦ Θε- 
οὗ πραγματικὰ καὶ χαρισματικὰά, χωρὶς ὁ ἄνθρωπος νὰ συγχέεται μὲ 
τὸν Θεό, ἀλλὰ οὔτε καὶ νὰ χάνῃ κάτι ἀπό τὰ ὀντολογικὰ γνωρίσματα 
τῆς ψυχοσωματικῆς ὑπάρξεώς του. Δηλαδή, ὁ ἄνθρωπος ΓΘ 
νὰ παραμένῃ καθ᾽ ὅλα ἄνθρωπος. 
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7 Τὸ «παρὰ φύσιν», γενικώτερα, ἔχει τὴν ἀφετηρία του στὴν «ἐκ σκο- 
τώσεως» ἄγνοια καὶ κατ᾽ ἐπέκτασιν στὴν μὴ ὀρθὴ -- ἔλλογη ἀξιοποίη- 
σι τῶν λόγων τῶν ὄντων. Ἡ ἀπεξάρτησι καὶ αὐτονόμησι ὅμως τῶν 
πραγμάτων ἀπὸ τὸν «λόγο» τῆς φύσεώς τους σημαίνει στὴν πρᾶξι ἀπα- 
ξίωσι καὶ διάψευσι τοῦ «κατὰ φύσιν εἶναι» ὅλων τῶν πραγμάτων καὶ 
ἐκτροπή τους στὴν «παρὰ φύσιν» χρῆσι τους ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο. Μιὰ 
τέτοια, ὅμως, παρα-χρῆσι παραγνωρίζει τὶς «προδιαγραφὲς» τῆς φύ- 
σεως, τὶς ὁποῖες κατέθεσε σ᾽ αὐτὴν ὁ Δημιουργός της, ὁπότε -- ἔμμεσα 
πλὴν σαφῶς -- ἡ παράχρησι τῆς δημιουργίας τοῦ Θεοῦ ἀπὸ τὸν ἄν- 
θρωπο ἀνάγεται, ὡς ἁμάρτημα, στὸν ἴδιο τὸν Δημιουργὸ καὶ µόνο Κύ- 
ριό της. Τὸ «παρὰ φύσιν» δηλαδὴ ἀποτελεῖ τὴν διάψευσι τῶν προδια- 
γοαφῶν τοῦ «καλῶς λίαν» «εἶναι»; ὅλων τῶν πραγμάτων τῆς δημιουρ- 
γίας τοῦ Θεοῦ καὶ θὰ μποροῦσε νοηματικῶς νὰ ταυτισθῇ μὲ τὸ «φεῦ 
εἶναι», ὅταν τὸ «παρὰ φύσιν» ἀναφερθῇ κατ᾽ ἐξοχὴν στὸν ἄνθρωπο. 

8 «Ἔξι» τῆς φύσεως εἶναι ἡ παγιωμένη κατάστασί της. Ἀνθρωπολογι- 
κῶς, σημαίνει τὴν μόνιμη πλέον συμπεριφορὰ τοῦ ἀνθρώπου ὡς πρὸς 
κάτι ποὺ προσδιορίζει τὴν φύσι του. Μετὰ τὴν πτῶσι, ἡ «καλὴ λίαν» 
ἀνθρωπίνη φύσι ἀσθένησε ὀντολογικῶς, ἐξ αἰτίας τῆς ἁμαρτίας. Ἔτσι ἡ 
ὁποιαδήποτε συμπεριφορὰ τῆς ψυχῆς καὶ τοῦ σώματος τῶν ἀνθρώ- 
πων ἐμποτίσθηκε ἀπὸ τὴν ἀρρώστια τῆς σύνολης ἀνθρώπινης φύσες- 
ὥς τους. Κανεὶς ἄνθρωπος δὲν μποροῦσε νὰ ξεφύγῃ πλέον ἀπὸ τὶς δυ- 
σμενέστατες συνέπειες τῆς πτώσεως. Ἡ ἀνθρωπίνη φύσι ἀπέκτησε 
«ἕξεις», οἱ ὁποῖες δὲν προσδιορίζονταν ἀπὸ τὸ πρωτόκτιστο εἶναι της. 
Μόνον μετὰ τὴν ἐνανθρώπησι τοῦ Θεοῦ Λόγου καὶ τὸ σωτηριῶδες ἔρ- 
γο Του, ἀπελευθερώθηκε ἡ ἀνθρωπίνη φύσι ἀπὸ τὶς παρὰ -- φύσιν «ἕξεις» 
της καὶ ἐκλαμπρύνθηκε ἡ ψυχοσωματικὴ ὕπαρξι τοῦ ἀνθρώπου. Στὸ 
ἑξῆς, ὅσοι ἐντάσσονται στὸ μυστηριακὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ, τὴν Ἐκ- 
κλησία, ἔχουν ὄχι ἁπλῶς ἀνακαινισμένες τὶς κατὰ φύσιν «ἕξεις», ἀλ- 
λὰ καὶ ἐμπλουτισμένες μὲ τὸ θεῖον κάλλος, μὲ τὴν ἄκτιστη θεοποιὸ 
Χάρι, διὰ τῆς ὁποίας ἢ ἀνθρωπίνη φύσι ὑπερβαίνει χαρισματικῶς τὰ 
κατὰ φύσιν ὅριά της καὶ περνᾶ στὸ στάδιο τῆς ἄληκτης καὶ διαρκῶς 
αὐξανόμενης θεώσεώς της. 

9 Ἡ «δικαιοσύνη» νοούμενη ὡς σύνολη ἀρετὴ ἢ εὐσέβεια, μακαρίζεται 
ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν Χριστὸ στὴν Ἐπὶ τοῦ Ὄρους Ὁμιλία Του, ὅταν μάλιστα 
συνοδεύεται ἀπὸ τὴν ἀποδοκιμασία τῶν ἀνθρώπων καὶ ἀπὸ τὴν κακο- 
πάθεια τῶν διώξεων: «Μακάριοι οἱ δεδιωγμένοι ἕνεκεν δικαιοσύνης, 
ὅτι αὐτῶν ἐστὶν ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν» (Ματθ. 5, 10). Ἄλλωστε, ἀ- 
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ποτελεῖ πνευματικὴ νομοτέλεια ἡ δίωξι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι ἐπιθυμοῦν 
νὰ βιώσουν μὲ εὐαγγελικὴ συνέπεια τὴν εὐσέβεια τῆς δικαιοσύνης 
τοῦ Θεοῦ. «Πάντες δὲ οἱ θέλοντες εὐσεβῶς ζῆν ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ διω- 
χθήσονται» (Β’ Τιμοῦ. 3, 12), σημειώνει ὁ Ἀπόστολος Παῦλος. Ἡ ἐν 
Χριστῷ ἀρετὴ ὡς μίμησι Χριστοῦ, ἔχει ὡς τίμημα τὴν κακοπάθεια, τὴν 
ὁποία ὀφείλομε νὰ δεχώμαστε, ὅπως ὁ Χριστός, μὲ ὑπομονὴ καὶ πραό- 
τητα. Ἂν ὁ Χριστὸς κατεδίκασε τὴν ἁμαρτία μὲ τὸν ἄδικο καὶ ἐπονείδι- 
στο θἀνατό Του γιὰ ὅλη τὴν ἀνθρωπότητα, καὶ ὁ πιστὸς ὀφείλει νὰ μι- 
μῆται τὸν Κύριό Του, καταδικάζοντας κι αὐτὸς τὴν ἁμαρτία, μὲ τὸ νὰ 
ὑπομένῃ, πρόθυμα, ὡς ἀγαθός, τὸ τίμημα τῆς δικαιοσύνης. 
1 Ὁ διαχωρισμὸς τῶν ἀνθρώπων κατὰ τὴν Μέλλουσα Κρίσι δὲν θὰ γί- 
νῃ μὲ κτιστὰ ἀνθρώπινα κριτήρια. Τὰ κριτήρια τοῦ Θεοῦ ἔχουν ἄκτιστο 
χαρακτῆρα καὶ λαμβάνουν ὑπ᾽ ὄψιν ὅλα τὰ ἀνθρώπινα δεδομένα, τὰ ὁ- 
ποῖα ἀξιολογοῦνται ἀπὸ τὸν μόνο Κριτὴ ὅλων τῶν ἀνθρώπων, ποὺ εἷ- 
ναι ὁ Κύριος Ἰησοῦς Χριστός. Ἄλλωστε, ἡ ὅποια σχέσι τοῦ Τριαδικοῦ 
Θεοῦ μὲ τὸν ἄνθρωπο, χαρακτηρίζεται ἀπὸ τὴν Πατερικὴ Θεολογία 
ὡς «ἄσχετη σχέσι». Τοῦτο σημαίνει, ὅτι αὐτὴ ἡ σχέσι εἶναι ἄκτιστη καὶ 
γνωστὴ στὸν ἄνθρωπο τόσο μόνο, ὅσο αὐτὴ ἡ σχέσι ἔχει ἀποκαλυφθη 
σ᾿ αὐτόν. Κατὰ συνέπεια, ὁ διαχωρισμὸς τῶν ἀνθρώπων καὶ ὁ βαθμὸς 
μεθέξεως τοῦ Θεοῦ εἶναι ἀπολύτως γνωστὸς μόνο στὸν Θεό. 
1 Τοῦτο σημαίνει ὅτι ὁ ἄνθρωπος δημιουργημένος «κατ᾽ εἰκόνα» καὶ 
«καθ᾽ ὁμοίωσιν» Θεοῦ ἔχει, στὸ πλαίσιο τῆς Ἐκκλησίας, διὰ τοῦ Βα- 
πτίσματος, ἐκλαμπρυσμένο τὸ κατ᾽ εἰκόνα. Ἔτσι, ἔχει ἤδη μέσα του 
τὸν «λόγο» τοῦ «εὖ εἶναι», ὡς προσφορὰ τοῦ Θεοῦ διὰ τῆς Ἐκκλησίας. 
Μὲ τὴν ἐλεύθερη καὶ ἀγαπητικὴ τήρησι τῶν ἐντολῶν, μπορεῖ νὰ δια- 
φυλάσση τὴν γνώμη τοῦ νοός του ἀντίστοιχη πρὸς τὴν ἀνακαινισμέ- 
νη Φύσι του καὶ ἔτσι μόνον μπορεῖ νὰ μετέχῃ στὴν θεία καὶ ἄκτιστη 
Ζωή, διὰ τῆς θεοποιοῦ ἐνεργείας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 
12 Τὸ «φεῦ εἶναι» ἀναφέρεται στὴν ὀντολογικοῦ χαρακτῆρα διάψευσι 
τοῦ εἶναι, καὶ εἰδυεώτερα στὴν διάφευσι τοῦ σκοποῦ τῆς ὑπάρξεως τοῦ 
ἀνθρώπου. Μὲ ἄλλα λόγια, ἀναφέρεται στὴν πρόγευσι τῆς κολάσεως 
κατὰ τὴν παροῦσα ζωή, ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι δὲν 
θὰ ἀνταποκριθοῦν στὸν «λόγο» τῆς φύσεώς τους, στὶς «προδιαγρα- 
Φές», θὰ λέγαμε σήμερα, τοῦ εἶναι τους. 

Τὸ «ἀεὶ φεῦ εἶναι»; ἀναφέρεται στὴν μέλλουσα καὶ αἰώνια βίω- 
σι τῆς διαψεύσεως τοῦ σκοποῦ ὑπάρξεως τοῦ ἀνθρώπου, ἢ ὁποία νοεῖ- 
ται ὡς ἄληκτη ἀμεθεξία τοῦ Θεοῦ. Ὅπως ὅλα τὰ δημιουργήματα, δηλα- 
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δή, ἔτσι καὶ ὁ ἄνθρωπος ἔχει τὸν σκοπὸ τῆς ὑπάρξεώς του στὴν ἴδια 
τὴν φύσι του καὶ εἰδικώτερα στὸν «λόγο» τοῦ εἶναι του, τὸ ὁποῖο «εἷ- 
ναι» συμπυκνώνεται στὸ «κατ᾽ εἰκόνα». Κατὰ συνέπεια, ἡ ὀρθὴ ἢ ἐσφαλ- 
μένη χρῆσι τοῦ «λόγου» τῆς ὑπάρξεως τοῦ ἀνθρώπου προσδιορίζει, ὅσο 
ἐξαρτᾶται ἀπὸ αὐτόν, τὸ «εὖ» ἢ τὸ «φεῦ εἶναι» στὴν παροῦσα ζωή, ἀλ- 
λὰ καὶ τὸ «ἀεὶ εὖ» ἢ «ἀεὶ. φεῦ εἶναι» στὴν μέλλουσα ζωή, τὰ ὁποῖα νο- 
οὗνται ἀντίστοιχα, ὡς αἰωνίως θεωμένη, ἢ ὡς αἰωνίως κολαζομένη 
ζωή. 

3 Τοῦτο σημαίνει τὸν τρόπο τῆς ἑνώσεως τῶν δύο φύσεων -- τῆς θείας 
καὶ τῆς ἀνθρωπίνης -- στὴν µία ὑπόστασι τοῦ Θεοῦ Λόγου. Οἱ δύο φύ- 
σεις διατηροῦν ἀκέραιες τὶς ἰδιότητές τους, πρᾶγμα, ποὺ σημαίνει ὅτι 
παραμένουν «ἄτρεπτες», δὲν «τρέπονται» δηλαδὴ σὲ κάτι ἄλλο ἑξερ- 
χόμενες ἀπὸ τὰ φυσικὰ ὅριά τους. Παράλληλα, παραμένουν καὶ «ἀσύγ- 
χυτες» μεταξύ τους, πρᾶγμα ποὺ σημαίνει ὅτι διατηροῦν ἀἁλώβητη τὴν 
ἰδιαιτερότητα ἢ ἑτερότητά τους. Ὅλα τὰ παραπάνω διασφαλίζονται 
δογματικῶς ἀπὸ τὸν Ὅρο (Δογματικὴ Ἀπόφασι) τῆς Δ’ Οἰκουμενικῆς 
Συνόδου στὴν Χαλκηδόνα. Ἡ δογματικὴ αὐτὴ ἀλήθεια ἀφορᾶ καίρια 
τὴν σωτηρία μας, ἐπειδὴ δυνάμει τῆς πραγματικῆς ἐνανθρωπήσεως 
οἱ ἄνθρωποι ποὺ ἐντάσσονται στὸ μυστηριακὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ, τὴν 
Ἐκκλησία, ὡς µέλη Του, ἑνώνονται χαρισματικῶς μὲ τὸν Θεὸ ἐν Χρι- 
στῷ «ἀτρέπτως» καὶ «ἀσυγχύτως», διατηρώντας αἰωνίως τὴν ἑτερότη- 
τα, ἰδιοπροσωπία τους καὶ ὅλα τὰ φυσικὰ ἰδιώματά τους, τὰ ὁποῖα ὅμως 
ἐμπλουτίζονται ἀκτίστως μὲ τὴν θεοποιὸ Χάρι τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 
Ἄλλωστε, ἔτσι µόνο πραγματοποιεῖται ἡ Ἀρχιερατικὴ Προσευχὴ τοῦ 
Χριστοῦ, ποὺ εἶναι καὶ ὁ σκοπὸς τῆς ἐνανθρωπήσεως τοῦ Θεοῦ Λόγου, 
«ἵνα πάντες ἓν ὦσι», διὰ τῆς ἀκτίστου θείας δόξης στὸ μυστηριακὸ 
σῶμα Του. 

Ἡ Ἡ θεία γνῶσι εἶναι ἔμφυτος στὸν ἄνθρωπο, ἐξ αἰτίας τῆς δημιουργί- 
ας του «κατ᾽ εἰκόνα» καὶ «καθ᾿ ὁμοίωσιν» Θεοῦ. Ἐπομένως τὰ θεμέλια 
τῆς θείας γνώσεως ἔχουν ὀντολογικὸ χαρακτῆρα καὶ ἀφοροῦν ὅλους 
ἀνεξαιρέτως τοὺς ἀνθρώπους ὅλων τῶν ἐποχῶν. Αὐτός, ἄλλωστε, εἷ- 
ναι καὶ ὁ θεμελιώδης ἀνθρωπολογικὸς λόγος, ὅτι ὅλοι οἱ ἄνθρωποι θὰ 
κριθοῦν μὲ βάσι αὐτὴ τὴν ἔμφυτη κατάθεσι τῆς θείας γνώσεως στὸ 
μὴ δυνάμενο νὰ καταστραφῇ ἀπὸ τὴν ὁποιαδήποτε ἁμαρτία «κατ᾽ εἰ- 
κόνα», παρὰ τὴν συσκότισι ποὺ ἔχει ὑποστῆ ἀπὸ τὴν ἁμαρτία. Στὴν 
προκειμένη συνάφεια τοῦ κειμένου, ὁ πονηρὸς ἐμφανίζεται νὰ λεηλα- 
τῇ, ὡς κλέπτης, τὴν ἔμφυτη θεία γνῶσι. Κατ᾽ ἀρχήν, αὐτὴ ἡ λεηλασία 
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δὲν γίνεται βίαια καὶ ἀναγκαστικά. Ἀπεναντίας, προὐποθέτει τὴν ἐλεύ- 
θερη συγκατάθεσι τοῦ ἀνθρώπου, ὁ ὁποῖος ἐξαπατᾶται ἀπὸ τὸν πονη- 
ρό. Παρὰ ταῦτα, καὶ μετὰ τὴν λεηλασία τοῦ πονηροῦ, ὁ ἄνθρωπος, δυ- 
νάμει τοῦ μὴ κατεστραμμένου «κατ᾽ εἰκόνα», μπορεῖ νὰ στρέφεται 
πρὸς τὸν Θεό, νὰ ζητᾷ, ἀλλὰ καὶ νὰ ἐπιτυγχάνῃ, τὴν θεραπεία του. 

5 Ὅταν ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου, ἐξαπατώμενος ἀπὸ τὸν πονηρό, συμ- 
πράττῃ μ᾽ αὐτόν, σκοτίζεται ἀπὸ τὸ νοερὸ σκότος, τὸ ὁποῖο περιβάλ- 
λει τὸ πνεῦμα τοῦ σκότους (τὸν διάβολο), καὶ χάνει τὴν νοερὰ ὀπτικὴ 
ἱκανότητα, μὲ τὴν ὁποία εἶναι φυσικῶς ἐμπλουτισμένος, ὥστε νὰ βλέ- 
πῃ τοὺς «λόγους τῶν ὄντων», ἀναγόμενος στὴν «φυσικὴ θεωρία», καὶ 
δι αὐτῆς στὴν θεία γνῶσι. Ἔτσι, ὁ νοῦς περιορίζεται στὴν φαινομενο- 
λογία τῶν αἰσθητῶν καὶ ἀπατώμενος κατ᾽ ἐξακολούθησιν ἀπὸ τὸν 
πονηρό, φθάνει στὴν αὐτονόμησι, ἀντικειμενοποίησι καὶ εἰδωλοποίη- 
σι τῶν ὄντων, ὁπότε καταλήγει νὰ λατρεύῃ τὴν κτίσι, ἀντὶ τὸν Κτίστη. 
1 Ἡ σωστὴ ἑρμηνεία τῆς Ἁγίας Γραφῆς προῦὐποθέτει τὴν χωροχρονι- 
κὴ ἔνταξι τῶν λεγομένων καὶ τὴν νοηματική τους συνάφεια. Τοῦτο 
σημαίνει, ὅτι θεόπνευστα εἶναι τὰ ὑποδηλούμενα διὰ τῶν λέξεων νο- 
ήματα (τὸ πνεῦμα τῶν λεγομένων) καὶ ὄχι οἱ λέξεις καὶ τὰ γράμματα 
καθ᾽ ἑαυτά. 

2 Τὰ θεῖα χαρίσματα εἶναι πρωτογενῶς σὲ ὅλους τοὺς πιστούς, ὡς δω- 
ρεὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος κατὰ τὴν προσωπική τους Πεντηκοστή, ποὺ 
ἔγινε διὰ τοῦ μυστηρίου τοῦ Ἁγίου Χρίσματος. Ἡ ὅποια διαφοροποίη- 
σι τῆς φανερώσεώς τους ὀφείλεται στὸν βαθμὸ τῆς φιλοτιμίας τους, 
ποὺ ἐκφράζεται πρακτικῶς μὲ τὴν ἐλεύθερη καὶ ἀγαπητικὴ τήρησι 
τῶν θείων ἐντολῶν. Ἡ ἐντρύφησι στὴν μελέτη τῶν Ἁγίων Γραφῶν καὶ 
ἡ παγίωσι μίας πνευματικῆς καταστάσεως μὲ τὴν ἄσκησι τῶν ἀρε- 
πῶν, ποὺ προκύπτουν ἀπὸ τὴν τήρησι τῶν ἐντολῶν, τροφοδοτοῦν τὸ 
φῶς τῆς γνώσεως τῶν ἁγιοπνευματικῶν χαρισμάτων. 

18 Τοῦτο ἐκφράζει τὴν ἄριστη κατὰ Θεὸν ἱεραρχημένη σχέσι τῆς ψυ- 
χης μὲ τὸ σῶμα καὶ εἰδικώτερα τὴν σχέσι τοῦ ἡγεμονικοῦ τῆς ψυχῆς, 
δηλαδὴ τοῦ νοός, μὲ τὸ συμφυές του σῶμα. Μὲ βάσι τὴν ἱεραρχημένη 
αὐτὴ καὶ κατὰ φύσιν σχέσι, τὸ σῶμα, διατηρώντας τὴν ἰδιαιτερότητα 
τῆς φυσιολογίας του καὶ λειτουργώντας κατὰ τὸν «λόγο» τῆς ὑπάρξε- 
ώς του, ὑπηρετεῖ ἄριστα καὶ λειτουργικά, διὰ τῶν σωματικῶν ἀρετῶν, 
τὴν ὑπερκειμένη Φυσιολογία τοῦ νοός, ὁπότε καὶ ἀναβαθμίζεται σὲ 
τέτοιο βαθμό, ὥστε νὰ διαβιβάζεται καὶ σ᾽ αὐτὸ ὁ ἐμπλουτισμὸς τοῦ 
νοὸς μὲ τὴν χαρισματικὴ παρουσία τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Τοῦτο γίνε- 
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ται, ὅταν ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου, στὴν ἐν Χριστῷ πραγματικότητα τῆς 
Ἐκκλησίας, κατὰ τὴν σχέσι εἰκόνας καὶ πρωτοτύπου, ἀνάγεται καὶ ἐξο- 
μοιώνεται χαρισματικῶς, ὡς ἐκλαμπρυσμένο πλέον κατ᾽ εἰκόνα μὲ τὸ 
Ἁγιοτριαδικὸ Πρωτότυπό του, ἀνάλογα πάντοτε μὲ τὸν βαθμὸ ἀντα- 
ποκρίσεως του πρὸς τὴν δωρηθεῖσα σ᾽ αὐτὸν θεοποιὸ Χάρι. 

3 Ἐδῶ πρόκειται γιὰ τὴν ἀσκητικὴ πρᾶξι τῶν πιστῶν, ἡ ὁποία εἶναι 
σύμφωνη μὲ τοὺς «λόγους» τῶν ὄντων, δηλαδή, μὲ τὶς πνευματικὲς 
«προδιαγραφὲς» τῶν πραγμάτων. Στὴν περίπτωσι αὐτὴ ὁ πιστός, ὄχι 
μόνον δὲν ἁμαρτάνει, ἐπειδὴ δὲν ἀστοχεῖ ὡς πρὸς τὸν σκοπὸ τῆς δηµι- 
ουργίας τῶν διαφόρων ὄντων, ὁπότε δὲν κάνει παράχρησι τῶν πραγ- 
μάτων, ἀλλὰ ὁδηγεῖται ἀπὸ τὴν «φυσικὴ θεωρία» τῶν «λόγων τῶν ὄν- 
των» σὲ δοξολογικὴ καὶ εὐχαριστιακὴ θεώρησι τῆς σχέσεώς του πρὸς 
κάθε πρᾶγμα. Μέσα στὸ πνεῦμα αὐτὸ καὶ ὁ Ψαλμωδὸς σημειώνει, ὅτι: 
«οἱ οὐρανοὶ διηγοῦνται δόξαν Θεοῦ, ποίησιν δὲ χειρῶν αὐτοῦ ἀναγγέ- 
λει τὸ στερέωμα» (Ψαλμ. 18, 1), ἀναγνωρίζοντας ἔτσι τὴν αἰτία καὶ τὸν 
σκοπὸ τῆς ὑπάρξεως τῆς κτίσεως. Εὔλογα, λοιπόν, κάθε πρᾶξι τοῦ πι- 
στοῦ εἶναι «λελογισμένη», ὅταν προῦὐποθέτῃ τὴν συμφωνία της μὲ τὸν 
«λόγο» ὑπάρξεως τῶν πραγμάτων. Ἔτσι, ἡ πρᾶξι τοῦ πιστοῦ δὲν εἶναι 
«παρὰ - λόγον». 
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α΄. Ὁ κατὰ φύσιν λόγος διὰ 
μέσων τῶν ἀρετῶν πρὸς 
τὸν νοῦν ἀνάγειν πέφυκε τὸν 
ἐπιμελούμενον πράξεως. Ὁ 
δὲ νοῦς πρὸς τὴν σοφίαν εἰ- 
σάγει διὰ θεωρίας τὸν ἐφι- 
έμενον γνώσεως. Τὸ δὲ πα- 
ράλογον πάθος, πρὸς τὴν αἴ- 
σθησιν πείθει καταφέρε- 
σθαι τὸν ἀμελοῦντα τῶν ἐν- 
τολῶν, ἧς τὸ τέλος ἐστὶ τὸ 
πρὸς τὴν ἡδονὴν καθήηλω- 
θῆναι τὸν νοῦν. 

β΄. Ἀρετὴν καλεῖ τὴν ἁπα- 
θεστάτην καὶ παγίαν περὶ 
τὸ καλὸν ἕξιν, ἧς ἐφ᾽ ἑκά- 
τερα καθέστηκεν οὐδέν, Θε- 
οὗ φερούσης χαρακτῆρα ὦ 
οὐδέν ἐστιν ἐναντίον. Αἰτία 
δὲ τῶν ἀρετῶν ἐστιν ὁ Θε- 
ός' τούτου δὲ ἡ κατ’ ἐνέρ- 
γειαν γνῶσις, ἡ τοῦ κατ᾽ ἀλή- 
θειαν ἐπεγνωκότος τὸν Θεὸν 
πρὸς τὸ Πνεῦμα κατὰ τὴν 
ἕξιν ἀλλοίωσις. 

γ΄. Εἰ ὁ λόγος διώρισεν ὡς 
πέφυκεν ἑκάστου τὴν γένε- 











1. Ἡ κατὰ φύσιν λογικὴ ἔχει ἐκ Φύ- 
σεως τὸ ἰδίωμα νὰ ἀνυψώνῃ πρὸς 
τὸν νοῦ, διὰ μέσου τῶν ἀρετῶν ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος ἐπιμελεῖται τὴν πρα- 
κτικὴ ἀρετή. Ὁ δὲ νοῦς, διὰ τῆς θεω- 
ρίας, ὁδηγεῖ πρὸς τὴν Σοφία ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος ἐπιθυμεῖ τὴν [θεία] γνῶ- 
σι. Ἐνῶ τὸ παράλογο πάθος πείθει 
ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ἀμελεῖ τὶς ἐντολές, 
νὰ παρασύρεται πρὸς τὴν αἴσθησι, 
τῆς ὁποίας ἡ κατάληξι εἶναι τὸ νὰ 
προσηλωθῇ ὁ νοῦς στὴν ἡδονή. 

2. Ἀρετὴ ὀνομάζει τὴν πλέον ἀπαθῆ 
καὶ μόνιμη πνευματικὴ κατάστασι, 
ὅσον ἀφορᾶ τὸ καλό, ἐναντίον τῆς 
ὁποίας [τῆς πνευματικῆς καταστάσε- 
ως] τίποτα ἀπὸ τὰ δύο [γνωρίσματα 
τῆς ἀρετῆς, δηλαδή, τῆς ἀπαθείας καὶ 
τῆς μονιμότητος] δὲν καθίσταται 
ἐνάντιο, διότι [ἡ ἀρετὴ] φέρει τὸν χα- 
ρακτῆρα [τὸ ἀποτύπωμα] τοῦ Θεοῦ, 
στὸν Ὁποῖο δὲν ὑπάρχει τίποτα ἐνάν- 
τιο. Αἰτία δὲ τῶν ἀρετῶν εἶναι ὁ Θεός: 
Αὐτοῦ [τοῦ Θεοῦ] ἡ κατὰ [θεία] ἐνέρ- 
γεια γνῶσι [εἶναι] ἡ ἐν σχέσει πρὸς τὸ 
[Πανάγιον] Πνεῦμα ἀλλοίωσι, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν πνευματικὴ κατάστασι 
ἐκείνου, ὁ ὁποῖος γνωρίζει καλῶς, ἐπὶ 
τῇ βάσει τῆς Ἀληθείας, τὸν Θεό. 

3. Ἐὰν ὁ Λόγος προσδιόρισε τὴν γένε- 
σι τοῦ καθενός, ὅπως ἐκ φύσεως εἷ- 
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σιν, οὐδὲν τῶν ὄντων έαυ- 


«τῷ φυσικῶς ἢ ὑπερβέβη- 


κεν, ἢ ὑποβέβηκεν. Οὐκοῦν 
ὄρος μὲν τῶν ὄντων ἐστὶν ἡ 
κατ᾽ ἔφεσιν τῆς αἰτίας ἐπί- 
γνωσις: μέτρον δέ, ἡ ἐφι- 
κτὴ τοῖς οὖσι κατ᾽ ἐνέργει- 
ἂν τῆς αἰτίας ἐκμίμησις: τὸ 
δὲ ὑπὲρ τὸν ὅρον φέρεσθαι, 
καὶ τὸ μέτρον τῶν κινουμέ- 
νων τὴν ἔφεσιν, ἀνόνητον 
ποιεῖ τὸν δρόμον μὴ καταν- 
τώντων εἰς Θεόν, ἐν ᾧ ἡ 
κατ᾽ ἔφεσιν πάντων ἵστα- 
ται κίνησις, αὐθυπόστατον 
δεχομένη τέλος τοῦ Θεοῦ 
τὴν ἀπόλαυσιν: τὸ δὲ παρὰ 
τὸν ὅρον φέρεσθαι καὶ τὸ 
μέτρον τῶν κινουμένων τὴν 
ἔφεσιν, ἀνόνητον ποεῖ τὸν 
δρόμον, ἀντὶ Θεοῦ καταν- 
τώντων πρὸς τὴν αἴσθησιν, 
ἐν ἡ καθ’ ἡδονὴν βέβηκεν ἡ 
τῶν παθῶν ἀνυπόστατος 
ἀπόλαυσις. 

δ΄. Ὁ πρὸς τὴν αἰτίαν τῶν 
ὄντων ἀσχέτως ἀναταθεὶς 
νοῦς, ἀγνοήσει παντελῶς, 
μηδένα θεωρῶν λόγον ἐν τῷ 
κατὰ πᾶσαν αἰτίαν ὑπὲρ 
πάντα λόγον ὄντι κατ᾽ οὐ- 
σίαν Θεῷ" πρὸς ὃν ἀπὸ τῶν 
ὄντων ἁπάντων συσταλείς, 
οὐδένα τῶν ἀφ᾽ ὧν ἀπέστη 





ναι, κανένα ἀπὸ τὰ ὄντα οὔτε ὑπερέ- 
χει οὔτε ὑστερεῖ ἐν σχέσει πρὸς τὸν 
ἑαυτό του. Ἑπομένως, ὅρος μὲν τῶν 
ὄντων [ὀντολογικὴ συνθήκη] εἶναι ἡ 
ἐπίγνωσι τῆς Αἰτίας [τους] ἀναλόγως 
τῆς ἐφέσεώς [τους]: μέτρο δὲ [εἶναι] ἡ 
κατὰ [Θεία] ἐνέργεια, ἀκριβὴς μίμησι 
τῆς Αἰτίας [τους], [ὅσο εἶναι] ἐφικτὴ 
γιὰ τὰ ὄντα: ἐνῶ ἡ κατεύθυνσι ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα θέτουν σὲ κίνησι τὴν 
ἔφεσί [τους] ὑπεράνω τοῦ ὅρου καὶτοῦ 
μέτρου [τους], κάνει τὴν πορεία [τους] 
ἀνωφελῆ, διότι δὲν καταλήγουν στὸν 
Θεό, στὸν Ὁποῖο σταματᾶ ἡ κατ᾽ ἔφε- 
σιν [ἢ ἐπιθυμητυκὴ] κίνησι ὅλων [τῶν 
ὄντων], ἢ ὁποία [κίνησι] δέχεται ὡς 
αὐθυπόστατο τέλος τὴν ἀπόλαυσι τοῦ 
Θεοῦ. Ἡ δὲ κατεύθυνσι ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα θέτουν σὲ κίνησι τὴν ἔφεσί 
[τους] ἐκτὸς τοῦ ὅρου καὶ τοῦ μέτρου 
[τους], καθιστᾶ τὴν πορεία [τους] ἀνω- 
φελῆ, διότι καταλήγουν, ἀντὶ στὸν 
Θεό, στὴν αἴσθησι μέσα στὴν ὁποία, 
διὰ τῆς ἡδονῆς, ἔχει εἰσχωρήσει ἡ 
ἀνυπόστατη ἀπόλαυσι τῶν παθῶν. 

4. Ἐκεῖνος ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος ἐπεξετά- 
θη «ἀσχέτως»! πρὸς τὴν Αἰτία τῶν 
ὄντων, [δηλαδὴ πρὸς τὸν Θεό], δὲν 
θὰ λάβῃ ὑπ᾽ ὄψιν του ἐντελῶς καμία 
γνῶσι [τῶν λόγων τῶν ὄντων], διότι 
δὲν θὰ βλέπῃ κανέναν λόγο στὸν 
Θεὸ [ἐπειδὴ ἤδη ἔφθασε σ᾽ Αὐτόν], 
ὁ Ὁποῖος κατὰ τὴν οὐσία [Του], ἐν 
σχέσει πρὸς κάθε αἰτία, εἶναι, ὑπε- 
ράνω κάθε λόγου. Ὅταν [ἑπομένως 
ὁ νοῦς] συμμαζευθῇ ἀπὸ ὅλα τὰ ὄν- 
τα πρὸς Ἐκεῖνον, τὸν Ὁποῖο [ἔφθα- 
σε], δὲν ἀναγνωρίζει [πλέον] κανέ- 
να λόγο [ἐκείνων τῶν ὄντων], ἀπὸ τὰ 
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λόγον ἐπίσταται, µόνον τὸν 
πρὸς ὃν γέγονε κατὰ χάριν 
ἀνερμηνεύτως θεώμενος. 
Καὶ γὰρ καὶ τοὺς τῶν ἀσω- 
μάτων ἀφίησι λόγους, ὁ πρὸς 
τὸν Θεὸν ἀναδραμῶν κατ᾽ 
ἔκστασιν νοῦς. Οὐ γὰρ πέ- 
φυκέ τι Θεῷ τῶν μετὰ Θε- 
όν, ἅμα συγκατοπτεύεσθαι. 
ε΄. Ἐπάρατον ὄντως πάθος 
ὁ τύφος, καὶ ἐκ δύο κακῶν 
κατὰ σύνθεσιν συνιστάμε- 
νον, ὑπερηφανίας, φημί, καὶ 
κενοδοξίας: ὧν ἡ μὲν ὑπε- 
ρηφανία, τὴν αἰτίαν ἀρνεῖ- 
ται τῆς ἀρετῆς, καὶ τῆς φύ- 
σεως: ἡ δὲ κενοδοξία, τήν 
τε φύσιν, καὶ αὐτὴν νόθον 
τὴν ἀρετὴν καθίστησιν. Οὐ- 
δὲν γάρ τῷ ὑπερηφάνῳ κα- 
τὰ Θεὸν διαπράττεται: καὶ 
οὐδὲν τῷ κενοδόξῳ κατὰ φύ- 
σιν προέρχεται. 

ς΄. Ὑπερηφανίας ἴδιον, τὸ 
ἀρνεῖσθαι τὸν Θεὸν ἀρετῆς 
εἶναι γενέτην, καὶ Φύσεως: 
κενοδοξίας δέ, τὸ μερίζειν 
τὴν φύσιν πρὸς ὕφεσιν- ὧν 
ὁ τύφος εἶναι γέννημα πέ- 
φυκεν, ἕξις κακίας ὑπάρ- 
χων σύνθετος, Θεοῦ ἄρνη- 
σιν ἑκούσιον ἔχουσα, καὶ 
τῆς κατὰ φύσιν ἰσοτιμίας 
ἄγνοιαν. 








ὁποῖα ἀπομακρύνθηκε, διότι βλέ- 
πει μόνο Ἐκεῖνον στὸν Ὁποῖο κατὰ 
Χάριν ἔχει φθάσει μὲ τρόπο ἀνερ- 
μήνευτο. Διότι ἀκόμη καὶ τοὺς λό- 
γους τῶν ἀσωμάτων [δυνάμεων] 
ἐγκαταλείπει ἐκεῖνος ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖ- 
ος δι ἐκστάσεως ἀνυψώθηκε πρὸς 
τὸν Θεό. Ἐπειδὴ ἐκ φύσεως δὲν εἷ- 
ναι δυνατὸν κάτι ἀπὸ τὰ μετὰ τὸν 
Θεὸ νὰ συνθεωρῆται ταυτοχρόνως 
μὲ τὸν Θεό. 

5. Καταραμένο ὄντως πάθος ἡ ἁλα- 
ζονεία, καὶ τὸ ὁποῖο συνίσταται 
ἀπὸ τὴν σύνθεσι δύο κακῶν, τῆς 
ὑπερηφανίας, λέγω, καὶ τῆς κενο- 
δοξίας: ἀπὸ τὰ ὁποῖα ἡ μὲν ὑπερη- 
φάνια ἀρνεῖται τὴν Αἰτία τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς φύσεως: ἢ δὲ κενοδοξία 
καθιστᾶ νόθο καὶ τὴν φύσι καὶ αὖ- 
τὴν τὴν ἴδια τὴν ἀρετή. Διότι τίποτα 
δὲν διαπράττεται ἀπὸ τὸν ὑπερήφα- 
νο κατὰ Θεόν: καὶ τίποτα ἀπὸ τὸν 
κενόδοξο δὲν γεννᾶται κατὰ φύσιν. 
6. Ἴδιον τῆς ὑπερηφανίας [εἶναι] τὸ 
νὰ ἀρνῆται, ὅτι γεννήτορας τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τῆς φύσεως εἶναι ὁ Θεός: καὶ 
[ἴδιον] τῆς κενοδοξίας [εἶναι] τὸ νὰ 
διαχωρίζη τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι σὲ 
μέρη μὲ σκοπὸ τὴν ὑποβάθμισί [της 
στὰ πρόσωπα τῶν ἀνθρώπων]. Αὐ- 
τῶν, [δηλαδή τῆς ὑπερηφανίας καὶ 
τῆς κενοδοξίας] εἶναι καρπός, φυσι- 
κῷ τῷ τρόπῳ, ἢ ἀλαζονεία, ἢ ὁποία 
συνιστᾶ σύνθετη πνευματηςὴ κατά- 
στασι κακίας, ποὺ περιλαμβάνει 
ἑκούσιο ἄρνησι τοῦ Θεοῦ καὶ ἀγνω- 
Οία τῆς ἰσοτιμίας ἔναντι τῆς φύσεως. 
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ζ’. Ὑπερηφανίας καὶ κενο- 
δοξίας µείξις ὁ τύφος κα- 
θέστηκεν: πρὸς μὲν τὸν Θε- 
ὂν ἔχων τὴν καταφρόνησιν, 
καθ’ ἣν πέφυκε βλασφήμως 
διαβάλλειν τὴν πρόνοιαν: 
πρὸς δὲ τὴν φύσιν κεκτη- 
μένος τὴν ἀλλοτρίωσιν, καθ᾽ 
ἣν πάντα τὰ τῆς φύσεως 
παρὰ τὴν φύσιν μεταχειρί- 
ζεται, τῷ κατὰ παράχρη- 
σιν τρόπῳ, τὴν τῆς φύσεως 
παραφθείρων εὐπρέπειαν. 
η΄. Τὸ πνεῦμα τοῦ καύσω- 
νος', οὐ μόνον τοὺς πειρα- 
σμούς, ἀλλὰ καὶ τὴν ἐγκα- 
τάλειψιν τοῦ Θεοῦ τὴν ἆφαι- 
ρουμένην τῶν Ἰουδαίων τὴν 
τῶν θείων χαρισμάτων χο- 
ρηγίαν δηλοῖ. Ἡ δὲ διὰ πνεύ- 
ματος ἀγχιστία, σαρκὸς μὲν 
λύει τὴν σχέσιν τῆς προαι- 


-ρέσεως, Θεῷ δὲ προσῦρα- 


μεῖν“' [γεσ]ε: προσδεσμεῖ] κα- 
τὰ πόθον προσηλωθεῖσαν. 

6’. Ὁ μὲν φυσικὸς νόμος, ὅταν 
οὐκ ἔχη πλεονεκτοῦσαν τὸν 
λόγον τὴν αἴσθησιν, ἀδιδά- 
κτως ἀσπάζεσθαι πάντας πεί- 
θει τὸ συγγενὲς καὶ ὁμόφυ- 
λον, αὐτὴν ἔχοντας τὴν φύσιν 
τῆς τῶν δεομένων ἐπικουρίας 
διδάσκαλον, κἀκεῖνο βούλε- 
σθαι πᾶσιν ἅπαντας, ὅπερ 








7. Ἡ ἀλαζονεία εἶναι ἀνάμειξι 
τῆς ὑπερηφανίας καὶ τῆς κενο- 
δοξίας, διότι ἐκφράζει καταφρό- 
νησι πρὸς τὸν Θεό, διὰ τῆς ὁποί- 
ας ἔχει ἐκ φύσεως τὸ ἰδίωμα νὰ 
διαβάλλῃ βλασφήμως τὴν [θεία] 
Πρόνοια: ἐνῶ ἔχει ἔναντι τῆς φύ- 
σεως ἀλλοτρίωσι [δηλαδὴ ἔχει 
διαστραφῆ], ἐξ αἰτίας τῆς ὁποί- 
ας ὅλα τὰ τῆς φύσεως [τὰ] µετα- 
χειρίζεται ἀντίθετα πρὸς τὴν φύ- 
σι, ἀλλοιώνοντας τὴν εὐπρέπεια 
τῆς φύσεως μὲ τὸν τρόπο τῆς κα- 
κῆς χρήσεως. 

8. Ὁ καυστικὸς ἄνεμος ὑποδηλώ- 
νει ὄχι µόνο τοὺς πειρασμούς, ἀλ- 
λὰ καὶ τὴν ἐγκατάλειψι τοῦ Θε- 
οὗ, ἡ ὁποία ἀποστερεῖ ἀπὸ τοὺς 
Ἰουδαίους τὴν δωρεὰ τῶν θείων 
χαρισμάτων. Ἡ δὲ πνευματικὴ 
συγγένεια ἀφ᾽ ἑνὸς ἀποδεσμεύει 
τὴν σχέσι τῆς προαιρέσεως ἀπὸ 
τὴν σάρκα, ἀφ᾽ ἑτέρου δέ, ὅταν 
[αὐτὴ] στερεωθῇ διὰ τοῦ πόθου, 
[τὴν] προσδένει στὸν Θεό. 

9. Ὁ μὲν φυσικὸς νόμος, ὅταν 
δὲν ὑπερισχύῃ ἡ αἴσθησι ἔναντι 
τοῦ λόγου, πείθει ὅλους, χωρὶς 
διδασκαλία, νὰ ἐναγκαλισθοῦν 
τὸ συγγενὲς καὶ ὁμόφυλο [τῶν 
ἄλλων ἀνθρώπων], ἐπειδὴ ἔχουν 
αὐτὴν τὴν ἴδια τὴν φύσι διδά- 
σκαλο γιὰ τὴν βοήθεια τῶν στε- 
ρουμένων καὶ ἐκεῖνο ἀκριβῶς νὰ 
θέλουν ὅλοι γιὰ ὅλους, τὸ ὁποῖο 
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ἕκαστος ἑαυτῷ παρὰ τῶν 
ἄλλων γινόμενον εἶναι δο- 
κεῖ καταθύμιον. Καὶ τοῦτο 
διδάσκων ὁ Κύριος, φησίν: 
ὅσα θέλετε ἵνα ποιῶσιν ὑμῖν 
οἱ ἄνθρωποι, ὁμοίως καὶ ὑμεῖς 
ποιεῖτε αὐτοῖς;. 

ι’. Ἔργον εἶναι τοῦ φυσικοῦ 
νόμου, φησί, τὴν γνωμικὴν 
πάντων πρὸς πάντας ὁμό- 
θυµον σχέσιν. Ἐφ᾽ ὧν γὰρ 
ἡ φύσις λόγῳ βραβεύεται, 
τούτων μία πέφυκεν ἡ διά- 
θεσις' ὧν δὲ διάθεσις ἡ αὐ- 
τή, καὶ ὁ κατ᾽ ἦθος τρόπος, 
καὶ ὁ τοῦ βίου δρόμος εἷς 
ὑπάρχειν προδήλως πέφυ- 
κεν: ὧν δὲ τρόπος ἠθῶν, 
καὶ βίου δρόμος ἐστὶν ὁ αὐ- 
τός, εἷς δηλονότι καὶ ὁ αὐ- 
τὸς κατὰ τὴν γνώμην τῆς 
πρὸς ἀλλήλους σχέσεως 
ὑπάρχει δεσμός, κατὰ μίαν 
γνώμην ἄγων τοὺς πάντας 
πρὸς τὸν ἕνα λόγον τῆς φύ- 
σεως: ἐν ᾧ παντελῶς οὐκ 
ἔστιν ἡ νῦν κρατοῦσα τῆς 
φύσεως διὰ τῆς φιλαυτίας 
διαίρεσις. Ὁ δὲ γραπτὸς νό- 
μος, φόβῳ τῶν ἐπιτιμίων 
επέχων τὰς ἀτάκτους τῶν 
ἀφρονεστέρων ὁρμάς, ἐθί- 
ζει διδάσκων πρὸς μόνην αὐ- 
τοὺς ὁρᾷν τὴν τοῦ ἴσου 











ὁ καθένας θεωρεῖ γιὰ τὸν ἑαυτό 
του, ὅτι εἶναι ἀρεστὸ νὰ [τοῦ] γί- 
νεται ἀπὸ τοὺς ἄλλους. Καὶ ὁ Κύ- 
ριος αὐτὸ λέγει, ὅταν διδάσκη: 
«ὅσα θέλετε νὰ κάνουν σὲ σᾶς οἱ 
ἄνθρωποι, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ 
ἐσεῖς νὰ κάνετε σ᾽ αὐτούς». 

10. Ἔργο τοῦ φυσικοῦ νόμου, λέ- 
γει, ὅτι εἶναι ἡ σύμφωνη σχέσι 
ὡς πρὸς τὴν γνώμη ὅλων πρὸς 
ὅλους. Διότι πάνω σ᾽ ἐκεῖνα, στὰ 
ὁποῖα ἡ φύσι ἐπιστατεῖ μὲ λόγο, 
αὐτῶν ἡ διάθεσι [ἢ ἐσωτερικὴ κα- 
τάστασι], φυσικῷ τῷ τρόπῳ, εἷ- 
ναι µία: καὶ ἐκείνων, τῶν ὁποίων 
ἡ διάθεσι [εἶναι] ἡ ἴδια καὶ ὁ ἠθι- 
κὸς τρόπος καὶ ἡ πορεία τῆς ζωῆς 
προφανῶς ἐκ φύσεως εἶναι ἕνας- 
ἐκείνων δὲ τῶν ὁποίων ὁ τρόπος 
τῶν ἠθῶν καὶ ἡ πορεία τῆς ζωῆς 
εἶναι ὁ ἴδιος, ἕνας βεβαίως καὶ ὁ 
αὐτὸς εἶναι ὁ δεσμὸς τῆς σχέσε- 
ως τοῦ ἑνὸς πρὸς τὸν ἄλλο ὡς 
πρὸς τὴν γνώμη, ὁ ὁποῖος ὁδη- 
γεῖ ὅλους σύμφωνα μὲ μία γνώ- 
μη πρὸς τὸν ἕνα Λόγο τῆς φύσε- 
ως: στὸν ὁποῖο παντελῶς δὲν 
ὑπάρχει ἢ διὰ τῆς φιλαυτίας δι- 
αίρεσι τῆς Φύσεως, ἢ ὁποία τώρα 
ἐπικρατεῖ. Ὁ δὲ γραπτὸς νόμος 
ἐμποδίζοντας μὲ τὸν φόβο τῶν 
ἐπιτιμίων τὶς ἄτακτες ὁρμὲς τῶν 
πλέον ἀφρόνων τοὺς συνηθί- 
ζει ἀφοῦ [τοὺς] διδάσκη, νὰ βλέ- 
πουν µόνο πρὸς τὴν ἀπονομὴ τοῦ 
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διανομήν, καθ᾽ ἣν τῆς δικαιο- 
σύνης τὸ κράτος, χρόνῳ βε- 
βαιωθέν, εἰς φύσιν μεθίστα- 
ται, ποιοῦν τὸν μὲν φόβον 
διάθεσιν, ἠρέμα κατὰ μι- 
κρὸν τῇ περὶ τὸ καλὸν γνώ- 
μη συγκρατυνομένην: ἕξιν 
δὲ τὴν συνήθειαν, τῇ λήθη 
τῶν προτέρων καθαιρομέ- 
νην, καὶ τὸ φιλάλληλον 
ἑαυτῇ συναποτίκτουσαν. 

ια΄. Ὁ γραπτὸς νόμος (Φφη- 
σί), κωλύων φόβῳ τήν ἀδι- 
κίαν, ἐθίζει πρὸς τὸ δίκαι- 
ον: χρόνῳ δὲ τὸ ἔθος ποιεῖ 
διάθεσιν φιλοδίκαιον, ὑφ᾽ ἧς 
παγία πρὸς τὸ καλὸν ἕξις 
ἐπιγίνεται, λήθην προλαβού- 
σης πονηρίας ἐπάγουσα. 

ιβ’. Ὁ δὲ τῆς χάριτος νόμος, 
αὐτὸν ἀμέσως διδάσκει τοὺς 
ἀγομένους μιμεῖσθαι τὸν 
Θεόν, ὃς τοσοῦτον ὑπὲρ ἑαυ- 
τὸν ἡμᾶς, εἰ θέμις εἰπεῖν, 
καὶ ταῦτα διὰ τὴν ἁμαρτί- 
ἂν ὄντας ἐχθρούς, ἠγάπη- 
σεν, ὥστε καὶ εἰς τὴν καθ’ 
ἡμᾶς οὐσίαν ἐλθεῖν ἀτρέ- 
πτως, ὑπὲρ πᾶσαν οὐσίαν 
ὄντα: καὶ φύσιν ὑπερουσί- 
ως καταδέξασθαι, καὶ ἄν- 
θρωπον γενέσθαι, καὶ τῶν 
ἀνθρώπων ἕνα χρηματίσαι 
βούλεσθαι, καὶ τὴν ἡμετέ- 














δικαίου, κατὰ τὴν ὁποία ἡ δύναμι 
τῆς δικαιοσύνης, ἀφοῦ σὺν τῷ χρό- 
νῷ ἑδραιωθῆ, μεταβάλλεται σὲ φύ- 
σι [σὲ φυσικὴ κατάστασι], κάνον- 
τας τὸν μὲν φόβο διάθεσι, ἡ ὁποία 
σιγὰ σιγά, λίγο λίγο ἰσχυροποιεῖται 
μαζὶ μὲ τὴν σχετικὴ πρὸς τὸ καλὸ 
γνώμη: τὴν δὲ συνήθεια [κάνοντας] 
σταθερὴ πνευματικὴ κατάστασι, ἡ 
ὁποία καθαίρεται μὲ τὴν λήθη ἀπὸ 
τὰ προηγούμενα καὶ γεννᾶ μαζὶ 
μὲ τὴν ἴδια τὴν ἀγάπη πρὸς τὸν 
πλησίον. 

11. Ὁ γραπτὸς νόμος (λέγει) ἐθίζει 
[σὺν τῷ χρόνῳ] πρὸς τὸ δίκαιο, ἐμ- 
ποδίζοντας μὲ τὸν φόβο τὴν ἀδικία. 
Μὲ τὸν χρόνο δὲ ἡ συνήθεια κάνει 
τὴν διάθεσι φιλοδίκαιη, ἀπὸ τὴν 
ὁποία προκύπτει σταθερὴ πνευµα- 
τικὴ κατάστασι, ὅσον ἀφορᾶ τὸ κα- 
λό, ποὺ ἐπιφέρει τὴν λήθη τῆς προ- 
ηγουμένης πονηρίας. 

12. Ὁ δὲ νόμος τῆς Χάριτος διδά- 
σκει ἄμεσα ἐκείνους, ποὺ τὸν τι- 
μοῦν, νὰ μιμοῦνται τὸν Θεό, ὁ 
Ὁποῖος καὶ μάλιστα ἂν καὶ εἴμα- 
στε, ἐξ αἰτίας τῆς ἁμαρτίας, ἐχθροί 
[Του], τόσο πολὺ μᾶς ἀγάπησε πε- 
ρισσότερο ἀπὸ τὸν Ἑαυτό Του, 
ἐὰν εἶναι θεμιτὸ νὰ πῶ, ὥστε νὰ 
ἔρθῃ στὴν δική µας οὐσία, ἀτρέ- 
πτως;, ἐνῶ εἶναι πάνω καὶ πέρα 
ἀπὸ κάθε οὐσία: καὶ ὑπερουσίως 
νὰ καταδεχθῆ τὴν [ἀνθρώπινη] 
φύσι καὶ νὰ γίνῃ ἄνθρωπος καὶ 
νὰ ἐπιθυμῇ νὰ θεωρῆται τὸ ἴδιο μὲ 
τοὺς ἀνθρώπους καὶ νὰ μὴν ἀπο- 
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ρα κατάκρισιν οἰκείαν ποι- 
ῆσαι μὴ παραιτήσασθαι: καὶ 
τοσοῦτον ἡμᾶς ἐθέωσε κα- 
τὰ χάριν, ὅσον κατ᾽ οἰκονο- 
μίαν αὐτὸς γέγονεν ἄνθρω- 
πος: ἵνα μὴ μόνον μάθωμεν 
ἀλλήλων ἀντέχεσθαι φυ- 
σικῶς, καὶ ὡς ἑαυτοὺς ἀλ- 
λήλους ἀγαπᾷν πνευματι- 
κῶς, ἀλλὰ καὶ ὑπὲρ ἕαυ- 
τοὺς ἀλλήλων κήδεσθαι θεῖ- 
κῶς, καὶ ταύτην τῆς εἰς ἀλ- 
λήλους ἀγάπης ἀπόδειξιν 
ποιεῖσθαι, τὸ κατ᾽ ἀρετὴν 
ὑπὲρ ἀλλήλων τὸν ἑκούσι- 
ον προθύμως αἱρεῖσθαι Θά- 
νατον. Οὐκ ἔστι γὰρ ἄλλη 
μείζων ταύτης ἀγάπη, φη- 
σίν, ἵνα τις θῇ τὴν ψυχὴν 
αὐτοῦ ὑπὲρ τοῦ φίλου αὐ- 
τοῦ». 

ιγ΄. Ὁ μὲν τῆς φύσεως νό- 
μος ἐστίν, ἵνα συνελων εἴ- 
πω, λόγος φυσικός, τὴν αἴ- 
σθησιν λαβὼν ὑποχείριον, 
πρὸς ἀφαίρεσιν τῆς ἀλογί- 
ας’ καθ ἦν τῶν φυσικῶς συ- 
νημμένων ἐστὶν ἡ διαίρεσις. 
Ὁ δὲ γραπτὸς νόμος ἐστὶ λό- 
γος φυσικός, μετὰ τὴν κατ᾽ 
αἴσθησιν τῆς ἀλογίας ἀφαί- 
ρεσιν, προσλαβών καὶ πό- 
θον πνευματικόν, τῆς πρὸς 
τὸ συγγενὲς ἀλληλουχίας 














φεύγῃ νὰ κάνῃ δική Του τὴν δική 
μας καταδίκη: καὶ τόσο πολὺ μᾶς 
ἐθέωσε κατὰ Χάριν, ὅσο Αὐτὸς ἔχει 
γίνει ἄνθρωπος κατ᾽ οἰκονομίαν: 
γιὰ νὰ μὴν μάθωμε μόνο νὰ ὑπο- 
μένωμε ὁ ἕνας τὸν ἄλλον, φυσι- 
κῶς, καὶ νὰ ἀγαπᾶμε ὁ ἕνας τὸν 
ἄλλον, ὅπως τοὺς ἑαυτούς μας, 
πνευματικῶς, ἀλλὰ καὶ νὰ φρον- 
τίζωμε ὁ ἕνας τὸν ἄλλον περισσό- 
τερο ἀπὸ τοὺς ἑαυτούς µας, θεῖ- 
κῶς, καὶ νὰ ἐπιδεικνύωμε αὐτὴν 
τὴν ἀγάπη ὁ ἕνας γιὰ τὸν ἄλλο, 
ὥστε σύμφωνα μὲ τὴν ἀρετὴ νὰ 
προτιμοῦμε, πρόθυμα, τὸν ἑκού- 
σιο θάνατο ὁ ἕνας γιὰ χάρι τοῦ 
ἄλλου. Διότι δὲν ὑπάρχει ἄλλη με- 
γαλύτερη ἀγάπη ἀπ᾽ αὐτήν, λέγει 
[ἢ Ἁγία Γραφή], ὥστε κάποιος νὰ 
παραδίδῃ τὴν ζωή του γιὰ χάρι ἐκεί- 
νου, ποὺ ἀγαπᾶ. 

19. Ὁ μὲν νόμος τῆς φύσεως, γιὰ 
νὰ πῶ συνοψίζοντας, εἶναι κάποι- 
ος φυσικὸς λόγος, ὁ ὁποῖος ἔλαβε 
ὑπὸ τὴν ἐξουσία του τὴν αἴσθη- 
σι, μὲ σκοπὸ τὴν ἀφαίρεσι τῆς 
ἀλογίας: ἐξ αἰτίας τῆς ὁποίας [ἀλο- 
γίας] συμβαίνει ἡ διαίρεσι ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα εἶναι φυσικῶς συ- 
νενωμένα. Ὁ δὲ γραπτὸς νόμος εἷ- 
ναι φυσικὸς λόγος, ὁ ὁποῖος ὕστε- 
ρα ἀπὸ τὴν ἀφαίρεσι τῆς σχετι- 
κῆς μὲ τὴν αἴσθησι ἀλογίας, ἔλα- 
βε ἐπιπλέον καὶ πνευματικὸ πόθο, 
ἱκανὸ νὰ συγκρατῇ τὸν σύνδεσμο 
τοῦ ἑνὸς πρὸς τὸν ἄλλον μὲ σκο- 
πό τὴν ἕνωσι τοῦ κοινοῦ [ἀνθρω- 
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συνεκτικόν. Ὁ δὲ τῆς χάρι- 
τος νόμος ὑπὲρ φύσιν κα- 
θέστηκε λόγος πρὸς θέωσιν, 
ἀτρέπτως τὴν φύσιν µεταλ- 
λάτων, καὶ ὡς ἐν εἰκόνι δει- 
κνὺς ἀκαταλήπτως τῇ φύ- 
σει τῶν ἀνθρώπων, τὸ ὑπὲρ 
οὐσίαν καὶ φύσιν ἀρχέτυ- 
πον, καὶ τήν τοῦ ἀεὶ εὖ εἷ- 
ναι διαμονὴν παρεχόμενος. 
ιδ΄. Τὸ μὲν ἔχειν ὡς ἑαυτὸν 
τὸν πλησίον, μόνης ἐστὶ 
φροντίσαι τῆς πρὸς τὸ εἷ- 
ναι ζωῆς: ὅπερ φυσικοῦ νό- 
μου καθέστηκε. Τὸ δὲ τὸν 
πλησίον ἀγαπᾷν ὡς ἑαυ- 
τόν', καὶ τῆς πρὸς τὸ εὖ εἷ- 
ναι κατ᾽ ἀρετὴν ἐστι προ- 
νοεῖσθαι τοῦ πέλας ὅπερ ὁ 
γραπτὸς ἐπιτρέπει νόμος. 
Τὸ δὲ ὑπὲρ ἑαυτὸν ἀγαπῆ- 
σαι τὸν πλησίον, τοῦ νόµου 
τῆς χάριτός ἐστιν ἰδιαίτατον. 
ιε΄. Ὁ κωλυόμενος τῶν τιρὸς 
ἡδονὴν σώματος ἀφορμῶν, 
μανθάνει προνοίας λόγους, 
ἐπεχούσης τὴν ἐξαπτικὴν 
ὕλην τῶν παθών. Ὁ δὲ τὰς 
πρὸς ὀδύνην σώματος δε- 
χόμενος μάστιγας, διδάσκε- 
ται κρίσεως λόγους, προ- 
λαβόντων μολυσμῶν ἀκου- 
σίοις πόνοις αὐτὸν ἐκκαθαι- 
ρούσης. 




















πίνου] γένους. Ὁ δὲ νόμος τῆς Χάρι- 
τος καθίσταται ὑπερφυσικὸς λόγος 
μὲ σκοπὸ τὴν θέωσι, ὁ ὁποῖος µε- 
ταλλάσσει τὴν [ἀνθρώπινη] φύσι 
ἀτρέπτως καὶ ὅπως μέσα σὲ εἰκόνα 
δείχνει μέσα στὴν φύσι τῶν ἀνθρώ- 
πων ἀκαταλήπτως τὸ Ἀρχέτυπο, ποὺ 
ὑπερβαίνει τὴν οὐσία καὶ τὴν φύσι 
καὶ χορηγεῖ τὴν διαρκῆ παραμονὴ 
[ἐντός τους] τοῦ ἀεὶ εὖ εἶναι [τῆς 
βασιλείας τοῦ Θεοῦ]. 

14. Τὸ νὰ ἔχῃ μὲν τὸν πλησίον [του 
κάποιος], ὅπως τὸν ἑαυτό του ση- 
μαίνει μόνο, ὅτι μεριμνᾶ συνήθως 
γιὰ τὴν σχετικἡ μὲ τὸ εἶναι [τὴν ὕπαρ- 
ἕξι] ζωή- τὸ ὁποῖο βέβαια ἐπιτάσσε- 
ται ἀπὸ τὸν φυσικὸ νόμο. Τὸ νὰ ἀγα- 
πᾷ δὲ τὸν πλησίον [του], ὅπως τὸν 
ἑαυτό του σημαίνει, τὸ νὰ ἐπιμελῆ- 
ται καὶ [τὴν ζωὴ] τοῦ πλησίον, τὴν 
σύμφωνη μὲ τὴν ἀρετή, μὲ σκοπὸ 
τὸ εὖ εἶναι, τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς ὁρίζει 
ὁ γραπτὸς [θεῖος] νόμος. Ἐνῶ τὸ νὰ 
ἀγαπήσῃ τὸν πλησίον [του κάποι- 
ος] περισσότερο ἀπὸ τὸν ἑαυτό του 
εἶναι τὸ ἐξαιρετικὸ [χάρισμα] τοῦ νό- 
μου τῆς Χάριτος. 

15. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἀποφεύγει τὶς 
ἀφορμὲς γιὰ ἡδονὴ τοῦ σώματος 
μαθαίνει τοὺς λόγους τῆς [θείας] 
Προνοίας, ἡ ὁποία ἐμποδίζει τὴν ὅ- 
λη, ποὺ ἐξάπτει τὰ πάθη. Ἐκεῖνος 
δέ, ὁ ὁποῖος ἀποδέχεται τὶς ἐπιφο- 
ρὲς [ποὺ ἀποβλέπουν] στὴν ὀδύνη 
τοῦ σώματος, διδάσκεται τοὺς λό- 
γους τῆς [θείας] Κρίσεως, ἢ ὁποία 
μὲ τοὺς ἀκουσίους πόνους καθαρί- 
ζει αὐτὸν ἀπὸ προηγουμένους μο- 
λυσμούς. 
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ις’. Εἰ τὸν Προφήτην, διὰ 
τὴν σκηνὴν καὶ τὴν κολό- 
κυνθαν λυπούμενον, λέγω 
δὲ τὴν σάρκα, καὶ τὴν τῆς 
σαρκὸς ἡδονήν, τῆς δὲ Νι- 
νευϊ τὸν Θεὸν ἀντεχόμενον”, 
ἀντεισήγαγεν ὁ τῆς Γραφῆς 
λόγος, δῆλον ὡς τῶν τοῖς 
ἀνθρώποις τιμίων ἐπερά- 
στων, τὸ δὲ [ἠεἰεπήνιπη]θ᾽ (Θεῷ 
φανὲν προσφιλές, πάντων 
τῶν ὄντων πολλῷ κρεῖττον 
ἐστὶ καὶ τιμιώτερον: ὅπου 
γε τῶν οὐκ ὄντων, καὶ μό- 
νῃ προσλήψει κατ᾽ ἐσφαλ- 
μένην κρίσιν εἶναι δοκούν- 
των’ ὧν οὐδεὶς τὸ παράπαν 
ἐστὶ κατὰ τὴν ὕπαρξιν λό- 
γος, μόνη δὲ Φαντασία τὸν 
νοῦν φενακίζουσα, καὶ σχῆ- 
μα τοῖς οὐκ οὖσι διάκενον 
ἀλλ᾽ [πήάεπάμπι: οὐκ] ὑπό- 
στασιν’ τῷ πάθει παρεχο- 
μένη. 

ιζ’. Ἡ μὲν ἀκριβὴς γνῶσις 
τῶν λογίων τοῦ πνεύματος, 
μόνοις ἀποκαλύπτεσθαι πέ- 
Φυκε τοῖς ἀξίοις τοῦ πνεύ- 
ματος: οἵ, διὰ πολλὴν τῶν 
ἀρετῶν ἐπιμέλειαν, τῆς τῶν 
παθῶν αἰθάλης τὸν νοῦν ἐκ- 
καθάραντες, ἐσόπτρου δίκην 
καθαροῦ καὶ διαυγοῦς, ἅμα 
τῇ προσβολὴ καθάπερ πρό- 








16. Ἐὰν ὁ λόγος τῆς [Ἁγίας] Γρα- 
φῆς προέβαλλε τὸν Προφήτη νὰ 
λυπᾶται, ἕνεκα τῆς σκηνῆς καὶ 
τῆς κολοκύνθης, ἐννοῶ, δηλαδὴ 
τὴν σάρκα καὶ τὴν ἡδονὴ τῆς σαρ- 
κός, τὸν δὲ Θεό, νὰ εὐσπλαχνίζε- 
ται τὴν Νινευϊ, [εἶναι] φανερό, ὅτι 
ἀπὸ ὅλα τὰ ὄντα ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
συνήθως φαίνεται στὸν Θεὸ ἀγα- 
πητό, εἶναι κατὰ πολὺ ἀνώτερο 
καὶ τιμιώτερο ἀπὸ [ἐκεῖνα, ποὺ 
θεωροῦν] οἱ ἄνθρωποι τίμια καὶ 
ἀγαπητά. Καὶ κατεξοχὴν ἀπὸ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα πράγματι δὲν 
ὑπάρχουν καὶ μόνο θεωροῦν- 
ται, ὅτι ὑπάρχουν ἀπὸ συλλογι- 
σµό, βάσει ἐσφαλμένης κρίσεως, 
γιὰ τὰ ὁποῖα δὲν ὑφίσταται ἐντε- 
λῶς κανένας λόγος, ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν ὑπαρξί [τους], ἀλλὰ μόνο ἡ 
φαντασία, ἑξαπατώντας τὸν νοῦ, 
δίνει, διὰ τοῦ πάθους, σ᾽ ἐκεῖνα, 
ποὺ [πράγματι] δὲν ὑπάρχουν καὶ 
σχῆμα κενό, ἀλλὰ ὄχι ὑπόστασι. 

17. Ἡ μὲν ἀκριβὴς γνῶσι τῶν θεί- 
ων λόγων τοῦ [Παναγίου] Πνεύ- 
ματος, φυσυκῷ τῷ τρόπῳ, ἀπο- 
καλύπτεται μόνο στοὺς ἀξίους 
τοῦ Πνεύματος, οἱ ὁποῖοι ἀφοῦ 
καθάρισαν, διὰ τῆς πολλῆς ἐπι- 
μελείας τῶν ἀρετῶν, τὸν νοῦ ἀπὸ 
τὴν καπνιὰ τῶν παθῶν, δέχον- 
ται κατὰ τὸν τρόπο κάποιου κα- 
θαροῦ καὶ διαυγοῦς κατόπτρου 
τὴν γνῶσι τῶν θείων νὰ ἐντυπώ- 
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σωπον ἐντυπουμένην αὐ- 
τοῖς καὶ ἐμπίπτουσαν, τὴν 
τῶν θείων δέχονται γνῶσιν' 
οἷς δὲ ταῖς τῶν παθῶν" [ηι]- 
ἀεπήιίπι: κηλίσιν] ὁ βίος κα- 
τέστικται, μόλις κἂν ἐξ εἰ- 
κότων στοχασμῶν τεκμη- 
ριῶσαι τὴν τῶν θείων γνῶ- 
σίν ἐστι δυνατόν, μὴ ὅτι γε 
νοῆσαί τε καὶ φράσαι ταύ- 
την δι ἀκριβείας ἀπαυθαδι- 
άζεσθαι. 

η΄. Ὁ τοῦ νοῦ μορφήν, τὴν 
ἐξ ἀρετῶν ἐν πνεύματι θείῳ 
δεξάμενος γνώσιν, τὰ θεῖα 
λέγεται παθεῖν, ὅτι μὴ φύ- 
σει κατὰ τὴν ὕπαρξιν, ἀλ- 
λὰ χάριτι κατὰ τὴν μέθε- 
ἕιν ταύτην προσέλαβεν. Ὁ 
δὲ τὴν ἐκ χάριτος μὴ δεξά- 
μενος γνῶσιν, κἂν λέγη τι 
γνωστικόν, οὐκ οἶδε κατὰ 
πεῖραν τοῦ λεγομένου τὴν δύ- 
ναμιν. Ψιλὴ γὰρ μάθησις τὴν 
καθ᾽ ἕξιν γνῶσιν οὐ δίδωσι. 
ΙΘ΄. Νοῦς εἰς ἄκρον δι ἀρετῶν 
καθαιρόμενος, τοὺς τῶν ἀρε- 
τῶν πέφυκεν εἰκότως ἐκδιδά- 
σκεσθαι λόγους, τὴν ἐξ αὐτῶν 
θειωδῶς χαρακτηρισθεῖσαν 
γνῶσιν οἰκεῖον ποιούμενος 
πρόσωπον. Καθ᾿ ἑαυτὸν γὰρ 
ἀνείδεός τε καὶ ἀχαρακτήρι- 
στος πᾶς καθέστηκε νοῦς 




















νεται καὶ νὰ πέφτῃ μέσα σ᾽ αὐτούς, 
ταυτοχρόνως μὲ τὴν προσέγγισι, σὰν 
κάποιο πρόσωπο [μέσα στὸ κάτο- 
πτρο]. Σ᾿ ἐκείνους δέ, στοὺς ὁποίους 
ὁ βίος [τους] ἔχει στιγματισθῆ ἀπὸ 
τὶς κηλῖδες τῶν παθῶν, μόλις καὶ 
μετὰ βίας εἶναι δυνατὸν νὰ συμπε- 
ραίνουν, συνήθως ἀπὸ εὔλογους 
στοχασμούς, τὴν γνῶσι τῶν θείων 
[πραγμάτων] καὶ βεβαίως ὄχι νὰ αὖ- 
θαδιάζουν, ὅτι ἐννόησαν καὶ ἐπι- 
πλέον ἐξέφρασαν αὐτὴν [τὴν θεία 
γνῶσι] μὲ ἀκρίβεια. 

18. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δέχθηκε ὡς µορ- 
Φὴ τοῦ νοός [του] τὴν [θεία] γνῶσι 
διὰ τοῦ θείου Πνεύματος, ἐξ αἰτίας 
τῶν ἀρετῶν, λέγεται, ὅτι ἔπαθε τὰ 
θεῖα, διότι δὲν προσέλαβε αὐτὴ [τὴν 
θεία γνῶσι] κατὰ φύσιν μὲ τὴν ὕπαρ- 
ξι, ἀλλὰ κατὰ μέθεξιν διὰ τῆς Χά- 
ριτος. Ἐκεῖνος, ὅμως, ὁ ὁποῖος δὲν 
ἔλαβε τὴν [θεία] γνῶσι ἀπὸ τὴν Χά- 
ρι, ἀκόμη κι ἂν λέγῃ κάτι ἀπὸ τὴν 
θεία γνῶσι, δὲν γνωρίζει ἀπὸ ἐμπει- 
ρία τὴν δύναμι ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο λέ- 
γει. Διότι ἡ ψιλὴ [ἢ γυμνὴ ἐμπειρί- 
ας] μάθησι δὲν προσδίδει τὴν γνῶ- 
σι [ποὺ προέρχεται] ἐκ τῆς πνευμα- 
τικῆς καταστάσεως. 

19. Ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος καθαρίζεται 
στὸν ὕψιστο βαθμὸ διὰ τῶν ἀρετῶν, 
εἶναι φυσικό, εὔλογα, νὰ διδάσκε- 
ται τοὺς λόγους τῶν ἀρετῶν, κάνον- 
τας δικό του πρόσωπο τὴν γνῶσι, 
ἡ ὁποία προσέλαβε ἀπ᾽ αὐτοὺς [τοὺς 
λόγους] θεῖα χαρακτηριστικά. Διό- 
τι κάθε νοῦς [αὐτὸς ὁ ἴδιος] καθ᾽ ἑαυ- 
τὸν καθίσταται καὶ χωρὶς μορφὴ καὶ 
χωρὶς χαρακτηριστικά”, ἔχοντας 
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μορφὴν ἔχων ἐπίκτητον, ἢ τὴν 
ἐκ τῶν ἀρετῶν ὑποστᾶσαν 
ἓν πνεύματι γνῶσιν, ἢ τὴν 
ἐκ τῶν παθῶν ἐπισυμβαί- 
νουσαν ἄγνοιαν. 

κ΄. Πᾶς ὁ τῆς θείας ἐκπεπ- 
τωκῶὼς ἀγάπης, τὸν ἐν τῇ 
σαρκὶ νόμον ἔχει διὰ τῆς 
ἡδονῆς βασιλεύοντα, τὸν µη- 
δεμίαν θείαν ἐντολὴν φυλά- 
ξαι δυνάμενον, ἢ βουλόμε- 
νον. Τῆς γὰρ ἐν πνεύματι 
Θεοῦ κατ᾽ ἀρετὴν διεξαγο- 
μένης ζωῆς τε καὶ βασιλεί- 
ας, προτιμήσας τὴν φιλήδο- 
νον ζωήν, τὴν ἄγνοιαν, ἀντὶ 
τῆς γνώσεως, ἑαυτῷ ἐπε- 
σπάσατο. 

κα΄. Ὁ μὴ διαβαίνων κατὰ 
νοῦν πρὸς τὴν ἔνδον ἐν πνεύ- 
ματι τοῦ νομικοῦ γράμμα- 
τος θείαν εὐπρέπειαν, τὴν 
τῆς γνώμης φιλήδονον σχέ- 
σιν, ἤγουν τὴν κοσμικὴν προ- 
σπάθειαν, καὶ φιλοκοσμίαν 
γεννᾷν πέφυκεν, ἐκ τῆς κα- 
τὰ μόνην τὴν ἐν λόγῳ μα- 
θήσεως προφοράν. 

κβ΄. Αἰσχύνη στόματός ἐστιν 
ἡ κατὰ νοῦν φιλόκοσμος με- 
λέτη τῶν λογισμῶν, καὶ φι- 
λοσώματος. Ἐν ὦ γὰρ [ἠεἰεη- 
ἠμπι ὁ κόσμος, ἐκ τῆς ἐμ- 
φαινομένης τῷ γράμματι τοῦ 





ὡς ἐπίκτητη μορφὴ ἢ τὴν [θεία] 
γνῶσι, ἡ ὁποία ἔλαβε ὑπόστασι διὰ 
τοῦ [Ἁγίου] Πνεύματος, ἐξ αἰτίας 
τῶν ἀρετῶν ἢ τὴν ἄγνοια [τοῦ Θε- 
οῦ καὶ τῶν θείων], ἢ ὁποία συμβαί- 
νει, ἐξ αἰτίας τῶν παθῶν. 

20. Ὁ καθένας, ὁ ὁποῖος ἔχει ἐκπέσει 
ἀπὸ τὴν θεία ἀγάπη, ἔχει ὡς ἐξου- 
σιαστή, διὰ τῆς ἡδονῆς, τὸν νόμο 
τῆς σαρκός, ὥστε νὰ μὴν μπορῇ οὔ- 
τε νὰ θέλῃ νὰ τηρήσῃ καμία θεία 
ἐντολή. Διότι κέρδισε γιὰ τὸν ἑαυτό 
του τὴν ἄγνοια, ἀντὶ τῆς γνώσεως 
[τοῦ Θεοῦ], ἐπειδὴ προτίμησε τὴν 
Φυλήδονη ζωή, ἀντὶ γιὰ τὴν ζωὴ καὶ 
ἐπιπλέον τὴν βασιλεία, ἡ ὁποία κυ- 
βερνᾶται διὰ τοῦ Πνεύματος τοῦ 
Θεοῦ σύμφωνα μὲ τὴν ἀρετή. 

21. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν διαβαίνει, 
ὡς πρὸς τὸν νοῦ [νοερά], πρὸς τὴν 
ἐσωτερικὴ ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι εὖ- 
πρέπεια τοῦ γράμματος τοῦ Νό- 
μου, εἶναι φυσικὸ νὰ γεννᾷ ἐκ φύ- 
σεως τὴν φιλήδονο σχέσι τῆς γνώ- 
μης, δηλαδή, τὴν κοσμµικὴ προσπά- 
θεια καὶ φιλοκοσμία, ἐξ αἰτίας τῆς 
μαθήσεως [τοῦ θείου Νόμου] μόνο 
μὲ τὴν προφορὰ διὰ λόγων [καὶ ὄχι 
στὸ βάθος τοῦ περιεχομένου]. 

22. Αἰσχύνη ὅλου τοῦ ἀνθρωπίνου 
προσώπου [τῆς κατ᾽ ἔκφρασιν ὑπο- 
στάσεως τοῦ ἀνθρώπου] εἶναι ἡ κα- 
τὰ τὸν νοῦ φιλόκοσμη καὶ φιλοσώ- 
µατη µελέτη τῶν λογισμῶν: μέσα 
στὸ ὁποῖο [ἀνθρώπινο πρόσωπο], 
ἐκ τῆς σωματικῆς διαμορφώσεως, ἡ 
ὁποία ἐμφανίζεται στὸ γράμμα τοῦ 
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νόμου σωματικῆς διαπλά- 
σεως, κατὰ τὴν γνωμικὴν 
σχέσιν γενέσθαι πέφυκεν, 
ἤγουν ἡ τὸν κόσμον φιλοῦσα 
διάθεσις, καὶ ἡ κατὰ νοῦν φι- 
λήδονος μελέτη τῶν λογι- 
σμῶν. Πρὸς ὃ γὰρ σχετικῶς δι- 
ακείµεθα, πρὸς ἐκεῖνο καὶ κα- 
τὰ νοῦν μελέτην κεκτήμεθα. 
κγ΄. Ἡ πάλιν, αἰσχύνη στό- 
µατός ἐστιν ἡ τοῖς πάθεσιν 
εἶδος ἐπάγουσα, καὶ τὸ καθ’ 
ἡδονὴν πρὸς αἴσθησιν δια- 
πλάττουσα κάλλος τοῦ νοῦ 
κίνησις. Χωρὶς γὰρ τῆς κα- 
τὰ νοῦν ἐπινοητικῆς δυνάμ- 
εως, πρὸς διάπλασιν μορ- 
φῆς οὐδαμῶς πάθος ἄγεται. 
Ἠ ἀνάθημά ἐστι, καὶ ἡ πρό- 
συλος καὶ ἀκαλλὴς τῶν πα- 
θῶν καὶ ἀδιατύπωτος κίνη- 
σις. Αἰσχύνη δὲ στόματος, ἡ 
τὸ πάθος εἰδοποιοῦσα πρὸς 
αἴσθησιν κίνησις, καὶ ταῖς 
ἐπινοίαις ὕλην ἁρμόδιον τῷ 
πάθει πορίζουσα. 

κδ΄. Ὁ διὰ τρυφὴν σωµατι- 
κήν, καὶ ἀνάπαυσιν τὰς θυ- 
σίας, καὶ τὰς ἑορτάς, τά τε 
σάββατα, καὶ τὰς νεομηνίας 
κατὰ τὸν νόμον τὸν Θεὸν δια- 
τεταχέναι πιστεύων, πάντη 
τε, καὶ πάντως ὑπὸ τὴν ἐνο- 
χὴν γενήσεται τῆς τῶν πα- 








Νόμου, εἶναι φυσικὸ νὰ γεννᾶται 
ὁ κόσμος σύμφωνα μὲ τὸν χαρα- 
κτῆρα τῆς γνώμης [τοῦ προσώ- 
που αὐτοῦ], δηλαδή, ἡ διάθεσι, ἡ 
ὁποία ἀγαπᾶ τὸν κόσµο καὶ ἢ φιλή- 
δονη νοερὰ μελέτη τῶν λογισμῶν. 
Διότι πρὸς ἐκεῖνο πρὸς τὸ ὁποῖο δια- 
κείμεθα φιλικῶς, πρὸς ἐκεῖνο ἔχομε 
καὶ τὴν κατὰ νοῦ μελέτη [ἐνασχό- 
λησι]. 

23. Ἢ πάλι αἰσχύνη τοῦ ὅλου ἀν- 
θρωπίνου προσώπου εἶναι ἡ κίνησι 
τοῦ νοός, ἡ ὁποία προσδίδει μορφὴ 
στὰ πάθη καὶ διαπλάθει τὸ κάλλος, 
σύμφωνα μὲ τὴν ἡδονή, μὲ σκοπὸ 
τὴν αἴσθησι [νὰ τὸ προσλάβῃ δη- 
λαδή, ἡ αἴσθησι]. Διότι χωρὶς τὴν 
ἐπινοητικὴ δύναμι, ἐν σχέσει πρὸς 
τὸν νοῦ, δὲν ὁδηγεῖται [κανένα] 
πάθος πρὸς διάπλασι μορφῆς. Ἤ 
[πάλι] εἶναι κατάρα καὶ ἡ συνδε- 
δεμένη μὲ τὴν ὕλη καὶ χωρὶς κάλ- 
λος καὶ ἀδιαμόρφωτη κίνησι τῶν 
παθῶν. Ἐπίσης, αἰσχύνη τοῦ ὅλου 
ἀνθρωπίνου προσώπου [εἶναι] ἡ κί- 
νησι [τοῦ νοός], ἡ ὁποία προσδίδει 
μορφὴ στὸ πάθος, μὲ σκοπὸ τὴν 
αἴσθησι [νὰ τὸ προσλάβῃ ἡ αἴσθη- 
σι] καὶ μὲ τὶς ἐπινοήσεις [της] προ- 
μηθεύει στὸ πάθος τὸ κατάλληλο 
ὑλικό. 

24. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος θεωρεῖ, ὅτι ὁ 
Θεὸς μὲ τὸν Νόμο ἔχει ὁρίσει τὶς 
ἡμέρες θυσίας καὶ τὶς ἑορτές, τὰ 
σάββατα καὶ ἐπίσης τὶς πρωτοµη- 
νιὲς γιὰ σωματικὴ ἀπόλαυσι καὶ 
ἀνάπαυσι, καθ᾽ ὁλοκληρίαν καὶ 
μάλιστα ὁπωσδήποτε θὰ εὑρεθῆ 
κάτω ἀπὸ τὴν ἐνοχὴ τῆς ἐνεργεί- 
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θῶν ἐνεργείας, καὶ τὴν αἰ- 
σχύνην τῆς τῶν ἐπ᾽ αὐτοῖς 
αἰσχρῶν λογισμῶν ῥυπα- 
ρίας: ὑπό τε τὸν φθειρόμε- 
νον ἔσται κόσμον, καὶ τὴν ἐν 
λογισμοῖς Φιλοσώματον µε- 
λέτην: ὑπό τε τὴν ὕλην τῶν 
παθῶν, καὶ τὸ εἶδος, μηδὲν 
ἄλλο, πλὴν φθειρομένων, τί- 
μιον ἔχειν δυνάμενος. 

κε΄. Ὁ πεισθεὶς θείαν εἶναι δι- 
αταγὴν τὸ σωματικῶς κατὰ 
νόμον τρυφᾶν, τὴν γαστριμαρ- 
γίαν ὡς Θεοῦ δῶρον λαμβάνει 
πρὸς συμβίωσιν μετὰ χαρᾶς, 
ἐξ ἧς γεννᾷ τοὺς μολύνοντας 
τῇ παραχρήσει τὴν ἐνέργειαν 
τῶν αἰσθητῶν τρόπους. 

κς΄. Ἐπειδὰν τὸ θεωρητικὸν 
τῆς ψυχῆς τὴν τρυφὴν κα- 
τὰ τὸν ἐν γράμματι νόμον 
ὥς θείαν διὰ τὴν ἐντολὴν 
ἀσπάσηται πρὸς συμβίωσιν, 
τὴν τῶν αἰσθήσεων παρὰ 
φύσιν μετέρχεται χρῆσιν, 
μηδεμιᾶς συγχωροῦν κατὰ 
φύσιν διαφαίνεσθαι τὴν χρῆ- 
σιν τῆς ἐνεργείας. Γεννᾷ γὰρ 
τήν τε τῶν παθῶν ἕξιν, καὶ 
τὴν ἐνέργειαν, καὶ ὡς θεί- 
αν εἰσοικίζεται τὴν γαστρι- 
μαργίαν, πρὸς γένεσιν τῶν 
ῥυπαινόντων τῇ παραχρή- 
σει τὰς αἰσθήσεις τρόπων 











ας τῶν παθῶν καὶ κάτω ἀπὸ τὴν 
αἰσχύνη τῆς ρυπαρότητος τῶν αἰ- 
σχρῶν λογισμῶν, οἱ ὁποῖοι ἐξαρ- 
τῶνται ἀπ᾽ αὐτὰ [τὰ πάθη]: ἐπίσης 
θὰ εἶναι κάτω ἀπὸ τὸν φθειρόμενο 
κόσμο καὶ τὴν φιλοσώματη μελέτη 
διὰ τῶν λογισμῶν: καὶ κάτω ἀπὸ 
τὴν ὕλη καὶ τὴν μορφὴ τῶν παθῶν, 
χωρὶς νὰ μπορῆ νὰ κατέχῃ ὡς τίμιο 
τίποτα ἄλλο, ἐκτὸς ἀπὸ ὅσα ὑπό- 
κεῖνται στὴ φθορά. 

25. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος πιστεύει, ὅτι, 
σύμφωνα μὲ τὸν Νόμο, εἶναι θεία δι- 
αταγὴ ἢ σωματικὴ ἀπόλαυσι, δέχε- 
ται μὲ χαρὰ τὴν γαστριμαργία, ὡς 
δῶρο τοῦ Θεοῦ, μὲ σκοπὸ τὴν συμ- 
βίωσι μαζί της, ἀπὸ τὴν ὁποία γεν- 
νᾶ μὲ τὴν παράχρησι [τὴν ἐσφαλ- 
μένη χρῆσι] τοὺς τρόπους, οἱ ὁποῖ- 
οι μολύνουν τὴν ἐνέργεια τῶν αἱ- 
σθητῶν [πραγμάτων]. 

26. Ὁπόταν τὸ θεωρητικὸ [μέρος] 
τῆς ὑυχῆς ἐναγκαλίζεται τὴν τρυ- 
φὴ σύμφωνα μὲ τὸ γράμμα τοῦ Νό- 
μου, ὡς δῆθεν θεία, μὲ σκοπὸ τὴν 
συμβίωσι μαζί της ἕνεκα τῆς ἐντο- 
λῆς [τοῦ Θεοῦ], ἀσκεῖ τὴν παρὰ φύ- 
σιν χρῆσι τῶν αἰσθήσεων, χωρὶς νὰ 
ἐπιτρέπῃ νὰ ἐκδηλώνεται ἢ κατὰ 
φύσιν χρῆσι καμίας ἐνέργειας. Διό- 
τι γεννᾶ καὶ τὴν κατάστασι καὶ τὴν 
ἐνέργεια τῶν παθῶν καὶ ὡς δῆθεν 
θεία, ἐγκαθιδρύει [μέσα του] τὴν γα- 
στριμαργία, μὲ σκοπὸ τὴν γένεσι 
τῶν τρόπων, οἱ ὁποῖοι ρυπαίνουν 
μὲ τὴν παράχρησι [τὴν ἐσφαλμένη 


χρῆσι] τὶς αἰσθήσεις πρὸς ἀναίρεσι 
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εἰς ἀναίρεσιν τῶν ἐν τοῖς οὖσι 
φυσικῶν λόγων τε καὶ σπερ- 
μάτων. 

κζ΄. Οὐδείς, μόνῃ προσανέ- 
χων τῇ σωματικῇ τοῦ νόμου 
λατρείᾳ, φυσικὸν τὸ παρά- 
παν δύναιτ᾽ ἂν παραδέξα- 
σθαι λόγον, ἢ λογισμόν, ὅτι 
μηδὲ πέφυκε ταυτὸν εἶναι 
τῇ φύσει τὰ σύμβολα. Ὁ γὰρ 
τοις συμβόλοις ἐναπομένων 
τοῦ νόμου, οὐ δύναται κατὰ 
λόγον τὴν τῶν ὄντων φύσιν 
ὁρᾷν, καὶ τοὺς τεθέντας οὐ- 
σιωδῶς ὑπὸ τοῦ Δημιουργοῦ 
τοῖς οὖσι λόγους περιποιεῖ- 
σθαι, διὰ τὸ τῶν συμβόλων 
πρὸς τὴν τῶν ὄντων φύσιν 
διάφορον. 

κη΄. Ὁ Θεὸν τὴν κοιλίαν 
ἡγούμενος, καὶ ὡς ἐπὶ δόξη 
τῇ αἰσχύνη! καλλωπιζόμε- 
νος, μόνων οἶδεν ὡς θείων 
ἀντέχεσθαι διὰ σπουδῆς τῶν 
παθῶν τῆς ἀτιμίας: καὶ διὰ 
τοῦτο μόνα περιέπει τὰ χρο- 
νικά, τουτέστι τὴν ὕλην καὶ 
τὸ εἶδος, καὶ τὴν κατὰ πα- 
ράχρησιν πενταπλῆν ἐνέρ- 
γειαν τῶν αἰσθήσεων. Τῆ 
γὰρ ὕλη, καὶ τῷ εἴδει συµ- 
πλακεῖσα κατὰ μεῖξιν ἡ αἴ- 
σθησις, ἀποτελεῖν μὲν πά- 
θος, ἀποκτείνειν δέ, καὶ 








καὶ τῶν φυσικῶν λόγων καὶ τῶν 
[φυσικῶν] σπερµάτων µέσα στὰ 
ὄντα. 

27. Κανένας, ὁ ὁποῖος προσέχει 
µόνο στὴν σωματικὴ λατρεία 
τοῦ Νόμου, δὲν δύναται νὰ δε- 
χθῃ καθόλου ἕναν φυσικὸ λόγο 
ἢ λογισμό, διότι ἐκ φύσεως δὲν 
εἶναι τὸ ἴδιο τὰ σύμβολα μὲ τὴν 
φύσι. Ἐπειδὴ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
μένει [προσηλωμένος] στὰ σύμ- 
βολα τοῦ Νόμου, δὲν μπορεῖ νὰ 
βλέπῃ, σύμφωνα μὲ τὸν Λόγο, 
τὴν φύσι τῶν ὄντων καὶ [δὲν 
μπορεῖ νὰ προσλαμβάνῃ τοὺς 
λόγους, οἱ ὁποῖοι τοποθετήθη- 
καν ἀπὸ τὸν Δημιουργὸ οὐσι- 
ωδῶς [ἐπὶ τῆς οὐσίας] στὰ ὄντα, 
λόγῳ τῆς διαφορᾶς τῶν συμβό- 
λων ἀπὸ τὴν φύσι τῶν ὄντων. 
28. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος θεωρεῖ τὴν 
κοιλία ὡς Θεὸ καὶ καμαρώνει 
γιὰ τὴν αἰσχύνη, ὅπως γιὰ τὴν 
δόξα, γνωρίζει νὰ λατρεύη μὲ 
ζῆλο ὡς θεῖα μόνο τὰ πάθη τῆς 
ἀτιμίας: καὶ γι αὐτὸ μόνο φρον- 
τίζει τὰ χρονικὰ [τὰ ἐφήμερα], 
δηλαδή, τὴν ὕλη καὶ τὴν μορφὴ 
καὶ τὴν κατὰ παράχρησι πεντα- 
πλῆ ἐνέργεια τῶν αἰσθήσεων. 
Διότι, ὅταν ἡ αἴσθησι συμπλακῆ 
δι᾽ ἀναμείξεως μὲ τὴν ὕλη καὶ 
τὴν μορφή, προκαλεῖ φυσικῶς 
μὲν τὸ πάθος, σκοτώνει δὲ καὶ 
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ἀναιρεῖν τοὺς κατὰ φύσιν 
πέφυκε λόγους. Πάθος γὰρ 
καὶ φύσις, κατὰ τὸν τοῦ εἷ- 
ναι λόγον, οὐδαμῶς ἀλλή- 
λοις συνυπάρχουσιν. Οὐ γὰρ 
πέφυκε πάθει συνεμφαίνε- 
σθαι τὸ παράπαν φύσεως λό- 
γος, ὥσπερ οὔτε φύσει συ- 
ναποτίκτεσθαι κατὰ γένε- 
σιν πάθος. 

κθ΄. Ὁ μὴ πιστεύων τὴν Γρα- 
φὴν εἶναι πνευματικήν, τῆς 
οἰκείας κατὰ τὴν γνῶσιν πε- 
νίας οὐκ αἰσθάνεται, ἀλλὰ 
λιμῷ διαφθείρεται. Λιμὸς 
γάρ ἐστιν, ὡς ἀληθῶς, ἔκλει- 
φις τῶν κατ᾽ αὐτὴν τὴν πεῖ- 
ραν ἐγνωσμένων ἀγαθῶν, 
καὶ ἀπορία, καὶ σπάνις παν- 
τελὴς τῶν τὴν ψυχὴν συγ- 
κρατούντων πνευματικῶν 
βρωμάτων. Πῶς γὰρ οὐ λι- 
μὸν ἡγήσεταί τις ἢ ζημίαν 
τὴν τῶν καθάπαξ αὐτῷ μη- 
δαμῶς ἐγνωσμένων ἀφαίρε- 
σιν; 

λ΄. Λιμώττει ἐπ᾽ ἀληθείας, 
τῶν πιστῶν καὶ ἐπεγνωκό- 
των τὴν ἀλήθειαν ὁ λαὸς 
καὶ ἡ ψυχὴ τοῦ καθ᾽ ἕκα- 
στον ἀφιεμένη τῆς ἐν χάρι- 
τι πνευματικῆς θεωρίας, καὶ 
γενομένη τῆς τυπικῆς ἐν 
τῷ γράμματι δουλείας, μὴ 








ς 


ἀναιρεῖ τοὺς ἀντίστοιχους πρὸς τὴν 
φύσι λόγους. Διότι τὸ πάθος καὶ ἡ 
φύσι σύμφωνα μὲ τὸν λόγο τοῦ εἷ- 
ναι [τῆς ὑπάρξεως], μὲ κανέναν τρό- 
πο δὲν συνυπάρχουν τὸ ἕνα μαζὶ 
μὲ τὸ ἄλλο. Διότι, φυσικῷ τῷ τρό- 
πῳ, παντελῶς δὲν ἐμφανίζεται κα- 
νένας λόγος τῆς φύσεως μαζὶ μὲ 
κάποιο πάθος, ὅπως ἀκριβῶς, οὔτε 
κάποιο πάθος κατὰ τὴν δημιουργία 
του δὲν γεννᾶται μαζὶ μὲ τὴν φύσι. 
29, Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν πιστεύει, 
ὅτι ἢ [Ἁγία] Γραφὴ εἶναι πλήρης 
Πνεύματος [Ἁγίου], δὲν αἰσθάνε- 
ται τὴν προσωπική του πτωχεία, 
ὡς πρὸς τὴν [θεία] γνῶσι, ἀλλὰ πε- 
θαίνει ἀπὸ τὴν πεῖνα. Διότι εἶναι 
πεῖνα ἀληθινὰ ἡ ἔλλευνι τῶν ἀγα- 
θῶν, τὰ ὁποῖα καθίστανται γνω- 
στὰ διὰ τῆς πείρας καὶ [εἶναι] στέ- 
ρησι καὶ παντελὴς ἔλλειψι καὶ ἀνέ- 
χεια τῶν πνευματικῶν τροφῶν, οἱ 
ὁποῖες διατηροῦν τὴν ψυχὴ [ἀπὸ 
τὴν ἀπώλεια]. Διότι πῶς θὰ θεω- 
ρήσῃ κανεὶς πεῖνα ἢ ζημία τὴν 
καθ᾽ ὁλοκληρίαν ἀφαίρεσι ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα δὲν ἔχουν γίνει γνω- 
στὰ καθόλου σ᾽ αὐτόν; 

30. Πραγματικῶς ὑποφέρει ἀπὸ τὴν 
πεῖνα ὁ λαὸς τῶν πιστῶν καὶ ἐκεί- 
νων, οἱ ὁποῖοι ἔχουν γνωρίσει τὴν 
Ἀλήθεια καὶ [ἐπίσης] ἡ ψυχὴ τοῦ κα- 
θενὸς χωριστά, ἢ ὁποία ἀποχωρί- 
σθηκε ἀπὸ τὴν ἐν Χάριτι πνευμα- 
τικὴ θεωρία καὶ ὑπετάγη στὴν τυπι- 
κὴ [διὰ τῶν συμβόλων] δουλεία τοῦ 
γράμματος [τοῦ Νόμου], ἡ ὁποία δὲν 
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διατρέφουσα τὸν νοῦν ταῖς 
τῶν νοημάτων μεγαλοφυῖ- 
αις, ἀλλὰ πληροῦσα τὴν αἷ- 
σθησιν ἐμπαθοῦς φαντασί- 
ας, ταῖς σωματικαῖς τῶν 
γραφικῶν συμβόλων δια- 
τυπώσεσι. 

λα΄. Πᾶς ὁ τὴν πνευματικὴν 
τῆς ἁγίας Γραφῆς θεωρίαν 
μὴ προσιέμενος, τόν τε φυ- 
σικὸν ταύτη, καὶ τὸν γρα- 
πτὸν κατὰ τοὺς Ἰουδαίους 
συναπώσατο νόμον, καὶ τὸν 
ἐν τῇ χάριτι νόμον ἠγνόη- 
σε, καθ᾽ ὃν δίδοται τοῖς κατ᾽ 
αὐτὸν ἀγομένοις ἡ θέωσις. 
Ὁ τοίνυν τὸν γραπτὸν νό- 
μον λαμβάνων σωματικῶς, 
ἀρεταῖς τὴν ψυχὴν οὐ δια- 
τρέφει. Καὶ ὁ τοῖς λόγοις 
τῶν ὄντων οὐκ ἐπιβάλλων, 
τη ποικίλη τοῦ Θεοῦ σοφίᾳ 
τὸν νοῦν οὐχ ἑστιᾷ φιλοτί- 
µως. Καὶ ὁ τὸ μέγα τῆς και- 
νῆς χάριτος μὴ γινώσκων 
μυστήριον, τῇ ἐλπίδι τῆς 
μελλούσης θεώσεως οὐκ 
ἐπαγάλλεται. Οὐκοῦν ἡ ἔλ- 
λειψις τῆς κατὰ τὸν γραπτὸν 
νόμον θεωρίας ἔχει παρε- 
πομένην αὐτῆ τὴν ἔνδειαν 
τῆς κατὰ τὸν φυσικὸν νόμον 
νοουμένης ποικίλης σοφίας 
τοῦ Θεοῦ, ἐφεπομένην ἔχου- 














διατρέφει τὸν νοῦ μὲ τὶς µεγα- 
λειώδεις φύσεις τῶν νοημάτων, 
ἀλλὰ γεμίζει τὴν αἴσθησι μὲ ἐμ- 
παθῆ Φαντασία ἀπὸ τὶς σωμα- 
τικὲς διατυπώσεις τῶν Γραφι- 
κῶν συμβόλων. 

31. Καθένας, ὁ ὁποῖος δὲν ἀπο- 
δέχεται τὴν ἁγιοπνευματικὴ Θε- 
ωρία τῆς Ἁγίας Γραφῆς, ἀπέ- 
κρουσε μαζὶ μὲ αὐτὴ καὶ τὸν Φυ- 
σικὸ [νόμο] καὶ τὸν γραπτὸ νό- 
μο τῶν Ἰουδαίων καὶ ἀγνόησε 
τὸν διὰ τῆς Χάριτος Νόμο, μὲ 
τὸν ὁποῖο προσφέρεται ἢ θέωσι 
σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι πορεύον- 
ται σύμφωνα μ᾽ αὐτόν. Ἑπομέ- 
νως, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐκλαμβά- 
νει τὸν γραπτὸ νόμο σωματικῶς, 
δὲν διατρέφει μὲ ἀρετὲς τὴν ψυ- 
χή- Καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν µε- 
λετᾶ τοὺς λόγους τῶν ὄντων, 
δὲν τρέφει γενναιόδωρα τὸν νοῦ 
μὲ τὴν ποικίλη Σοφία τοῦ Θεοῦ. 
Καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος δὲν γνωρί- 
ζει τὸ μέγα μυστήριο τῆς Νέας 
Χάριτος, δὲν χαίρεται μὲ τὴν ἐλ- 
πίδα τῆς μελλοντικῆς θεώσεως. 
Ἑπομένως, ἡ ἔλλειψι τῆς [ἁγιο- 
πνευματικῆς] θεωρίας, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸν γραπτὸ Νόμο, ἔχει, ὡς 
συνέπειά της τὴν στέρησι τῆς ποι- 
κίλης Σοφίας τοῦ Θεοῦ, ποὺ κα- 
τανοεῖται μὲ τὸν φυσικὸ νόµο, 
ἡ ὁποία [ἔλλειψι] ἔχει ὡς ἐπακό- 
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σαν τῆς κατὰ τὸ καινὸν μυ- 
στήριον χάριτι δοθησοµμέ- 
νης θεώσεως πάντων [τεσίε: 
πάντως] τὴν ἄγνοιαν. 

λβ΄. Πᾶς νοῦς κατὰ Χρι- 
στὸν διορατικὸς καὶ ἰσχυ- 
ρὸς ὁράσει, ἀεὶ ἐφίεται καὶ 
ζητεῖ τὸ πρόσωπον Κυρίου: 
πρόσωπον δὲ Κυρίου καθέ- 
στηκεν ἡ κατ᾽ ἀρετὴν τῶν 
θείων ἀληθὴς θεωρία καὶ 
γνῶσις, ἣν ζητῶν, διδάσκε- 
ται τὴν αἰτίαν τῆς κατ αὐ- 
τὸν ἐνδείας καὶ ἀπορίας. 
Ὥσπερ γὰρ τὸ πρόσωπον 
χαρακτηριστικόν ἐστι τοῦ 
καθ᾽ ἕκαστον, οὕτω καὶ ἡ 
πνευματικὴ γνῶσις ἐμφαν- 
τικῶς χαρακτηρίζει τὸ θεῖ- 
ον: ἣν ὁ ζητῶν, λέγεται ζη- 
τεῖν τὸ πρόσωπον Κυρίου. 
Ὁ δὲ κατασαρκούμενος κα- 
τὰ τὸ γράμμα τοῦ νόμου ταῖς 
ἐναίμοις θυσίαις, ποθουµέ- 
νην ἄγνοιαν ἔχει πρὸς μό- 
νην σαρκὸς ἡδονὴν ἐντο- 
λὴν ἐκδεχόμενος, καὶ μόνης 
κατ᾽ αἴσθησιν ἀντεχόμενος 
σωματικῶς τῆς ὕλης τοῦ 
γράμματος. 

λγ΄. Ὁ μὲν σωματικῶς κατὰ 
τὸν νόμον λατρεύων, καθά- 
περ ὕλην γεννᾷ τὴν κατ᾽ ἐνέρ- 
γειαν ἁμαρτίαν, καὶ ὡς εἷ- 




















λουθο τὴν παντελῆ ἄγνοια τῆς Θε- 
ώὤσεως, ἡ ὁποία θὰ προσφερθῇ μὲ 
τὸ νέο μυστήριο τῆς Χάριτος. 

32. Κάθε κατὰ Χριστὸν νοῦς διο- 
ρατικὸς καὶ ἰσχυρός, ὅσον ἀφορᾶ 
τὴν [πνευματικὴ] ὅρασι, πάντοτε 
ἐπιθυμεῖ καὶ ἐπιζητεῖ τὸ πρόσωπο 
τοῦ Κυρίου. Καὶ πρόσωπο Κυρίου 
καθίσταται ἢ ἕνεκα τῆς ἀρετῆς ἀλη- 
θινὴ θεωρία καὶ γνῶσι τῶν θείων 
[πραγμάτων], τὴν ὁποία, ὅταν ἐπι- 
ζητῆ, διδάσκεται τὴν αἰτία τῆς ἐν- 
δείας καὶ τῆς στερήσεως, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὸν ἑαυτό του. Διότι, ὅπως ἀκρι- 
βῶς τὸ πρόσωπο εἶναι χαρακτη- 
ριστικὸ τοῦ καθενὸς ξεχωριστά, 
κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ ἡ πνευ- 
ματικὴ γνῶσι ἐμφαντικῶς χαρα- 
κτηρίζει τὸ Θεῖο- τὴν ὁποία ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος [τὴν] ἐπιζητεῖ, λέγε- 
ται, ὅτι ἐπιζητεῖ τό πρόσωπο τοῦ 
Κυρίου. Ἐκεῖνος δέ, ὁ ὁποῖος, σύμ- 
φΦωνα μὲ τὸ γράμμα τοῦ Νόμου, 
καθίσταται ἐντελῶς σαρκώδης, 
ἀπὸ τὶς αἱματηρὲς θυσίες, κατέχει 
τὴν ἀγνωσία [τοῦ Θεοῦ], ἀφοῦ [τὴν] 
ἐπιθυμεῖ, καθώς δέχεται τὴν ἐν- 
τολὴ μόνο ὡς πρὸς τὴν ἡδονὴ τῆς 
σαρκὸς καὶ προσηλώνεται, σωμα- 
τικῶς, μόνο στὴν ὕλη τοῦ γράμ- 
ματος [τοῦ Νόμου], ἀναλόγως τῆς 
αἰσθήσεως. 

33, Ἐκεῖνος μέν, ὁ ὁποῖος, έκτε- 
λεῖ τὴν λατρεία [περιορίζοντάς 
την μόνο], σωματικῶς, σύμφωνα 
μὲ τὸν Νόμο, γεννᾶ, ὡς ὕλη, τὴν 
ἔμπρακτη ἁμαρτία καὶ ὡς µορ- 
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δος τὴν ἐπ᾽ αὐτῆ τοῦ νόμου 
συγκατάθεσιν ταῖς προσφό- 
ροις ἡδοναῖς τῶν αἰσθήσε- 
ων ὑλικῶς διαπλάττεται. Ὁ 
δὲ πνευματικῶς τὴν Γραφὴν 
ἐκδεχόμενος, ὡς μὲν ὕλην 
τὴν ἐνέργειαν, ὡς εἶδος δὲ 
της ἁμαρτίας τὴν συγκατά- 
θεσιν μετὰ τῶν κατὰ πα- 
ράχρησιν πρὸς ἡδονὴν τῆς 
αἰσθήσεως τρόπων θανατοῖ, 
διὰ τῶν φυσικῶν λογισμῶν 
ἐν τῷ ὕψει τῆς θεωρίας. 

λδ΄. Τὴν ὕλην καὶ τὸ εἶδος, 
καὶ τοὺς περὶ τὴν ὕλην καὶ 
τὸ εἶδος κατὰ παράχρησιν 
πέντε τρόπους τῶν πέντε 
αἰσθήσεων: λέγω δὲ τὴν ἐμ- 
παθῆ τε καὶ παρὰ φύσιν πρὸς 
τὰ αἰσθητὰ τῶν αἰσθήσεων 
συμπλοκήν, ἥγουν τὰ ὑπὸ 
χρόνον καὶ ῥεῦσιν, μετὰ τὴν 
πάροδον τῆς ἐν νόμῳ κατὰ 
τὸ γράμμα σωματικῆς λα- 
τρείας, καὶ τὴν τῆς ἀγνοίας 
διάβασιν, παραδίδωσι θανα- 
τωθῆναι τοῖς κατὰ φυσικὴν 
θεωρίαν ὑψηλοτέροις λό- 
γοις, καὶ λογισμοῖς ὁ πνευ- 
ματικὸς νόμος, ἢ νοῦς: τὴν 
ἐν τοῖς συμβόλοις πρὸς αἴ- 
σθησιν καὶ σῶμα καθολι- 
κωτάτην τῶν ὑπὸ χρόνον 
σχέσιν ἀφανίσαι καὶ θανα- 











φἠ διαπλάθει ὑλικῶς, μὲ τὶς κα- 
τάλληλες ἡδονὲς τῶν αἰσθήσεων, 
τὴν συγκατάθεσι τοῦ Νόμου, γι᾿ αὐ- 
τὴν [τὴν ἔμπρακτη ἁμαρτία]. Ἐκεῖ- 
νος δέ, ὃ ὁποῖος, ἐκλαμβάνει τὴν 
[Ἁγία] Γραφὴ πνευματικῶς, θανα- 
τώνει μὲ τοὺς φυσικοὺς λογισμοὺς 
στὸ ὕψος τῆς θεωρίας, ἀφ᾽ ἑνός, 
ὡς ὕλη, τὴν ἐνέργεια τῆς ἁμαρτίας, 
ἀφ᾽ ἑτέρου ὡς μορφή, τὴν συγκα- 
τάθεσι σ᾽ αὐτήν, μαζὶ μὲ τοὺς τρό- 
πους τῆς παραχρήσεως [ἐσφαλ- 
μένης χρήσεως] γιὰ τὴν κατ αἴ- 
σθησιν ἡδονή. 

34. Τὴν ὕλη καὶ τὴν μορφὴ! καὶ 
τοὺς σχετικοὺς μὲ τὴν ὕλη καὶ τὴν 
μορφὴ πέντε τρόπους, ὡς πρὸς 
τὴν παράχρησι τῶν πέντε αἰσθή- 
σεων, ἐννοῶ, δηλαδή, τὴν ἐμπα- 
θη καὶ ἐπιπλέον παρὰ φύσιν ἕνω- 
σιτῶν αἰσθήσεων μὲ τὰ αἰσθητά, 
δηλαδή, ἐκεῖνα, τἆ ὁποῖα ὑπόκειν- 
ται στὸν χρόνο καὶ στὴν ροὴ [τὴν 
ἀλλοίωσι. Αὐτά], μετὰ τὴν παρέ- 
λευσι τῆς σωματικῆς λατρείαςδ, 
τῆς σύμφωνης μὲ τὸ γράμμα τοῦ 
νόμου καὶ [μετὰ] τὴν ὑπέρβασι 
τῆς ἀγνωσίας [τοῦ Θεοῦ, τὰ] πα- 
ραδίδει ὁ πνευματικὸς νόμος ἢ 
νοῦς στοὺς ὑψηλότερους λόγους 
καὶ λογισμούς, κατὰ τὴν φυσικὴ 
θεωρία, γιὰ νὰ θανατωθοῦν, ὥστε 
αὐτοί, ὅταν φθάσουν στὸ ὕψος 
τοῦ Νόμου τῆς πνευματικῆς Θε- 
ωρίας, νὰ ἀφανίσουν καὶ νὰ θα- 
νατώσουν, τὴν καθολικὴ σχέσι 
μὲ τὴν αἴσθησι καὶ τὸ σῶμα, ἐκεί- 
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τῶσαι, κατὰ τὸ ὄψος γενο- 
μένοις τοῦ νόμου τῆς πνευ- 
ματικῆς θεωρίας. 

λε’. Χωρὶς φυσικῆς θεω- 
ρίας, οὐδεὶς τὴν πρὸς τὰ 
θεια τῶν νομικῶν συμβό- 
λων ἀπέμφασιν διαγινώσκει. 
Εἰ γὰρ μὴ φυσικῶς πρότε- 
ρόν τις τὴν ἐν τοῖς συμβό- 
λοις τῶν θείων, καὶ νοητῶν 
διασκοπήσας ἀπέμφασιν, 
ἐλθεῖν ποθῆσαι κατὰ νοῦν 
ἔξω παντελῶς τῶν θείων 
ἀδύνατον τὴν αἴσθησιν θέ- 
μενος πρὸς τὴν τῶν νοητῶν 
εὐπρέπειαν, τῆς ἐν τοῖς τό- 
ποις [νεσίε: τύποις] ἀπολυ- 
θῆναι καθάπαξ οὐ δύναται 
σωματικῆς ποικιλίας: καθ᾽ 
ἣν ἕως βέβηκε τοῦ γράμμα- 
τος ἀντεχόμενος, τὴν ἐκ τοῦ 
λιμοῦ τῆς γνώσεως εἰκό- 
τως ἀπορίαν οὐ παραμυ- 
θεῖται, τῆς Γραφῆς τὴν γῆν, 
ἤγουν τὸ σῶμα, κατὰ τὸν 
ἀπατηλὸν ὄφιν ἐσθίειν ἕαυ- 
τὸν καταδικάσας’ ἀλλ᾽ οὐ 
κατὰ Χριστὸν τὸν οὐρανόν, 
ἤγουν τῆς Γραφῆς τὸ πνεῦ- 
μα, καὶ τὴν ψυχήν, τουτέ- 
στι τὸν οὐράνιον, καὶ ἀγγε- 
λικὸν ἄρτον: λέγω δέ, τὴν 
ἐν Χριστῷ τῶν Γραφῶν 
πνευματικὴν θεωρίαν, καὶ 

















νων ποὺ ὑπόκεινται στὸν χρόνο, 
[ἡ ὁποία ὑφίσταται] στὰ σύμβολα 
τοῦ Νόμου. 

35. Χωρὶς τὴν φυσικὴ θεωρία κα- 
νεὶς δὲν διακρίνει τὴν ἀνομοιό- 
τητα τῶν συμβόλων τοῦ Νόμου 
ἐν συγκρίσει μὲ τὰ θεῖα [πράγματα]. 
Διότι, ἑὰν κανείς, ἀφοῦ προηγου- 
µένως, δὲν µελετήση προσεκτι- 
κά, φυσικῶς [μὲ φυσικὴ θεωρία] 
τὴν ἀνομοιότητα τῶν θείων καὶ 
τῶν νοητῶν [πραγμάτων], ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὰ σύμβολα: [ἂν δὲν] πο- 
θήσῃ, ὅσον ἀφορᾶ τὸν νοῦ, νὰ ἔρ- 
θη πρὸς τὴν εὐπρέπεια τῶν νοη- 
τῶν, ἀφήνοντας ἔξω ἐντελῶς τὴν 
αἴσθησι ἀπὸ τὰ θεῖα, [τότε εἶναι] 
ἀδύνατον, νὰ ἀπαλλαγῇ τελείως 
ἀπὸ τὴν σωματικὴ ποικιλία [ποὺ 
εἶναι] µέσα στοὺς τύπους. Σ αὐτὴν 
[τὴν κατάστασι], ἕως ὅτου βαδίζῃ κ 
λατρεύοντας τὸ γράμμα [τοῦ Νό- 
μου], εὔλογα, δὲν παρηγορεῖ τὴν 
στέρησι ἀπὸ τὴν πεῖνα τῆς [θείας] 
γνώσεως, διότι κατεδίκασε τὸν ἑαυ- 
τό του, ὅμοια μὲ τὸν ἐξαπατητικὸ 
ὄφυ νὰ τρώγῃ τὴν γῆ τῆς [Ἁγίας] 
Γραφῆς [ὅπως ἀναφέρεται στὴν 
Ἁγία Γραφή], δηλαδή, τὸ σῶμα [τὰ 
κατώτερα νοήματα]: καὶ ὄχι σύμ- 
φωνα μὲ τὸ κατὰ Χριστὸν [Πνεῦμα 
νὰ τρώγη] τὸν οὐρανὸ ἢ ἄλλως τὸ 
πνεῦμα καὶ τὴν ψυχὴ τῆς [Ἁγίας] 
Γραφῆς δηλαδὴ τὸν οὐράνιο καὶ 
ἀγγελικὸ ἄρτο: ἐννοῶ, δηλαδή, νὰ 
διατρέφεται μὲ τὴν ἐν Χριστῷ ἁγι- 
οπνευματικὴ θεωρία τῶν Γραφῶν, 
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ον 


γνῶσιν βρωματιζόμενος, ἣν 
δίδωσι δαψιλῶς ἐπιχορηγου- 
μένην τοῖς ἀγαπῶσιν αὐτὸν 
ὁ Θεός, κατὰ τὸ γεγραμμέ- 
νον: ἄρτον οὐρανοῦ ἔδωκεν 
αὐτοῖς, ἄρτον Ἀγγέλων ἔφα- 
γεν ἄνθρωποςὲ. 

λς΄. Χρή τὴν κατ᾽ αἴσθησιν 
πρὸς σῶμα τῆς Γραφῆς ἐκ- 
δοχήν, ὡς παθῶν προδήλως, 
καὶ τῆς πρὸς τὰ χρονικὰ καὶ 
ῥέοντα σχετικῆς διαθέσε- 
ὠς οὖσαν γεννητικήν, ἤγουν 
τῆς πρὸς τὰ αἰσθητὰ τῶν 
αἰσθήσεων ἐμπαθοῦς ἐνερ- 
γείας, ὡς Σαοὺλ τέκνα καὶ 
ἔκγονα”, διὰ τῆς φυσικῆς 
ἐν ὄρει τῇ τῶν θείων ἀνα- 
γωγῆ λογίων ἀφανίσαι Θε- 
ωρίας, εἴ πως ἐμφορηθήναι 
θείας ἐφιέμεθα χάριτος. 
λζ΄. Ἀδικεῖ τὴν ἀλήθειαν ὅ 
τε νόμος κατὰ μόνον τὸ γράμ- 
μα νοούμενος, καὶ ὁ τῶν Ἰου- 
δαίων λαός, καὶ εἴτις ἐκεί- 
νων ὑπάρχει κατὰ διάνοι- 
ἂν μιμητής, μόνῳ τῷ γράμ- 
ματι περιγράφων τοῦ νό- 
μου τὴν δύναμιν, καὶ μὴ δε- 
χόμενος πρὸς τὴν φανέρω- 
σιν τῆς μυστικῶς ἐγκεκρυμ- 
μένης τῷ γράμματι γνώσε- 
ως τὴν φυσικὴν θεωρίαν, 
μέσην ὑπάρχουσαν τύπων 




















τὴν ὁποία πλουσιοπάροχα δίδει 
ὁ Θεὸς νὰ προσφέρεται σ᾽ ἐκεί- 
νους, ποὺ Τὸν ἀγαποῦν σύμφω- 
να μὲ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ἔχει γρα- 
φῆ: «οὐράνιο ἄρτο ἔδωσε σ᾽ αὖ- 
τούς: ὁ ἄνθρωπος ἔφαγε ἄρτο 
τῶν Ἀγγέλων». 

96. Πρέπει τὴν ἑρμηνεία τὴν σύμ- 
φωνη μὲ τὴν αἴσθησι ἐν σχέσει 
πρὸς τὸ σῶμα τῆς Γραφῆς, [δηλα- 
δή, τὴν κατὰ γράμμα ἑρμηνεία], 
ἐπειδὴ πρόδηλα γεννᾶ τὰ πάθη, 
δηλαδή, τὴν ἐμπαθῆ ἐνέργεια τῶν 
αἰσθήσεων πρὸς τὰ αἰσθητά, 
[πρέπει] νὰ τὴν ἀφανίσωμε, ὅπως 
τὰ παιδιὰ καὶ τὰ ἐγγόνια τοῦ Σα- 
οὐλά, διὰ τῆς φυσικῆς θεωρίας, 
μὲ τὴν ἐξύψωσι στὸ ὄρος τῶν θεί- 
ων λόγων, ἐὰν κατὰ κάποιο τρό- 
πο ἐπιθυμοῦμε νὰ ἐμφορηθοῦμε 
ἀπὸ τὴν θεία Χάρι. 

37. Ἀδικεῖ τὴν Ἀλήθεια καὶ ὁ Νό- 
μος, ὅταν ἐννοῆται μόνο κατὰ 
γράμμα καὶ ὁ λαὸς τῶν Ἰουδαίων 
καὶ ἐὰν κάποιος ὑπάρχῃ μιμη- 
τὴς ἐκείνων, ὡς πρὸς τὴν διάνοια 
[ὡς πρὸς τὸν τρόπο τῆς σκέψης 
του], ὅταν περιορίζῃ μόνο στὸ 
γοάμμα τὴν δύναμι τοῦ Νόμου 
καὶ δὲν δέχεται, μὲ σκοπὸ τὴν 
φανέρωσι τῆς [θείας] γνώσεως, 
ποὺ εἶναι μυστικὰ κρυμμένη στὸ 
γράμμα [τοῦ Νόμου], τὴν φυσικὴ 
θεωρία, ἢ ὁποία βρίσκεται µετα- 
ξὺ τῶν τύπων καὶ τῆς Ἀλήθειας, 
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καὶ ἀληθείας: τῶν μέν, τοὺς 
ἀγομένους ἀπάγουσαν, πρὸς 
δὲ τήν, ἐπανάγουσαν: ἀλλ᾽ 
οἷον ταύτην πάμπαν ἀρνού- 
μενος, καὶ τῆς τῶν θείων 
ἔξω ποιούμενος µυσταγῶ- 
γίας. Ταύτην τοιγαροῦν χρὴ 
τοῦ νόμου τὴν σωματικὴν 
καὶ πρόσκαιρον ἐκδοχήν, ὡς 
ὑπὸ χρόνον καὶ ῥέουσαν, 
ἀποκτείνειν διὰ τῆς φυσι- 
κῆς θεωρίας, καὶ ἐν ὄρει τῷ 
ὕψει τῆς γνώσεως, τοὺς τῶν 
θείων ἐπιμελητὰς θεαμά- 
των. 

λη΄. Τὸν σωματικὸν νοῦν τῆς 
Γραφῆς ἀφανίζει παντελῶς, 
ὁ πράξει διὰ τῆς φυσικῆς 
θεωρίας ἀποκτείνων τὴν 
γενομένην ἐκ τοῦ γραπτοῦ 
νόμου, πρὸς τὴν ἄστατον 
ὕλην καὶ ῥέουσαν τῇ ψυχῇ 
φιλήδονον σχέσιν καὶ φι- 
λοσώματον, καταφράττων 
[τεείε: κατασφάττων] ὡς τέ- 
κνα Σαοὺλ καὶ ἔκγονα, τὴν 
χαμαίζηλον τοῦ νόμου διά- 
νοιαν, διὰ μέσης τῆς φυσι- 
κῆς θεωρίας, ὡς ἐν ὄρει τῷ 
ὕψει τῆς γνώσεως, καὶ φα- 
νερὰν ποιούμενος ἐνώπιον 
Κυρίου, δι᾽ ἐξομολογήσεως 
δηλαδή, τὴν πρὸς σῶμα τοῦ 
νόμου προτέραν ἐκδοχήν. 











[καὶ] ἡ ὁποία [φυσηκὴ θεωρία] ἀπο- 
μακρύνει ἀπὸ μὲν [τοὺς τύπους τοῦ 
Νόμου] ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι κατευ- 
θύνονται [ἀπ᾽ αὐτήν, τοὺς] ἐπα- 
ναφέρει δὲ πρὸς τὴν [Ἀλήθεια]. 
Πλὴν μόνο, ἐὰν [κάποιος] ἀπορ- 
ρίπτη ἐντελῶς αὐτὴν [τὴν φυσικὴ 
θεωρία], καθίσταται καὶ ἐκτὸς τῆς 
μυσταγωγίας τῶν θείων [πραγμά- 
των]. Ἑπομένως, αὐτὴν τὴν σω- 
ματικὴ καὶ πρόσκαιρη ἑρμηνεία 
τοῦ Νόμου, ἐπειδὴ [εἶναι] ἐφήμε- 
ρη καὶ φΦθαρτή, πρέπει ἐκεῖνοι, οἱ 
ὁποῖοι ἐπιμελοῦνται τὰ θεῖα θΘεά- 
ματα νὰ [τὴν] θανατώνουν, διὰ 
τῆς φυσικῆς θεωρίας, στὸ ὄρος, 
[δηλαδή], στὸ ὕψος τῆς [θείας] γνώ- 
σεως. 

38. Ἀφανίζει ἐντελῶς τὸν σωμα- 
τικὸ νοῦ [τὸ σωματικὸ νόημα] 
τῆς [Ἁγίας] Γραφῆς ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος θανατώνει, διὰ τῆς φυσι- 
κῆς θεωρίας, μὲ τὴν πρακτικὴ 
ἐργασία τὴν φιλήδονη καὶ φιλο- 
σώματη σχέσι πρὸς τὴν εὐμετά- 
βλητη καὶ φθαρτὴ ὕλη, ἢ ὁποία 
[Ισχέσι] ἔλαβε χώρα στὴν ψυχὴ 
ἀπὸ τὸ γράμμα τοῦ Νόμου, κα- 
τασφάζοντας, ὅπως τὰ παιδιὰ καὶ 
τὰ ἐγγόνια τοῦ Σαούλ, τὸ δουλο- 
πρεπὲς νόημα τοῦ Νόμου, διὰ τῆς 
φυσηςῆς θεωρίας, σὰν σὲ ὄρος, στὸ 
ὕψος τῆς [θείας] γνώσεως καὶ κα- 
θιστώντας φανερή, ἐνώπιον τοῦ 
Κυρίου, δηλαδή, διὰ τῆς ἐξομολο- 
γήσεως, τὴν προηγουμένη σχετι- 
κὴ σωματικὴ ἑρμηνεία τοῦ Νόμου. 
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Τοῦτο γὰρ τό, ἐξηλιᾶσαι νο- 
εἶσθαι δύναται τοῖς φιλομα- 
θέσιν ἔναντι Κυρίου”. εἰς φῶς 
ἀγαγών τε, διὰ τῆς γνώσε- 
ως δηλαδή, τὴν κατὰ τὸ 
γράμμα πεπλασμένην πρό- 
ληψιν: ὅπερ ἐστι φανερῶ- 
σαι κατὰ τὸ ὕψος τῆς θεω- 
ρίας τὸ γράμμα τοῦ νόμου 
νεκρὸν διὰ τῆς ἐν πνεύμα- 
τι γνώσεως. 

λθ΄. Τὸ γράμμα, φησίν, ἀπο- 
κτείνει: τὸ δὲ πνεῦμα ζωώσ- 
ποιείθ: διὸ χρὴ τὸ ἀποκτεί- 
νειν πεφυκός, ἀποκτείνε- 
σθαι πνεύματι ζωοποιῷ. Συ- 
γυπάρχειν γὰρ ἀλλήλοις 
κατ᾽ ἐνέργειαν ἅμα κατὰ τὸ 
αὐτό, τὸ σωματικὸν τοῦ νό- 
μου, καὶ τὸ θεῖον, ἤγουν τὸ 
γράμμα, καὶ τὸ πνεῦμα, παν- 
τελῶς ἀμήχανον: ὅτι μηδὲ 
συμφωνεῖν πέφυκε τῷ παρε- 
χομένῳ κατὰ φύσιν ζωήν, τὸ 
ταύτην ἀφαιρεῖσθαι δυνά- 
μενον. 

μ΄. Τὸ μὲν πνεῦμα ζωῆς ὑπάρ- 
χει παρεκτικόν’ τὸ δὲ γράμ- 
μα, ζωῆς ἀφαιρετικόν. Οὐ- 
κοῦν οὐ δύναται, καὶ τὸ 
γράμμα πράττειν κατὰ τὸ 
αὐτό, καὶ τὸ πνεῦμα, ὥσπερ 
οὐδὲ τὸ ζωοποιὸν τῷ φθο- 
ροποιῷ συνυπάρχειν. 











Διότι τὸ [χωρίο τῆς Ἁγίας Γρα- 
φῆς]: «νὰ [τοὺς] φονεύσουν ἐκθέ- 
τοντάς τους κρεμασμένους στὸν 
ἥλιο ἐνώπιον τοῦ Κυρίου», [ἔτσι] 
μπορεῖ αὐτὸ νὰ νοηθῇῆ ἀπὸ τοὺς 
φιλομαθεῖς, δηλαδή, νὰ ὀδηγήσῃη 
[αὐτὸς] στὸ φῶς, διὰ τῆς [θείας] 
γνώσεως, τὴν σύμφωνα μὲ τὸ γράμ- 
μα [τοῦ Νόμου] πλασματικὴ [σφα- 
λερὴ] ἀντίληψι, τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς 
εἶναι, τὸ νὰ δείξῃ ξεκάθαρα, στὸ 
ὕψος τῆς θεωρίας τὸ γράμμα τοῦ 
Νόμου νεκρό, διὰ τῆς ἐν [Ἁγίῳ] 
Πνεύματι γνώσεως. 

39. Τὸ γράμμα λέγει [ἢ Ἁγία Γρα- 
φὴ] θανατώνει, τὸ δὲ ΓΙνεῦμα ζωο- 
ποιεῖ. Γι᾿ αὐτὸ πρέπει ἐκεῖνο, τὸ 
ὁποῖο ἐκ φύσεως φονεύει, νὰ φονεύ- 
εται ἀπὸ τὸ ζωοποιὸ Πνεῦμα. Διότι 
[εἶναι] παντελῶς ἀδύνατον νὰ συ- 
νυπάρχουν, κατὰ τὴν ἐνέργεια, τὸ 
ἕνα μαζὶ μὲ τὸ ἄλλο, τὸ σωματικὸ 
μαζὶ μὲ τὸ θεῖο [στοιχεῖο] τοῦ Νό- 
μου, δηλαδή, τὸ γράμμα μαζὶ μὲ τὸ 
πνεῦμα: διότι ἐκ φύσεως οὔτε συμ- 
φωνεῖ αὐτό, τὸ ὁποῖο μπορεῖ νὰ 
ἀφαιρέσῃ αὐτὴν [τὴν ζωὴ] μὲ ἐκεῖνο, 
τὸ ὁποῖο κατὰ φύσιν παρέχει ζωή. 
40. Τὸ μὲν Πνεῦμα εἶναι ἐκεῖνο, τὸ 
ὁποῖο παρέχει ζωή: τὸ δὲ γράμμα 
εἶναι ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ἀφαιρεῖ τὴν 
ζωή. Ἑπομένως, δὲν μπορεῖ νὰ πράτ- 
τῃ κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ τὸ γράμ- 
μα καὶ τὸ Γνεῦμα, ὅπως ἀκριβῶς 
[δὲν μπορεῖ] οὔτε νὰ συνυπάρχῃ 
ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ζωοποιεῖ μὲ ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο καταστρέφει. 
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μα’. Περιτομή ἐστι μυστική, 
τῆς ἐμπαθοῦς κατὰ νοῦν πε- 
ρὶ τὴν ἐπείσακτον γένεσιν 
σχέσεως, παντελὴς περιαί- 
ρεσις. Φυσικῶς γὰρ ἐπιβάλ- 
λοντες τοῖς πράγμασιν, οἷ- 
δάμεν ὡς οὐκ ἔστι τελειό- 
της ἡ τῆς ἐκ Θεοῦ κατὰ φύ- 
σιν ἀρτιότητος περιαίρεσις. 
Οὐ γὰρ ποιεῖ τελειότητα ἡ 
φύσις διὰ τέχνης κολοβου- 
μένη, καὶ διὰ περινοίας ἀπο- 
τιθεμένη τὸ προσὸν αὐτὴ Θε- 
όθεν κατὰ λόγον δημιουργί- 
ας, ἵνα μὴ τὴν τέχνην, Θε- 
οὗ πρὸς βεβαίωσιν δικαιοσύ- 
νης, ἰσχυροτέραν εἰσάγω- 
μεν καί, τὴν περινενοημέ- 
γην τῆς φύσεως ἔλλειψιν, 
ἀναπληρωτικὴν ποιώμεθα 
τῆς ἐν δικαιοσύνῃ κατὰ δη- 
μιουργίαν ἑλλείψεως: ἀλλ᾽ 
ἐκ τῆς τοπικῆς τοῦ περιτε- 
μνομένου μορίου θέσεως, δι- 
δασκώμεθα ποιεῖσθαι γνώ- 
μικῶς τὴν περιτομὴν τῆς 
κατὰ ψυχὴν ἐμπαθοῦς δια- 
θέσεως: καθ᾽ ἣν μᾶλλον τῇ 
φύσει συντρέχειν ἡ γνώμη 
ῥυθμίζεται, τὸν ἐμπαθῆ τῆς 
ἐπικτήτου γενέσεως νόμον 
διορθουμένη. 

μβ΄. Φυσικὀν ἡ ἀκροβυστία. 
Πᾶν δὲ φυσικὸν Θείας ἔργον 











41. Μυστικὴ περιτομὴ εἶναι ἡ παν- 
τελὴς ἀφαίρεσι τῆς ἐμπαθοῦς σχέ- 
σεως, ὅσον ἀφορᾶ τὸν νοῦ πρὸς 
τὴν παρείσακτο [τεχνικὴ] δημι- 
ουργία. Διότι, μελετώντας Φυσι- 
κῶς [μὲ φυσικὴ θεωρία] τὰ πρἀ- 
γματα, γνωρίζομε, ὅτι δὲν εἶναι 
τελειότης ἡ ἀφαίρεσι τῆς Φυσι- 
κῆς ἀρτιότητος, ποὺ [προῆλθε] ἐκ 
τοῦ Θεοῦ. Διότι δὲν τελειοποιεῖ- 
ται ἡ φύσι, ὅταν κολοβώνεται διὰ 
τῆς τέχνης ἢ τῆς ἀφαιρεῖται διὰ 
τῆς ἐφευρετικότητος ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
[τῆς] προσεδόθη ἀπὸ τὸν Θεὸ ἐπὶ 
τῆ βάσει τοῦ λόγου τῆς δημιουρ- 
γίας: γιὰ νὰ μὴν παρουσιάσω- 
με τὴν τέχνη ἰσχυρότερη ἀπὸ τὸν 
Θεό, ὅσον ἀφορᾶ τὴν πιστοποίησι 
τῆς δικαιοσύνης [τῆς σύνολης ἀρε- 
τῆς] καὶ κάνωμε τὴν ἔλλειψι τῆς 
φύσεως, ἡ ὁποία ἔχει δεχθῆ τὴν ἐπι- 
νόησί µας, συμπληρωματικὴ [δῆ- 
θεν] τῆς ἐλλείψεως τῆς δικαιοσύ- 
νης κατὰ τὴν δημιουργία: ἀλλὰ 
ἀπὸ τὴν τοπικὴ θέσι [ποὺ ἔχει στὸ 
σῶμα] τὸ μόριο, τὸ ὁποῖο περιτέ- 
μνεται, διδασκόμεθα, νὰ κάνωμε 
τὴν περιτομὴ ὡς πρὸς τὴν γνώμη 
τῆς ἐμπαθοῦς διαθέσεως τῆς ψυ- 
χῆς: κατὰ τὴν ὁποία ρυθμίζεται νὰ 
συμφωνῇ περισσότερο μὲ τὴν φΦύ- 
σι διορθώνοντας τὸν ἐμπαθῆ νόµο 
τῆς [σχέσεως] τῆς κτιστῆς δημιουρ- 
γίας. 

42. Ἡ ἀκροβυστία εἶναι [ἰδίωμα] Φφυ- 
σικό. Καὶ κάθε φυσικὸ εἶναι ἔργο 
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δημιουργίας ἐστί, καὶ λίαν 
καλόν, κατὰ τὴν φάσκουσαν 
φωνήν: καὶ εἶδεν ὁ Θεὸς 
πάντα ὅσα ἐποίησε, καὶ ἰδοὺ 
καλὰ λίαν]. Ὁ δὲ νόμος, ὡς 
ἀκάθαρτον περιαιρεῖσθαι 
κελεύων τὴν ἀκροβυστίαν 
διὰ περιτομῆς’, τὸν Θεὸν 
εἰσάγει, διὰ τέχνης τὸ οἱ- 
κεῖον διορθούμενον ἔργον, 
ὅπερ, κἂν ἐννοεῖν, ἀσεβέ- 
στατον. Οὐκοῦν ὁ τοῖς συµ- 
βόλοις τοῦ νόμου φυσικῶς 
ἐπιβάλλων, οἶδεν ὡς οὐ τὴν 
φύσιν ὁ Θεὸς διορθοῦται διὰ 
τῆς τέχνης, ἀλλὰ τὸ ἐπιπει- 
θὲς λόγῳ τῆς ψυχῆς παθη- 
τικὸν περιτέμνεσθαι κελεύει, 
τὸ διὰ τοῦ σωματικοῦ μορί- 
ου τυπικῶς δηλούμενον, ὅπερ 
γνῶσις διὰ τῆς κατὰ πρᾶ- 
ἕιν ἀνδρίας τῆς γνώμης ἀπο- 
τίθεσθαι πέφυκεν: ὁ γὰρ πε- 
ριτέµνων Ἱερεὺς σηµαίνει 
τὴν γνῶσιν, τὴν ἔχουσαν 
καθάπερ σίδηρον κατὰ τοῦ 
πάθους, τὴν τοῦ λόγου κατὰ 
τὴν πρᾶξιν ἀνδρίαν. Ἀφα- 
νίζεται γὰρ ἡ τοῦ νόμου πα- 
ράδοσις, πλεονεκτοῦντος τὸ 
γράμμα τοῦ πνεύματος. 

μγ΄. Τὸ σάββατον!’ παθῶν 
ἐστι, καὶ τῆς περὶ τὴν φύ- 
σιν τῶν ὄντων τοῦ νοῦ κινή- 

















τῆς θείας δημιουργίας καὶ πολὺ 
καλὸ σύμφωνα μὲ τὴν φωνὴ [τῆς 
Ἁγίας Γραφῆς], ἡ ὁποία λέγει: 
«καὶ εἶδε ὁ Θεὸς ὅλα ὅσα δημι- 
ούργησε καὶ ἰδοὺ [ήταν] πολὺ κα- 
λά». Ὁ δὲ Νόμος, προστάζοντας 
διὰ τῆς περιτομῆς νὰ ἀφαιρῆται 
ὡς ἀκάθαρτη ἢ ἀκροβυστία, πα- 
ρουσιάζει τὸν Θεὸ νὰ διορθώνη 
μὲ τὴν τέχνη τὸ δικό του ἔργο, τὸ 
ὁποῖο βέβαια [εἶναι] ἀσεβέστατο, 
ἀκόμη καὶ νὰ [τὸ] σκεφθῇ [κα- 
νείς]. Ἑπομένως, ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος 
μελετᾶ μὲ βάσι τὴν φύσι τὰ σύμ- 
βολα τοῦ Νόμου, γνωρίζει, ὅτι ὁ 
Θεὸς δὲν διορθώνει τὴν φύσι μὲ 
τὴν τέχνη, ἀλλὰ προστάζει, νὰ πε- 
ρικόπτεται τὸ παθητικὸ [μέρος] 
τῆς ψυχῆς, ὑπάκουο στὸν λόγο, τὸ 
ὁποῖο ὑποδηλώνεται συμβολικῶς 
μὲ τὸ σωματικὸ μόριο, τὸ ὁποῖο, 
βεβαίως, ἔχει ἐκ φύσεως τὸ ἰδίω- 
μα νὰ ἀποβάλλῃ ἢ γνῶσι μὲ τὴν 
ἔμπρακτη ἀνδρεία τῆς γνώμης. 
Διότι ὁ Ἱερέας, ὁ ὁποῖος περιτέμνει, 
ὑποδηλώνει τὴν γνῶσι, ἡ ὁποία 
ἔχει σὰν μαχαίρι ἐναντίον τοῦ πά- 
θους τὴν ἔμπρακτη ἀνδρεία τοῦ 
λόγου. Διότι ἐξαφανίζεται ἡ πα- 
ράδοσι τοῦ Νόμου, ὅταν ὑπερτε- 
ρῇ τὸ πνεῦμα ἔναντι τοῦ γράμμα- 
τος [τοῦ Νόμου]. 

43. Τὸ Σάββατο εἶναι ἡ ἀνάπαυ- 
σι ἀπὸ τὰ πάθη καὶ ἀπὸ τὴν κί- 
νησι τοῦ νοὸς γύρω ἀπὸ τὴν φύ- 
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σεως ἀνάπαυσις. Ἢ τελεία 
παθῶν ἀπραξία, καὶ τῆς πε- 
ρὶ τὰ πεποιημένα καθολι- 
κὴ τοῦ νοῦ παῦλα κινήσε- 
ώς, καὶ πρὸς τὸ θεῖον τε- 
λεία διάβασις" ἐν ᾧ τὸν δι᾽ 
ἀρετῆς καὶ γνώσεως κατὰ 
τὸ θεμιτὸν ἀφικόμενον οὐ 
δεῖ καθάπερ ξύλα τὴν οἷα- 
νοῦν παντελῶς ὕλην ἐξα- 
πτικὴν ἐνθυμεῖσθαι παθῶν, 
οὔτε μὴν φύσεως τὸ παρά- 
παν ἀναλέγεσθαι λόγους, 
ἵνα μή, πάθεσιν ἡδόμενον, ἢ 
φύσεως ὅροις μετρούμενον, 
κατᾶ τοὺς Ἕλληνας τὸν Θε- 
ὂν δογματίζομεν: ὄν περ ἡ 
τελεία μόνη κέκραγε σιγή, 
καὶ ἡ παντελὴς καθ᾽ ὑπε- 
ροχὴν ἀγνωσία παρίστησι. 

μδ΄. Στἐφανός ἐστι χρηστό- 
τητος’', πίστις καθαρά, λί- 
θων τιμίων δίκην ταῖς τῶν 
δογμάτων ὑψηγορίαις, καὶ 
λόγοις διηνθισµένη πνευµα- 
τικοῖς, καὶ νοήμασι, τὸν Θε- 
οφιλη καθάπερ κεφαλὴν δι- 
ασφίγγουσα νοῦν. Ἡ μᾶλ- 
λον στέφανος χρηστότη- 
τός ἐστιν αὐτὸς ὁ τοῦ Θε- 
οὗ λόγος, ὁ τῇ ποικιλίᾳ τῶν 
κατὰ πρόνοιαν καὶ κρίσιν 
τρόπων, ἤγουν ἐγκρατείᾳ 
τῶν ἑκουσίων, καὶ ὑπομονῇ 











σι τῶν ὄντων. Ἢ [εἶναι] ἡ τελεία 
ἀπραξία τῶν παθῶν καὶ ἡ ὁλο- 
κληρωτικὴ παῦσι τῆς κινήσεως τοῦ 
νοὸς γύρω ἀπὸ τὰ δημιουργήματα 
καὶ ἡ πλήρης διάβασι τοῦ νοὸς 
πρὸς τὸ Θεῖο. Στὸ ὁποῖο [Σάββα- 
το] ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἔφθασε μὲ 
τὴν ἀρετὴ καὶ τὴν γνῶσι, κατὰ τὸ 
δυνατό, δὲν πρέπει νὰ συλλογί- 
ζεται καθόλου τὴν ὁποιαδήποτε 
ὕλη, ἡ ὁποία σὰν ξύλα ἀνάβει τὰ 
πάθη οὔτε βέβαια νὰ ἀναλογίζε- 
ται ὁλωσδιόλου τοὺς λόγους τῆς 
φύσεως, ὥστε νὰ μὴν δογματίζω- 
με, ὅπως οἱ εἰδωλολάτρες, ὅτι ὁ 
Θεὸς εὐχαριστεῖται μὲ τὰ πάθη ἢ 
προσδιορίζεται μὲ τοὺς ὅρους τῆς 
φύσεως: Τὸν Ὁποῖο βέβαια φωνά- 
ζει δυνατὰ μόνο ἡ τελεία σιγὴ καὶ 
[Τὸν] παρουσιάζει ἡ πλήρης, στὸν 
ὕψιστο βαθμὸ ἀγνωσία. 

44. Στεφάνι ἀγαθότητος εἶναι ἡ κα- 
θαρὰ πίστι, ἡ ὁποία στολισμένη, 
σὰν μὲ πολυτίμους λίθους, μὲ τὰ 
ὑψηλὰ νοήματα τῶν δογμάτων 
καὶ τοὺς πνευματικοὺς λόγους καὶ 
τὰ θεοφιλῆ νοήματα, περιβάλλει 
[σὰν στεφάνι] τὸν θεοφιλῆ νο, ὡς 
[νὰ ἦταν] κεφαλή. Ἢ μᾶλλον στε- 
φάνι ἀγαθότητος [εἶναι] αὐτὸς ὁ ἵ- 
διος ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος μὲ 
τὴν ποικιλία τῶν τρόπων, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν Πρόνοια καὶ τὴν Κρίσι 
[Του], δηλαδή, μὲ τὴν ἐγκράτεια 
τῶν ἑκουσίων καὶ μὲ τὴν ὑπομονὴ 
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τῶν ἀκουσίων παθῶν, ὡς 
κεφαλὴν τὸν νοῦν περιγρά- 
φων, καὶ τῇ μετοχῇ τῆς κα- 
τὰ θέωσιν χάριτος αὐτὸν 
ἑαυτοῦ τὸν νοῦν ποιῶν ὧραι- 
ότερον. 

με΄. Ἐνταῦθα τὴν ἐγκράτει- 
αν ἔργον εἶναι (λέγει) τῆς 
προνοίας, ὡς τῶν γνωμικῶν 
καθαρτικὴν παθῶν. Τὴν ὕπο- 
μονὴν δὲ τῆς κρίσεως εἶναι 
κατόρθωμα φησίν, ὡς τοῖς 
ἀκουσίοις ἀντιτασσομένην 
πειρασμοῖς”, καὶ τῆς πρα- 
κτικῆς Φιλοσοφίας ὑπάρ- 
χουσαν σύμβολον, πρὸς ἀρε- 
τήν, ὡς ἀπ᾽ Αἰγύπτου τῆς 
ἁμαρτίας, τοὺς ὑπ᾽ αὐτῆς 
κρατουμένους διαβιβάζου- 
σαν. 

μς΄. Οὐ τὰς ἡμέρας τιμᾶ- 
σθαι θέλων ὁ Θεὸς ὑπὸ τῶν 
ἀνθρώπων, προσέταξε τιµη- 
θῆναι τό τε σάββατον!5, καὶ 
τὰς νεομηνίας, καὶ τὰς ἕορ- 
τάς. Οὕτω γὰρ ἂν λατρεύ- 
ειν τῇ κτίσει παρὰ τὸν κτί- 
σαντα” κατὰ νόμου ἐντολὴν 
ἐδογμάτισεν, οἰομένους σε- 
πτὰς εἶναι τὰς ἡμέρας, καὶ 
διὰ τοῦτο προσκυνητάς: ἀλλ᾽ 
ἑαυτὸν τιμᾶσθαι συµβολι- 
κῶς διὰ τῶν ἡμερῶν παρε- 
δήλωσεν. Αὐτὸς γὰρ ἐστι 











τῶν ἀκουσίων παθῶν, περιβάλ- 
λει τὸν νοῦ σὰν [νὰ ἦταν] κεφα- 
λὴ καὶ μὲ τὴν μετοχὴ τῆς Χάριτος, 
ἕνεκα τῆς θεώσεως, καθιστᾶ αὖ- 
τὸν τὸν ἴδιο τὸν νοῦ ὡραιότερο 
ἀπὸ τὸν ἑαυτό του. 

45. Ἐδῶ ἔργο τῆς [θείας] Προ- 
νοίας, (λέγει), ὅτι εἶναι ἡ ἐγκρά- 
τεια, καθὼς [γίνεται] ἱκανὴ νὰ 
καθαρίσῃ τὰ πάθη, τὰ ὁποῖα 
ἐξαρτῶνται ἀπὸ τὴν γνώμη. Ἐνῶ, 
λέγει, ὅτι ἢ ὑπομονὴ εἶναι κατόρ- 
θωμα τῆς Κρίσεως, διότι ἀντιτάσ- 
σεται στοὺς ἀκουσίους πειρα- 
σμοὺς καὶ εἶναι σύμβολο τῆς πρα- 
κτικῆς φιλοσοφίας, ἐπειδὴ δια- 
περνᾶ πρὸς τὴν ἀρετή, σὰν ἀπὸ 
τὴν Αἴγυπτο τῆς ἁμαρτίας ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ἐξουσιάζονται 
ἀπ᾽ αὐτήν. 

46. Ὁ Θεὸς δὲν προσέταξε νὰ τι- 
μῶνται καὶ τὸ Σάββατο καὶ οἱ 
πρωτομηνιὲς καὶ οἱ ἑορτές, διότι 
θέλει νὰ τιμηθοῦν οἱ ἡμέρες ἀπὸ 
τοὺς ἀνθρώπους: διότι, κατ᾽ αὐ- 
τὸ τὸν τρόπο, θὰ δογμάτιζε νὰ 
λατρεύουν τὴν δημιουργία ἀντὶ 
τὸν Δημιουργό, νομίζοντας, ὅτι 
οἱ ἡμέρες εἶναι ἱερὲς καὶ γι αὐτὸ 
[καὶ] ἄξιες νὰ λατρεύωνται, ἀλ- 
λὰ [ἀντίθετα μ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο] 
ὑποδήλωσε συμβολικά, νὰ τιμᾶ- 
ται ὁ Ἴδιος [ὁ Θεὸς] διὰ τῶν ἡμε- 
ρῶν [αὐτῶν]. Διότι «Σάββατο» μὲν 
εἶναι Αὐτὸς ὁ Ἴδιος [ὁ Θεός], ὡς 
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σάββατον μέν, ὡς τῶν ἐν 
σαρκὶ τῆς ψυχῆς μόχθων 


ἀνάπαυσις, καὶ τῶν κατὰ: 


δικαιοσύνην πόνων κατά- 
παυσις. Πάσχα δέ, ὡς ἐλευ- 
θερωτὴς τῶν τῆ πικρᾶ δου- 
λείᾳ κεκρατημένων τῆς 
ἁμαρτίας. Πεντηκοστἠὴ δέ, 
ὥς ἀπαρχὴ καὶ τέλος τῶν 
ὄντων: καὶ λόγος, ᾧ τὰ πάν- 
τα φύσει συνέστηκε. Σκό- 
πει δὲ πῶς ὁ νόμος ἀπόλ- 
λυσι τοὺς νοοῦντας αὐτὸν 
σωματικῶς, τη κτίσει λα- 
τρεύειν παρὰ τὸν κτίσαν- 
τα πείθων, καὶ ἡγεῖσθαι φή- 
σει [τεείε: φύσει] σεπτά, τὰ 
δι᾽ αὐτοὺς γεγονότα, τόν, δι’ 
ὃν αὐτοὶ γεγόνασιν, ἀγνοή- 
σαντας. 

µζ’. Ὁ μὲν κόσμος, τόπος 
ἐστὶ πεπερασμένος, καὶ στά- 
σις περιγεγραμμένη. Ὁ δὲ 
χρόνος περιγραφομένη κα- 
θέστηκε κίνησις: ὅθεν καὶ 
ἀλλοιωτὴ τῶν ἐν αὐτῷ κα- 
θέστηκεν ἡ κατὰ τὴν ζωὴν 
κίνησις. Ὁπηνίκα δέ, τὸν τό- 
πον διελθοῦσα, καὶ τὸν χρό- 
νον κατ᾽ ἐνέργειάν τε καὶ ἔν- 
νοιαν ἡ φύσις, ἤγουν τὰ ὧν 
οὐκ ἄνευ, τουτέστι τὴν πε- 
περασμένην στάσιν καὶ κί- 
νησιν, ἀμέσως συναφθῇ τῇ 











ἢ ἀνάπαυσι τῆς ψυχῆς ἀπὸ τοὺς 
μόχθους τῆς σαρκὸς καὶ ἡ κατά- 
παυσι τῶν πόνων χάριν τῆς ἀρε- 
τῆς. [Ὁ Ἴδιος] δὲ [εἶναι καὶ] «ΓΙάσχα», 
ὡς ἐλευθερωτὴς ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι 
ἐξουσιάζονται ἀπὸ τὴν πικρή δου- 
λεία τῆς ἁμαρτίας. «Πεντηκοστὴ» 
δὲ [εἶναι ὁ Θεός], ὡς ἡ ἀπαρχὴ καὶ 
τὸ τέλος τῶν ὄντων καὶ ὁ λόγος γιὰ 
τὸν ὁποῖο, φυσικῶς, ἔχουν γίνει τὰ 
πάντα. Παρατήρησε δέ, πῶς ὁ Νό- 
μος θανατώνει ἐκείνους, ποὺ τὸν 
ἐννοοῦν σωματικῶς, πείθοντάς [τους] 
νὰ λατρεύουν τὴν δημιουργία ἀν- 
τὶ τὸν Δημιουργὸ καί, φυσικῷ τῷ τρό- 
πῷ, νὰ θεωροῦν ἱερὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
ἔχουν δημιουργηθῆ γι᾿ αὐτούς, ἐνῶ 
συνήθως ἀγνοοῦν Ἐκεῖνον, ἕνεκα 
τοῦ Ὁποίου ἔχουν [καὶ] δημιουργη- 
θῆ οἱ ἴδιοι. 

47. Ὁ μὲν κόσμος εἶναι χῶρος πε- 
περασμένος καὶ ἀκινησία, ἡ ὁποία 
εἶναι περιορισμένη. Ὁ δὲ χρόνος 
ὁρίζεται, ὡς κίνησι περιορισμένη. 
Ἑπομένως, καὶ ἡ κίνησι, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν ζωὴ ἐκείνων, [οἱ ὁποῖοι ζοῦν] 
μέσα σ᾽ αὐτὸν [τὸν χρόνο], καθίστα- 
παι ἀλλοιουμένη. Ὁπόταν, ὅμως, ἡ 
[ἀνθρώπινη] φύσι, ἀφοῦ διαπερά- 
ση τὸν χῶρο καὶ τὸν χρόνο, ὅσον 
ἀφορᾶ καὶ τὴν ἐνέργεια καὶ τὴν νό- 
ησι, μὲ ἄλλα λόγια, τὰ ὧν οὐκ ἄνευ 
[τὶς φυσικὲς ἀπαραίτητες προῦ- 
ποθέσεις ὑπάρξεως], δηλαδή, τὴν 
πεπερασμένη ἀκινησία [τὸν χῶρο] 
καὶ [τὴν πεπερασμένη] κίνησι [τὸν 
χρόνο ὅταν], ἄμεσα ἑνωθῇ μὲ τὴν 
[θεία] Πρόνοια: [τότε] εὑρίσκει, ὡς 
λογική [της, ἡ ἀνθρώπινη φύσι] τὴν 
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προνοίᾳ, λόγον εὑρίσκει τὴν 
πρόνοιαν, κατὰ φύσιν ἁπλοῦν 
τε, καὶ στάσιμον, καὶ µηδε- 
μίαν ἔχοντα παντὶ περιγρα- 
φήν, καὶ διὰ τοῦτο παντε- 
λῶς οὔτε κίνησιν. 

μη΄. Ἐν μὲν τῷ κόσμῳ ὑπάρ- 
χουσα χρονικῶς ἡ φύσις, 
ἀλλοιωτὴν ἔχει τὴν κίνησιν 
διὰ τὴν τοῦ κόσμου πεπε- 
ρασμένην στάσιν, καὶ τὴν 
καθ᾽ ἑτεροίωσιν τοῦ χρόνου 
φοράν: ἐν δὲ τῷ Θεῷ γινο- 
μένη, διὰ τὴν φυσικὴν τοῦ 
ἐν ὦ γέγονε μονάδα, στάσιν 
ἀκίνητον ἕξει, καὶ στάσι- 
μον ταυτοκινησίαν, περὶ τὸ 
ταυτόν, καὶ ἕν, καὶ μόνον 
ἀῑδίως γινομένην, ἣν οἶδεν 
ὁ λόγος ἄμεσον εἶναι περὶ 
τὸ πρῶτον αἴτιον τῶν ἐξ αὐ- 
τοῦ πεποιημένων μόνιμον 
ἵδρυσιν. 

μθ΄’. Μυστήριόν ἐστι Πεν- 
τηκοστῆς, ἡ πρὸς τὴν πρό- 
νοιαν ἄμεσος τῶν προνοου- 
μένων ἕνωσις’ ἤγουν ἡ πρὸς 
τὸν λόγον κατά τὴν τῆς προ- 
νοίας ἐπίνοιαν τῆς φύσεως 
ἕνωσις, καθ᾽ ἣν οὐδεμία τὸ 
παράπαν ἐστὶ χρόνου καὶ γε- 
νέσεως ἔμφασις. Σάλπιγξ 
δὲ πάλιν ἡμῶν ἐστὶν ὁ λό- 


ν2ς 


γος΄5, ὡς τὰς θείας καὶ ἀῤῥή- 

















[θεία] Πρόνοια καὶ ἁπλῆ καὶ ἀκί- 
νητη καὶ χωρὶς νὰ ἔχῃ κανέναν 
περιορισμό, κατὰ τὴν φύσι, [ἀπεί- 
ρως] καὶ γι αὐτὸ οὔτε καὶ παντε- 
λῶς κίνησι. 

48. Ἡ φύσι, ἐπειδὴ ὑπάρχει, χρο- 
νικῶς, μέσα στὸν κόσμο, ἔχει τὴν 
κίνησί [της] δυναμένη νὰ δεχθῇ 
ἀλλοίωσι, ἐξ αἰτίας τῆς πεπερα- 
σμένης ἀκινησίας, [δηλαδὴ τοῦ 
χώρου] τοῦ κόσμου καὶ ἐξ αἰτίας 
τῆς ὁρμητικῆς κινήσεως τοῦ χρό- 
νου, διὰ τῆς μεταβολῆς. Ὅταν 
ὅμως φθάσῃ στὸν Θεό, ἕνεκα τοῦ 
[ότι εἶναι] φυσυςὴ Μονάδα Ἐκεῖ- 
νος, στὸν ὁποῖο ἔχει φθάσει, θὰ 
ἀποκτήσῃ ἀκίνητη ἀκινησία καὶ 
ἀμετακίνητη ταυτοκινησίαό, ποὺ 
θὰ γίνεται ἀῑδίως γύρω ἀπὸ τὸ 
Ἴδιο καὶ Ἕνα καὶ Μόνο, τὴν ὁποία 
ἡ λογικὴ ἀναγνωρίζει, ὅτι [αὐτὸ] 
εἶναι ἡ ἄμεση μόνιμη ἐγκατά- 
στασι γύρω ἀπὸ τὸ πρῶτο Αἴτιο 
ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ἔχουν δηµιουρ- 
γηθῆ ἀπ᾿ Αὐτό. 

49. Μυστήριο Πεντηκοστῆς εἶναι ἡ 
ἄμεση ἕνωσι μὲ τὴν [θεία] Πρόνοια 
ἐκείνων, ποὺ προνοοῦνται [ἀπ᾽ Αὐ- 
τή]: δηλαδή, ἡ ἕνωσι τῆς φύσεως 
μὲ τὸν Λόγο, σύμφωνα μὲ τὸν 
σκοπὸ τῆς [θείας] Προνοίας, στὸν 
ὁποῖο [σκοπὸ] δὲν ὑπάρχει ἐντε- 
λῶς καμία ἔκφρασι χρόνου καὶ γε- 
νέσεως. Καὶ πάλι «σάλπιγγα» δική 
μας εἶναι ὁ Λόγος, ἐπειδὴ μᾶς κη- 
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τους ἡμῖν ἐνηχούμενος γνώ- 
σεις. Ἰλασμὸς δέ”, ὥς ἐν αὐτῷ 
τὰ ἡμέτερα, καθ᾽ ἡμᾶς γενό- 
μενος, διαλύων ἐγκλήματα: 
καὶ τῆ δωρεᾷ τῆς χάριτος ἐν 
Πνεύματι, τὴν ἁμαρτήσασαν 
φύσιν θεοποιῶν. Σκηνοπηγία 
δέ, ὡς τῆς ἡμῶν κατὰ τὴν 
θεομίµητον ἕξιν περὶ τὸ κα- 
λὸν ἀτρεψίας πρᾶξις, καὶ ὁ 
τῆς ἀθανασίας [τεςίε: πρὸς 
ἀθανασίαν]: μεταποιήσεως 
συνεκτικὸς δεσμός. 

ν΄. Ὁ ψιλαῖς ταῖς ἐναίμοις 
χαίρων θυσίαις, περὶ τὰ πά- 
θη σπουδάζειν ὡς ἐμπαθής 
παρασκευὰζει τοὺς θύον- 
τας. Φιλεῖ γὰρ χαίρειν τὸ 
γνησίως σέβον, οἷς χαίρει 
τὸ προσκυνούμενον. Ὅθεν 
θυσίας οἶδεν ὁ λόγος, τήν 
τῶν παθῶν μᾶλλον σφαγὴν 
καὶ τὴν τῶν φυσικῶν δυνά- 
µεων προσαγωγήν' ὧν, τοῦ 
μὲν λόγου, τύπος ἐστὶν ὁ 
κριός’: τοῦ δὲ θυμοῦ, φέρει 
σύμβολον ὁ ταῦρος;;' τῆς δὲ 
ἐπιθυμίας, ἡ αἴξ’ ὑπάρχει 
δήλωσις. 

να΄. Θυσίας πνευματικὰς εἷ- 
ναι γινώσκομεν, οὐ μόνον 
τὴν τῶν παθῶν νέκρωσιν 
σφαττομένων τῇ μαχαίρᾳ 
τοῦ Πνεύματος, ὅπερ ἐστὶ 











ούττει τὶς θεῖες καὶ ἄρρητες γνώ- 
σεις. [Εἶναι] καὶ «Ἐξιλασμὸς» [ὁ Λό- 
γος], ἐπειδὴ διαλύει διὰ τοῦ Ἑαυτοῦ 
Του τὰ δικά µας ἐγκλήματα, ἀφοῦ 
ἔγινε ὅμοιος μ᾿ ἐμᾶς: καὶ θεοποιών- 
τας διὰ τῆς δωρεᾶς τῆς Χάριτος ἐν 
[Ἁγίω] Πνεύματι τὴν [ἀνθρωπίνη] 
φύσι, ἡ ὁποία ἁμάρτησε. Ἐπίσης, 
[εἶναι ὁ Λόγος] «Σκηνοπηγία», διότι 
[σ᾽ Αὐτὸν συνίσταται] ἡ πραγµατο- 
ποίησι τῆς δικῆς µας ἀτρεψίας, ὅσον 
ἀφορᾶ τὸ καλό, ἐπὶ τῇ βάσει τῆς Θε- 
Ομιμήτου καταστάσεως, [τὴν ὁποία 
σταθεροποιοῦµε] καὶ ὁ συνεκτικὸς 
δεσμὸς τῆς μεταποιήσεώς [μας] πρὸς 
τὴν ἀθανασία. 

50. Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος χαίρεται μὲ τὶς 
ψιλὲς [ἄνευ πνευματικοῦ περιεχο- 
μένου] θυσίες τοῦ αἵματος [τοῦ Νό- 
μου], ὡς ἐμπαθής, καθιστᾶ ἐκεί- 
νους, ποὺ θυσιάζουν, νὰ καταγίνων- 
ται γύρω ἀπὸ τὰ πάθη. Διότι ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο λατρεύει γνήσια, ἆγα- 
πᾶ νὰ χαίρεται μὲ ἐκεῖνα, μὲ τὰ 
ὁποῖα χαίρεται ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο προ- 
σκυνεῖται. Ἑπομένως, ὁ Λόγος ἀνα- 
γνωρίζει ὡς θυσίες, περισσότερο 
τὴν σφαγὴ τῶν παθῶν καὶ τὴν προ- 
σφορὰ τῶν φυσηκῶν δυνάμεων: τῶν 
ὁποίων [φυσικῶν δυνάμεων] τύπος 
εἶναι τοῦ μὲν λόγου [τῆς λογικῆς 
δυνάμεως τῆς ψυχης] τὸ κριάρι, τοῦ 
δὲ θυμοῦ τὸ σύμβολο Φέρει ὁ ταῦ- 
ρος, ἐνῶ ἢ αἶγα εἶναι δήλωσι τῆς ἐπι- 
θυμίας. 

51. Γνωρίζομε, ὅτι θυσίες πνευματικὲς 
εἶναι ὄχι µόνο ἡ νέκρωσι τῶν παθῶν, 
ποὺ σφάζονται μὲ τὴν μάχαιρα τοῦ 
[Παναγίου] Πνεύματος, τὸ ὁποῖο ἀκρι- 
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ῥῆμα Θεοῦ», καὶ πάσης τῆς 
ἐν σαρκὶ ζωῆς, ὡς αἵματος 
τὴν κατὰ πρόθεσιν κένωσιν 
ἢ χύσιν, ἀλλὰ καὶ τῶν κα- 
τὰ φιλοσοφίαν ἡθῶν, καὶ 
πασῶν τῶν κατὰ φύσιν δυ- 
νάμεων προσαγωγὴν ἀφιε- 
ρουμένων Θεῷ, καὶ τῷ πυ- 
ρὶ τῆς ἐν Πνεύματι χάριτ- 
ος πρὸς τὴν θείαν λῆξιν ὁ- 
λοκαυτουμένων. 

νβ΄. Ὁ χοϊκὸς νοῦς τῆς Γρα- 
φῆς κρατῶν τῆς ψυχῆς, τοὺς 
φυσικοὺς ἀποβάλλεται λό- 
γους, τῇ παραχρήσει τῶν 
κατὰ φύσιν δυνάμεων αὐ- 
τοὺς ἐξαφανίζων. Οὗτος γὰρ 
ζῶν, ἐπ᾽ ἀληθείας συντε- 
λεῖ, καὶ διώκει, καὶ ἀπόλ- 
λυσι, σαρκὶ μόνη τὸν νόμον 
περιγράφων, καὶ τοὺς κα- 
τὰ φύσιν φημὶ λόγους, καὶ 
λογισμούς, τιμῶν ὡς θεῖα 
τὰ πάθη τῆς ἀτιμίας, ἅπερ 
οἱ κατὰ φύσιν λογισμοί, λαμ- 
βάνοντες ἄδειαν ὑπὸ τοῦ νό- 
μου τοῦ πνεύματος, ἀπο- 
κτείνουσιν ἐπὶ τὸ αὐτό, καὶ 
θανατοῦσιν. 

νγ΄. Ἆμα τις τὴν τῶν ἀρε- 
τῶν λογικῶς μετέλθηζ φι- 
λοσοφίαν, ἅμα καὶ τὴν τῶν 
Γραφῶν πρὸς τὸ πνεῦμα φυ- 
σικῶς μετήνεγκεν ἐκδοχήν, 











βῶς εἶναι ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ 
[καὶ] ἡ ἐκ προθέσεως κένωσι ἢ ἡ ἔκ- 
χυσι [τὸ ἄδειασμα] ὁλοκλήρου τῆς 
σαρκικῆς ζωῆς, ὅπως τὸ αἷμα [στὶς 
ἀντίστοιχες θυσίες]. Ἐπίσης [πνευ- 
ματικὲς θυσίες εἶναι] καὶ ἡ προσφο- 
ρὰ τῶν συμφώνων μὲ τὴν [ἐν Χρι- 
στῷ] φιλοσοφία ἠθῶν καὶ ὅλων 
τῶν κατὰ φύσι δυνάμεων, ποὺ ἀφι- 
ξρώνονται στὸν Θεὸ καὶ γίνονται ὁ- 
λοκαυτώματα μὲ τὸ πῦρ τῆς θείας 
ἐν [Ἁγίῳ] Πνεύματι Χάριτος, μὲ 
σκοπὸ τὴν θεία κατάληξι [τὴν τε- 
λείωσι]. 

52. Ὁ γήϊνος νοῦς τῆς Γραφῆς, ὅταν 
κυριαρχῆ στὴν ψυχή, ἀποβάλλει 
τοὺς φυσικοὺς λόγους [τοὺς λόγους 
τῆς φύσεως], ἐπειδὴ τοὺς ἐξαφανί- 
ζει μὲ τὴν παράχρησι [τὴν ἐσφαλ- 
μένη χρῆσι] τῶν κατὰ φύσιν δυνά- 
µεων. Διότι, ὅταν αὐτὸς [ὁ γήϊνος 
νοῦς τῆς Γραφῆς] ζῇ, καταστρέφει 
ἀληθινὰ καὶ διώκει καὶ ἀφανίζει 
καὶ τοὺς κατὰ φύσιν, λέγω, λόγους 
καὶ τοὺς λογισμούς, ἐπειδὴ περιορί- 
ζει τὸν Νόμο μόνο στὴν σάρκα, κα- 
θὼς σέβεται ὡς θεῖα τὰ πάθη τῆς 
ἀτιμίας, τὰ ὁποῖα ἀκριβῶς οἱ κατὰ 
φύσιν λογισμοί, ἀποκτώντας ἀφο- 
βία ἀπὸ τὸν νόµο τοῦ Πνεύματος, 
ἐξολοθρεύουν διαμιᾶς καὶ [τὰ] 0α- 
νατώνουν. 

55. Τὴν ἴδια στιγµή, ποὺ κάποιος ἀκο- 
λουθήση λογικῶς τὴν φιλοσοφία τῶν 
ἀρετῶν, ταυτοχρόνως ἔχει μεταδώ- 
σει, φυσυκῶς, τὸ νόημα τῶν Γραφῶν, 
σύμφωνα μὲ τὸ [Πανάγιο] Πνεῦμα, 
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ἓν καινότητι πνεύματος πρα- 
κτικῶς διὰ τῶν ὑψηλῶν Θε- 
ωρημάτων τῷ Θεῷ λατρεύ- 
ων, καὶ οὐ παλαιότητι γράμ- 
ματος”, διὰ τῆς κατ αἴσθη- 
σιν πρὸς σῶμα ταπεινοτέ- 
ρας τοῦ νόμου παραδοχῆς, 
τροφεὺς παθῶν κατὰ τοὺς 
Ἰουδαίους γενόμενος, καὶ 
ἁμαρτίας θεραπευτής. 

νδ΄. Άμα τις παύσεται κατ᾽ 
αἴσθησιν πρὸς σῶμα τὴν 
Γραφὴν ἐκδεχόμενος, ἅμα 
καὶ πρὸς τὸ πνεῦμα κατὰ 
νοῦν διὰ μέσης ἀνατρέχει 
τῆς φύσεως: ἐκεῖνα πράτ- 
των πνευματικῶς, ἅπερ σω- 
ματικῶς ὁ Ἰουδαῖος ἔπιτε- 
λῶν ἔχει τὸν Θεὸν ὀργιζό- 
μενον. 

νε’. Πᾶς νοῦς κατὰ Θεὸν ὑ- 
ψηλὸς καὶ μετέωρος, κατὰ 
τὸ αὐτό, τὴν τε τῶν παθῶν 
κατασφάττει ἐνέργειαν, καὶ 
τὴν τῶν λογισμῶν ἀσχήμο- 
να κίνησιν: πρὸς δέ, καὶ τοὺς 
κατὰ παράχρησιν τῆς τῶν 
αἰσθήσεων ἐνεργείας τρό- 
πους ἀκολὰστους. Ἀναιροῦν- 
ται γὰρ τὰ πάθη ὑπὸ τῶν 
ὑψηλῶν τῆς φύσεως λογι- 
σμῶν, κατὰ τὴν ὑψηλὴν Θε- 
ωρίαν θριαμβευόμενα. 

νς΄. Τὸ κράτος τῆς ἁμαρτίας, 











λατρεύοντας ἐμπράκτως τὸν Θεό, 
διὰ τῶν ὑψηλῶν θεωρημάτων, 
μὲ τὴν ἀνακαίνισι τοῦ Πνεύμα- 
τος καὶ ὄχι μὲ τὴν παλαιὰ [κατά- 
στασι] τοῦ γράμματος [τοῦ Νό- 
μου, ὅπου], μὲ τὴν πιὸ ταπεινὴ 
ἀποδοχὴ τοῦ Νόμου, βάσει τῆς 
σχετικῆς μὲ τὸ σῶμα αἰσθήσε- 
ως, [αὐτὸς] ἀνατρέφει τὰ πάθη, 
ὅπως οἱ Ἰουδαῖοι, καὶ ὑπηρετεῖ 
ἁμαρτίες. 

54. Τὴν ἴδια στιγμή, ποὺ κάποι- 
ος θὰ παύσῃ νὰ κατανοῇ τὴν Γρα- 
φὴ μὲ βάσι τὴν σχετησὴ μὲ τὸ σῶ- 
μα αἴσθησι, ταυτοχρόνως ὁπῶ- 
σδήποτε, θὰ ἀνυψώνεται μὲ τὸν 
νοῦ [του] διὰ μέσου τῆς φύσεως 
καὶ πρὸς τὸ πνεῦμα, πράττον- 
τας πνευματικῶς ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
ἀκριβῶς ἐπιτελώντας σωματι- 
κῶς ὁ Ἰουδαῖος, κάνει τὸν Θεὸ 
νὰ ὀργίζεται. 

55. Κάθε νοῦς κατὰ Θεὸν ὑψηλὸς 
καὶ μετάρσιος, ἐξολοθρεύει ταυ- 
τοχρόνως, καὶ τὴν ἐνέργεια τῶν 
παθῶν καὶ τὴν ἀπρεπῆ κίνησι 
τῶν λογισμῶν”: ἐπιπλέον δὲ καὶ 
τοὺς ἀκολάστους τρόπους, ἕνε- 
κα παραχρήσεως τῆς ἐνεργείας 
τῶν αἰσθήσεων. Διότι ἀναιροῦν- 
ται τὰ πάθη ἀπὸ τοὺς ὑψηλοὺς 
λογισμοὺς τῆς φύσεως, ὅταν κα- 
τανικῶνται διὰ τῆς ὑψηλῆς [πνευ- 
ματικῆς] θεωρίας. 

56. Τὴν κυριαρχία τῆς ἁμαρτίας, 
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ἤγουν τὸ φρόνημα τῆς σαρ- 
κός, ἡ χάρις ἀφανίζειν πέ- 
φυκε τοῦ Ἁγίου Βαπτίσμα- 
τος, καὶ ἡ κατ᾽ ἐνέργειαν 
ὑπακοὴ τῶν θείων ἐντολῶν, 
ἀποκτείνειν τῇ μαχαίρᾳ τοῦ 
Πνεύματος”, ἤγουν τῷ ῥή- 
ματι τῆς θείας ἐν πνεύματι 
γνώσεως, βοῶσα μυστικῶς 
πρὸς τὸ πάθος τῆς ἁμαρτί- 
ας, ὡς ὁ Μέγας πρὸς τὸν 
Ἄγαγ Σαμουήλ: ἀνθ᾽ ὧν ἠτέ- 
κνωσε γυναῖκας ἡ μάχαιρά 
σου, ἀτεκνωθήσεται σήμε- 
ρον ἐκ γυναικῶν ἡ μήτηρ 
σου”, 

νζ΄. Πολλὰς τὸ πάθος τῆς 
γαστριμαργίας, ὡς ἐν μα- 
χαίρᾳ τῷ λείῳ τῆς ἡδονης 
λογισμῷ, ἠτέκνωσεν ἀρε- 
τάς. Τῆς μὲν γὰρ σωφροσύ- 
νης, διὰ τῆς ἀκρασίας ἀπο- 
κτείνει τὰ σπέρματα: τῆς δι- 
καιοσύνης δέ, διὰ τῆς πλε- 
ονεξίας διαφθείρει τὴν ἰσο- 
τιμίαν: τῆς φιλανθρωπίας 
δέ, διὰ τῆς φιλαυτίας τὴν ἐκ 
φύσεως διατέμνει συνέχει- 
αν’ καί, συντόμως εἰπεῖν, 
πάντων τῶν κατ ἀρετὴν 
γεννημάτων ἀναιρετικόν 
ἐστι τῆς γαστριμαργίας τὸ 
πάθος. 

νη΄. Τὸ τῆς γαστριμαργίας 








δηλαδή, τὸ φρόνημα τῆς σαρκός, 
ἔχει φυσικῶς τὸ ἰδίωμα νὰ ἀφανίζη 
ἢ Χάρι τοῦ Ἁγίου Βαπτίσματος καὶ 
ἢ ἔμπρακτος ὑπακοὴ τῶν θείων ἐν- 
τολῶν νὰ [τὸ] θανατώνῃ μὲ τὴν μά- 
χαιρα τοῦ [Παναγίου] Πνεύματος, 
δηλαδή, μὲ τὸν λόγο τῆς ἐν [Ἁγίῳ] 
Πνεύματι θείας γνώσεως [στὴν 
Ἁγία Γραφή], ἡ ὁποία βοᾶ µυστι- 
κῶς πρὸς τὸ πάθος τῆς ἁμαρτίας, 
ὅπως ὁ Μέγας Σαμουἡλ πρὸς τὸν 
Ἄγαγ: «τὸ μαχαίρι σου ἔκανε ἄτε- 
κνες τὶς γυναῖκες, [δηλαδή, τὶς µη- 
τέρες ἐκείνων] ἀντὶ τῶν ὁποίων, σή- 
μερα θὰ γίνῃ ἄτεκνη ἡ μητέρα σου 
ἀνάμεσα στὶς γυναῖκες. [Δηλαδή, 
τὸ μαχαίρι τῆς ἁμαρτίας ἔκανε ἄτε- 
κνες - ἀνενέργητες τὶς θεῖες ἐντο- 
λές, ἀντὶ τῶν ὁποίων σήμερα, μὲ 
τὴν μάχαιρα τοῦ Παναγίου Πνεύ- 
ματος, θὰ μείνῃ ἄτεκνο τὸ πάθος, 
ποὺ γεννᾶ τὴν ἁμαρτία.] 

57. Τὸ πάθος τῆς γαστριμαργίας 
ἄφησε ἄτεκνες πολλὲς ἀρετές, μὲ 
τὸν γλοιώδη λογισμὸ τῆς ἡδονῆς, 
σὰν μὲ μαχαίρι. Διότι, μὲ τὴν άκρα- 
σία, σκοτώνει τὰ σπέρματα τῆς σω- 
φροσύνης: καὶ μὲ τὴν πλεονεξία, δι- 
αφθείρει τὴν ἰσότιμη ἀπόδοσι τῆς 
δικαιοσύνης: ἐνῶ μὲ τὴν φιλαυτία, 
διασπᾶ τὴν ἐκ τῆς [ἀνθρωπίνης] 
φύσεως συνεχῆ ἄσκησι τῆς φιλαν- 
θρωπίας: καί, γιὰ νὰ μιλήσω σύν- 
τομα, τὸ πάθος τῆς γαστριμαργίας 
εἶναι καταστρεπτικὸ ὅλων τῶν καρ- 
πῶν τῆς ἀρετῆς. 

58. Τὸ πάθος τῆς γαστριμαργίας 
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πάθος πάντα τὰ θεῖα τῶν 
ἀρετῶν ἀποκτείνει γεννή- 
ματα, αὐτὸ δέ, τῆ τε χάριτι 
τῆς πίστεως, καὶ τῇ ὑπα- 
κοῇ τῶν θείων ἐντολών, διὰ 
τοῦ κατὰ τὴν γνῶσιν ἀπο- 
κτείνεται λόγου. 

νθ'.Φῶς ἐστιν ὥς ἀληθῶς 
ἐθνῶν ὁ Κύριος ἡμῶν”, ἀπο- 
καλύπτων αὐτοῖς διὰ τῆς 
ἀληθοῦς ἐπιγνώσεως, τοὺς 
τῷ ζόφῳ τῆς ἀγνοίας ἐπι- 
μεμυκότας ὀφθαλμοὺς τῆς 
διανοίας, καὶ θείας ἀγωγῆς 
πάλιν ἑτοιμάσας ἑαυτὸν - 
τοῖς πιστοῖς λαοῖς, ἀγαθὸν 
ἀρετῆς ἐξομπλάριον προ- 
σώπου τοῦ κατ᾽ ἀρετήν, ὑπο- 
γραμμὸς αὐτοῖς γενόμενος, 
καὶ ὑποτύπωσις, πρὸς ὃν 
ἀφορῶντες ὡς ἀρχηγὸν τῆς 
σωτηρίας ἡμῶν, τὰς ἀρετὰς 
κατὰ μίμησιν ὥς ἡμῖν ἐστι 
δυνατὸν κατορθοῦμεν διὰ 
τῆς πράξεως. 

ἕ΄. Πᾶς ὁ διὰ φθόνον μισῶν, 
καὶ κακῶς διαθρυλλῶν ταῖς 
διαβολαῖς τὸν ἐν τοῖς ἀγῶ- 
σι τῶν ἀρετῶν, καὶ τῆ περι- 
ουσίᾳ τοῦ λόγου τῆς πνευµα- 
τικῆς γνώσεως δυνατότερον, 
Σαούλ. ἐστι πονηρῷ καταπνι- 
γόμενος πνεύματι”, μὴ φέ- 
ρων τὸ κλέος τῆς κατ᾽ ἀρε- 








φονεύει ὅλα τὰ θεῖα γεννήματα 
τῶν ἀρετῶν, αὐτὸ δὲ φονεύεται 
καὶ ἀπὸ τὴν Χάρι τῆς πίστεως 
καὶ ἀπὸ τὴν ὑπακοὴ τῶν θείων 
ἐντολῶν, μέσῳ τοῦ σύμφωνου 
πρὸς τὴν [θεία] γνῶσι λόγου. 
59. Ὁ Κύριός μας εἶναι ἀληθινὰ 
τὸ φῶς τῶν ἐθνῶν, διότι διανοίγει 
σ᾽ αὐτά, μὲ τὴν ἀληθινὴ [θεία] 
γνῶσι τοὺς ὀφθαλμοὺς τῆς δια- 
νοίας, οἱ ὁποῖοι εἶναι κλειστοὶ 
ἀπὸ τὸ πυκνὸ σκοτάδι τῆς ἀγνω- 
σίας [τοῦ Θεοῦ], καὶ πάλι διότι 
ἑτοίμασε τὸν Ἑαυτό Του γιὰ τοὺς 
πιστοὺς λαοὺς ἀγαθὸ ὑπόδει- 
γµα θείας διαγωγῆς, ἀφοῦ ἔγινε 
σ᾽ αὐτοὺς τὸ πρότυπο τοῦ συµ- 
φώνου μὲ τὴν ἀρετὴ ἀνθρώπου 
καὶ παράδειγµα πρὸς τὸν Ὁποῖο, 
στρέφοντας τὸ βλέμμα, ὡς ἀρ- 
χηγὸ τῆς σωτηρίας µας, κατορ- 
θώνομε, κατὰ μίμησί [Του], ὅσο 
μᾶς εἶναι δυνατόν, τὶς ἀρετὲς διὰ 
τῆς πράξεως [ἐμπράκτως]. 

60. Καθένας, ὁ ὁποῖος ἀπὸ φθό- 
νο μισεῖ καὶ κακῶς δυσφημίζει 
μὲ διαβολὲς ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος [εἶναι] δυνατότερος στοὺς 
ἀγῶνες τῶν ἀρετῶν καὶ στὸν 
πλοῦτο τοῦ λόγου τῆς πνευ- 
ματικῆς γνώσεως, εἶναι Σαούλ, 
ὁ ὁποῖος καταπνίγεται ἀπὸ τὸ 
πονηρὸ πνεῦμα, καθώς δὲν ἀν- 
τέχει τὴν δόξα τῆς μακαριό- 
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τὴν καὶ γνῶσιν εὐδαιμονί- 
ας τοῦ κρείττονος: καὶ διὰ 
τοῦτο πλέον μαινόμενος, ὅτι 
μὴ δύναται τὸν εὐεργέτην 
διαχειρίσασθαυ”. Πολλάκις 
δὲ καὶ αὐτὸν ἀποπέμπεται 
πικρῶς τὸν φίλτατον Ἰωνά- 
θαν”', τὸν ἔμφυτον λέγω κα- 
τὰ συνείδησιν λογισμόν, τὸ 
ἄδικον μῖσος ἐλέγχοντα, καὶ 
τοῦ μισουμένου φιλαλήθως 
ἀφηγούμενον τὰ κατορθώ- 
ματα. 

ξα΄. Παρακαλέσωμεν καὶ 
ἡμεῖς τὸν νοητὸν Δαβίδ, ἐπη- 
χῆσαι τῇ κιθάρᾳ τῆς πνευ- 
ματικῆς θεωρίας καὶ γνώ- 
σεως, ἐπιληπτευόμενον τοῖς 
ὑλικοῖς τὸν ἡμέτερον νοῦν, 
καὶ ἀπελάσαι τὸ [τεεἰε: τὸν]!' 
πονηρὸν τῆς πρὸς αἴσθησιν 
ὑλικῆς περιπετείας, ἵνα δυ- 
νηθῶμεν νοῆσαι τὸν νόμον 
πνευματικῶς, καὶ τὸν ἐν 
αὐτῷ κεκρυμμένον λόγον 
μυστικῶς εὑρεῖν, καὶ κτῆμα 
ποιήσασθαι διαρκὲς πρὸς 
ἐφόδιον ζωης ἀϊδίου. 

ξβ΄. Πᾶς ὁ σωτηρίας ἐρῶν, 
ἢ πράξει πάντως ἢ θεωρίᾳ 
προσανέχει. Ἀρετῆς γὰρ καὶ 
γνώσεως χωρίς, οὐδαμῶς 
οὐδεὶς πώποτε τυχεῖν σωτη- 
ρίας δεδύνηται. Εἴπερ ἀρε- 

















τητος τοῦ καλλίτερου στὴν ἀρε- 
τὴ καὶ τὴν [θεία] γνῶσι καὶ γι αὐ- 
τὸ περισσότερο μαίνεται, διότι δὲν 
μπορεῖ νὰ ἔχῃ στὰ χέρια του ἐκεῖ- 
νον, ποὺ ἐργάζεται τὰ καλά. ΠΟλ- 
λὲς φορές μάλιστα ἀποστρέφε- 
ται μὲ τρόπο ὀξὺ καὶ αὐτὸν τὸν 
πολυαγαπημένο Ἰωνάθαν, ἐννοῶ 
[δηλαδὴ] τὸν ἔμφυτο στὴν συνεί- 
δησι λογισμό, ὁ ὁποῖος ἐλέγχει τὸ 
ἄδικο μῖσος καὶ ἀφηγεῖται μὲ φι- 
λαλήθεια τὰ κατορθώματα ἐκεί- 
νου, ποὺ μισεῖται. 

61. Ἂς παρακαλέσωμε καὶ ἐμεῖς 
τὸν νοητὸ Δαυΐδ, νὰ ἀντιλαλήσῃ 
τὴν κιθάρα τῆς πνευματικῆς Θε- 
ωρίας καὶ γνώσεως στὸν νοῦ μας, 
ὁ ὁποῖος γίνεται σὰν ἐπιληπτι- 
κὸς μὲ τὰ ὑλικά, καὶ νὰ ἐξορίσῃ τὸ 
πονηρὸ [πνεῦμα] τῆς ἐμπλοκῆς 
τῆς αἰσθήσεως μὲ τὰ ὑλικά, γιὰ 
νὰ µπορέσωμε νὰ ἐννοήσωμε τὸν 
Νόμο πνευματικῶς καὶ νὰ εὕρω- 
µε τὸν μυστικῶς κρυμμένο μέσα 
σ᾽ αὐτὸν Λόγο καὶ νὰ [Τὸν] ἀπο- 
κτήσωμε, ὡς διαρκὲς ἐφόδιο, γιὰ 
τὴν ἀῑδιο ζωή. 

62. Ὁ καθένας, ὁ ὁποῖος ἐπιθυ- 
μεῖ τὴν σωτηρία του, ἀφοσιώ- 
νεται ἢ στὴν πρᾶξι ἡ στὴν θεω- 
ρία. Διότι χωρὶς τὴν ἀρετὴ καὶ 
τὴν [θεία] γνῶσι, κανεὶς ποτὲ μὲ 
κανέναν τρόπο, δὲν μπορεῖ νὰ 
κατορθώσῃ τὴν σωτηρία. Ἑφό- 
σον, ἀφ᾽ ἑνὸς [χαρακτηριστικὀ] 
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τῆς μέν, τὸ τάσσειν τὴν τοῦ 
σώματος κίνησιν, οἷον χαλι- 
νῷ τινι τῷ ὀρθῷ λογισμῷ 
τῆς πρὸς ἀτοπίαν φορᾶς ἐπι- 
στηµόνως ἀναχαιτιζούσης: 
θεωρίας δέ, τὸ τὰ καλῶς νο- 
ηθέντα τε καὶ κριθέντα ἐμ- 
φᾠρόνως αἱρεῖσθαι ψηφίζε- 
σθαι. 

ἕγ΄. Ἐπειδὴ νοερὸν μέν ἐστι 
τὸ νοοῦν, νοητὸν δὲ τὸ νοού- 
μενον, τροφὴ δὲ καὶ οἷον σύ- 
στασις τοῦ νοοῦντος τὸ νοού- 
μενον: εἰκότως ὁ Θεὸς ἅτε 
νόων ὄντων τῶν ἀσωμάτων 
αὐτὸς νοούμενος, καὶ νοη- 
τὸς αὐτοῖς καθ᾽ ὅσον ἀφι- 
κνοῦνται γινόμενος, ἔσωθεν 
αὐτοὺς ἑλλάμπει τοῦ νοῦ 
νοοῦντός τε καὶ τρεφομένου. 
ἕδ΄. Ἕτερόν ἐστι νοητόν, καὶ 
ἕτερον νοερόν, τὸ γὰρ νοη- 
τόν, τροφὴ οἷα τις, ὡς εἴρη- 
ται, τοῦ νοεροῦ ἐστιν. Εἴπερ 
τὸ νοούμενον, ὅ ἐστι νοητόν, 
μεῖζόν ἐστι καὶ προεπινοού- 
μενον τοῦ νοοῦντος, ὅ ἐστι 
νοερόν. Νοερὰ γὰρ λέγεται 
ὅσα διὰ τὸ νοῦς εἶναι νοεῖ, 
τὰ ὑπερκείμενα νοητά. Νο- 
ητὸν γάρ ἐστι τὸ νοούμενον, 
ὅπερ καὶ τροφή ἐστι τοῦ νο- 
εροῦ, ἤτοι τοῦ νοοῦντος. 
ξε’. Ἱστέον ὡς ἔχει τὰ αἰπι- 








τῆς ἀρετῆς [εἶναι] τὸ νὰ καθορίζη τὴν 
κίνησι τοῦ σώματος μὲ τὸν ὀρθὸ λο- 
γισμό, σὰν μὲ κάποιο χαλινάρι κα- 
θώς ἀναχαιτίζει, κατὰ τὸν τρόπο τῆς 
[πνευματικῆς] ἐπιστήμης, τὴν σφο- 
δρὴ κίνησι πρὸς τὴν ἀτοπία: ἀφ᾽ ἑτέ- 
ρου ἡ θεωρία [εἶναι] ἡ ἀπόφασι νὰ 
ἐπιλεγοῦν ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα καὶ κα- 
λῶς ἐννοήθηκαν καὶ μὲ φρόνησι ἀπο- 
φασίστηκαν. 

63. Ἐπειδὴ ἐκεῖνο μέν, τὸ ὁποῖο νοεῖ 
εἶναι νοερὸ [ἱκανὸ νὰ νοῇ], ἐκεῖνο δέ, 
τὸ ὁποῖο νοεῖται, εἶναι νοητὸ [ἱκανὸ 
νὰ νοηθη], ἐνῶ τροφὴ καὶ κάτα κά- 
ποιο τρόπο συστατικὸ ἐκείνου, ποὺ 
νοεῖ [εἶναι] ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο νοεῖται: 
εὐλόγως ὁ Θεός, λόγῳ τοῦ ὅτι Αὐτὸς 
ὁ Ἴδιος νοεῖται ἀπὸ τοὺς νόες, οἱ ὁποῖ- 
οι εἶναι ἀσώματοι, καὶ γίνεται σ᾽ αὐ- 
τοὺς νοητὸς [ἱκανὸς νὰ νοηθη], στὸ 
βαθμό, ποὺ ἔρχονται σὲ σχέσι μαζί 
Του, τοὺς φωτίζει ἐσωτερικά, διότι ὁ 
νοῦς καὶ νοεῖ καὶ τρέφεται [ἀπὸ τὸν 
Θεό]. 

64. Ἄλλο εἶναι τὸ νοητὸ [αὐτό, ποὺ εἷ- 
ναι ἱκανὸ νὰ νοηθῆ] καὶ ἄλλο τὸ νο- 
ερὸ [αὐτό, ποὺ εἶναι ἱκανὸ νὰ νοῇ]. 
Διότι τὸ νοητὸ εἶναι, ὅπως ἔχει λεχθῆ, 
σὰν κάποια τροφὴ τοῦ νοός. Ἑπομέ- 
νως, ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο νοεῖται, τὸ ὁποῖο 
εἶναι νοητό, εἶναι ἰσχυρότερο καὶ γί- 
νεται ἀντικείμενο τῆς νοήσεως πρὶν 
ἀπὸ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο νοεῖ, τὸ ὁποῖο 
εἶναι νοερό. Διότι νοερὰ λέγονται, ὅσα 
ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι εἶναι νόες, νοοῦν τὰ 
νοητά, τὰ ὁποῖα βρίσκονται ὑπεράνω 
[τῶν νόων]. Διότι νοητὸ εἶναι ἐκεῖνο, τὸ 
ὁποῖο νοεῖται, τὸ ὁποῖο ἀκριβῶς εἶναι 
καὶ τροφὴ τοῦ νοεροῦ, δηλαδὴ ἐκεί- 
νου, τὸ ὁποῖο νοεῖ. 

65. Πρέπει νὰ γνωρίζωμε, ὅτι τὰ αἰτι- 
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ατά, τὰς τῶν αἰτιῶν ἐνδε- 
χομένας εἰκόνας. Αἰτιατὰ 
γάρ ἐστι πάντα τὰ παρα- 
χθέντα εἰς κτίσιν: αἴτια δὲ 
τὰ παραγαγόντα. Οὐδεμία 
δὲ ἐμφέρεια πρὸς ἄλληλα, 
αἰτίων, φημί, καὶ αἰτιατῶν. 
ἐς. Δέον εἰδέναι τὸν καθ᾿ 
ἡμᾶς νοῦν, τὴν μὲν ἔχειν 
δύναμιν εἰς τὸ νοεῖν, δι᾽ ἧς 
τὰ νοητὰ βλέπει: τὴν δὲ 
ἕνωσιν ὑπεραίρουσαν τοῦ 
νοῦ τὴν φύσιν, δι᾽ ἧς συνά- 
πτεται πρὸς τὰ ἐπέκεινα 
ἑαυτοῦ. Κατὰ ταύτην οὖν 
τὰ θεῖα νοητέον, οὐ καθ᾽ 
ἡμᾶς: ἀλλ᾽ ὅλους ἑαυτούς, 
ὅλων ἑαυτῶν ἐξισταμένους, 
καὶ ὅλους Θεοῦ γινομένους. 
Κρεῖττον γὰρ εἶναι Θεοῦ, 
καὶ μὴ ἑαυτῶν. Οὕτω γὰρ 
ἔσται τὰ θεῖα δοτὰ τοῖς µε- 
τὰ Θεοῦ γινομένοις. 

ἑζ΄.: Ὁ νοῦς νοεῖν βουλό- 
μενος, κάτεισιν ἑαυτοῦ εἰς 
τὰς νοήσεις καταβαίνων. Αἱ 
γὰρ νοήσεις κατώτεραί εἰ- 
σι τοῦ νοοῦντος, ὡς νοού- 
μεναι, καὶ καταλαμβανόμε- 
ναι, καὶ σκεδασμὸς εἰκότως, 
καὶ μερισμὸς τῆς ἑνότητος 
τοῦ νοῦ αὐτοῦ. Ὁ μὲν γὰρ 
νοῦς ἁπλοῦς καὶ ἀμερής, αἱ 
δὲ νοήσεις παμπληθεῖς καὶ 








ατὰ [τὰ προκληθέντα ἐκ τῶν αἰτί- 
ων] ἔχουν κατὰ τὸ δυνατὸν τὶς εἰκό- 
νες τῶν αἰτίων. Διότι αἰτιατὰ στὴν 
δημιουργία εἶναι ὅλα ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα παρήχθησαν: ἐνῶ αἴτια [εἷ- 
ναι] ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα παρήγαγαν. 
Δὲν ὑπάρχει ὅμως καμία ὁμοιότητα 
τοῦ ἑνὸς πρὸς τὸ ἄλλο, λέγω [δη- 
λαδὴ] τῶν αἰτίων καὶ τῶν αἰτιατῶν. 
66. Πρέπεινὰ γνωρίζωμµε, ὅτι ὁ νοῦς 
μας τὴν μὲν δύναμι, διὰ τῆς ὁποί- 
ας βλέπει τὰ νοητὰ, [τὴν] ἔχει γιὰ 
νὰ νοῆ: τὴν δὲ ἕνωσι, διὰ τῆς ὁποίας 
ἑνώνεται μὲ τὰ πέρα ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό του, [τὴν ἔχει] γιὰ νὰ ὑπερυψώνη 
τὴν Φύσι τοῦ νοός. Κατὰ τοῦτο, λοι- 
πόν, τὰ θεῖα πρέπει νὰ νοοῦνται, 
ὄχι σύµφωνα μὲ τοὺς δικούς µας 
[τρόπους], ἀλλὰ ἀφοῦ ἐξέλθωμε 
ὁλόκληροι οἱ ἴδιοι ἀπὸ ὁλόκληρους 
τοὺς ἑαυτούς µας καὶ γίνωμε ὁλό- 
κληροι τοῦ Θεοῦ. Διότι [εἶναι] προ- 
τιμότερο νὰ εἴμαστε τοῦ Θεοῦ καὶ 
ὄχι τῶν ἑαυτῶν µας. Διότι σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ἔγιναν μαζὶ μὲ τὸν 
Θεό, θὰ δοθοῦν κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρό- 
πο τὰ θεῖα. 

67. Ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος θέλει νὰ νοῇ, 
κατεβαίνοντας στὶς νοήσεις, κατέρ- 
χεται τοῦ ἑαυτοῦ του. Διότι οἱ νοή- 
σεις εἶναι κατώτερες ἐκείνου, ποὺ 
νοεῖ, ἐπειδὴ νοοῦνται καὶ συλλαμ- 
βάνονται καὶ [συνιστοῦν], καθὼς εἷ- 
ναι ἑπόμενο, διασκορπισμὸ καὶ κα- 
τακερματισμὀ τοῦ ἰδίου νοός. Διότι 
ὁ μὲν νοῦς [εἶναι] ἁπλὸς καὶ ἀδιαίρε- 
τος, ἐνῶ οἱ νοήσεις πάμπολλες καὶ 
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σκεδασταί, καὶ οἷον εἴδη τοῦ 
νοῦ. Διὰ τοῦτο τὰ νοερά, 
τουτέστι τὰ νοοῦντα, ἐλάτ- 
τονά ἐστι τῶν νοητῶν, ἤγουν 
τῶν νοουμένων. Ἕνωσιν δέ 
φησι τοῦ νοῦ, καθὼς ἐν τοῖς 
ἑξῆς σαφέστερον λέγει, δι 
ἧς πρὸς τὰ ἐπέκεινα ἕαυ- 
τοῦ ἀνατείνεται, ἤγουν τῇ 
περὶ Θεοῦ προσβάλλει Θε- 
ωρίᾳ: τῷ πάντων ἐκστῆναι 
τῶν αἰσθητῶν καὶ νοητῶν, 
ἔτι δὲ καὶ τῆς οἰκείας κινή- 
σεως: εἶθ᾽ οὕτως τῆς θείας 
γνώσεως δέξασθαι τὴν ἀκτί- 
να. 

ξη΄. Εἰ κινεῖται ἀναλόγως 
ἑαυτῷ νοερῶς τὸ νοερόν, 
καὶ νοεῖ πάντως: εἰ δὲ νοεῖ, 
καὶ ἐρᾷ πάντως τοῦ νοηθέν- 
τος: οὐδὲ [τεείε: εἰ δὲ] ἐρᾷ, 
καὶ πάσχει πάντως τὴν πρὸς 


2 Ν 


αὐτὸ ὡς ἐραστὸν ἔκστασιν' 
εἰ δὲ πάσχει, δῆλον ὅτι καὶ 
ἐπείγεται: εἰ δὲ ἐπείγεται, 
καὶ ἐπιτείνει πάντως τὸ σφο- 
δρὸν τῆς κινήσεως: εἰ δὲ ἐπι- 
τείνει σφοδρῶς τὴν κίνησιν, 
οὐχ ἵσταται μέχρις ἂν γένη- 
ται ὅλον ἐν ὅλῳ τῷ ἐραστῷ, 
καὶ ὑφ᾽ ὅλον περιληφθῃ 
ἑκουσίως ὅλον, κατὰ προαί- 
ρεσιν τὴν σωτήριον περι- 
γραφήν δεχόμενον: ἵν᾽ ὅλον 





διασκορπιστικὲς καὶ τρόπον τινὰ 
μορφὲς τοῦ νοόςδ. Γι’ αὐτὸ τὰ νοε- 
ρά, δηλαδή, ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα νο- 
οὖν, εἶναι λιγώτερα ἀπὸ τὰ νοητά, 
δηλαδή, ἀπὸ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα νο- 
οὗνται. Διδάσκει δὲ [ὁ Ἅγιος Διο- 
νύσιος ὁ Ἀρεοπαγίτης] τὴν ἕνωσι 
τοῦ νοός, καθὼς σαφέστερα λέγει 
στὰ ἑπόμενα, διὰ τῆς ὁποίας [ὁ 
νοῦς] ἀνυψώνεται πρὸς τὰ ὑπερά- 
νω τοῦ ἑαυτοῦ του: δηλαδὴ [μᾶς] 
παραδίδει [ὁ Ἅγιος] τὴν σχετικὴ 6ε- 
ωρία τοῦ Θεοῦ [δηλαδὴ τὴν θεο- 
πτία]. [Μᾶς παραδίδει] τὴν ἔξοδο 
[τοῦ νοὸς] ἀπὸ ὅλα τὰ αἰσθητὰ καὶ 
τὰ νοητά, ἀκόμη δὲ καὶ ἀπὸ τὴν 
δική του κίνησι, καὶ ἔπειτα [μᾶς λέ- 
γει] ὅτι κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, θὰ δε- 
χθῇ ὁπωσδήποτε τὴν ἀκτῖνα τῆς 
θείας γνώσεως. 

68. Ἐὰν τὸ νοερὸ κινῆται, ἀνάλογα 
πρὸς τὸν ἑαυτό του, [δηλαδὴ] νος- 
ρά, ὁπωσδήποτε καὶ νοεῖ. Καὶ ἐὰν 
νοῦ, ὁπωσδήποτε καὶ ἀγαπᾶ ἐκεῖ- 
νο, τὸ ὁποῖο νοήθηκε. Ἐὰν δὲ ἀγαπᾷ, 
ὁπωσδήποτε καὶ πάσχει [παθαί- 
νει] τὴν σχετικὴ ἔκστασι πρὸς αὐὖ- 
τό, ὡς ποθητό. Ἐὰν δὲ πάσχῃ, [εἷ- 
ναι] φανερὸ ὅτι καὶ ἐπείγεται. Ἐὰν 
δὲ ἐπείγεται, ὁπωσδήποτε καὶ ἐπι- 
τείνει τὴν σφοδρότητα τῆς κινήσεως. 
Ἐὰν δὲ ἐπιτείνῃ σφοδρῶς τὴν κίνη- 
σι, δὲν σταματᾶ, μέχρι νὰ μπορέσῃ 
νὰ κατασταθῇ ὁλόκληρο [τὸ νοερὸ] 
μέσα σὲ ὅλο τὸ ποθητὸ καὶ ἀπ᾽ ὅλο 
[τὸ ποθητὸ] νὰ περιβληθῆ ἑκουσίως 
ὁλόκληρο [τὸ νοερό], μὲ τὸ νὰ δέχε- 
ται, ἕνεκα τῆς προαιρέσεώς του, τὸν 
σωτήριο καθορισμό: ὥστε ὁλόκληρο 
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ὅλῳ ποιωθη τῷ περιγρά- 
φοντι, ὡς μηδ᾽ ὅλως λοιπὸν 
βούλεσθαι ἐξ ἑαυτοῦ αὐτὸ 
ἐκεῖνο ὅλον γνωρίζεσθαι δύ- 
νασθαι τὸ περιγραφόμενον: 
ἀλλ᾽ ἐκ τοῦ περιγράφοντος, 
ὥς ἀὴρ διόλου πεφωτισµέ- 
νος φωτί: καὶ πυρὶ σίδηρος 
ὅλος ὅλῳ πεπυρακτωμένος, 
ἢ εἴτι ἄλλο τῶν τοιούτων 
ἐστί. 

ξθ΄. Οὐκ ἔστιν ἀκριβὴς ἐμ- 
φέρεια τοῖς αἰτιατοῖς καὶ 
τοῖς αἰτίοις: ἀλλ᾽ ἔχει μὲν 
τὰ αἰτιατὰ τὰς τῶν αἰτίων 
ἐνδεχομένας εἰκόνας: αὐτὰ 
δὲ τὰ αἴτια τῶν αἰτιατῶν 
ἐξήρηται, καὶ ὑπερίδρυται 
κατὰ τὸν οἰκείας ἀρχῆς λό- 
γον: καὶ γὰρ περισσῶς καὶ 
οὐσιωδῶς προένεστι τὰ τῶν 
αἰτιατῶν τοῖς αἰτίοις. 

ο΄. Αἰτιατά ἐστι πάντα τὰ 
παραχθέντα εἰς κτίσιν' εἴ- 
τε ἐν οὐρανῷ, οὔτε [τεςίε: 
εἴτε] ἐπὶ γῆς. Αἴτια δὲ τὰ 
παραγαγόντα, τουτέστιν αἱ 
τρεῖς ὑποστάσεις τῆς Ἁγί- 
ας Τριάδος. Πρόδηλον οὖν, 
ὅτι οὐδεμία ἐμφέρεια τού- 
των πρὸς ἄλληλα αἰτίων, 
φημί, καὶ αἰτιατῶν. 

οα΄. Πολλὴ ἡ πρὸς τὰ νοού- 
μενα τῶν νοούντων, καὶ πρὸς 








[τὸ νοερὸ] νὰ λάβῃ ποιότητα ἀπὸ 
ὅλο [τὸ ποθητό], τὸ ὁποῖο [τὸ] κα- 
θορίζει, ὥστε ὁλόκληρο ἐκεῖνο, 
τὸ ὁποῖο καθορίζεται, νὰ μὴν ἐπι- 
θυμῆ καθόλου πλέον νὰ μπορῇ 
νὰ γνωρίζεται τὸ ἴδιο ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό του ἀλλὰ ἀπὸ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
[τὸ] καθορίζει, σὰν ἀέρας ὁλοκλη- 
ρωτικὰ Φωτισμένος ἀπὸ τὸ φῶς: 
καὶ σίδερος πυρακτωμένος ὅλος 
ἀπὸ ὅλο τὸ πῦρ ἢ ἐὰν εἶναι κάποιο 
ἄλλο ἀπὸ τὰ παρόμοια. 

69. Δὲν ὑπάρχει ἀκριβὴς ὁμοιό- 
τητα στὰ αἰτιατὰ καὶ στὰ αἴτια: 
ἀλλὰ τὰ αἰτιατὰ ἔχουν, κατὰ τὸ 
δυνατόν, τὶς εἰκόνες τῶν αἰτίων. 
Αὐτὰ δὲ τὰ ἴδια τὰ αἴτια ἐξυψώ- 
νονται καὶ τοποθετοῦνται ψηλὰ 
ἀπὸ τὰ αἰτιατὰ στὸν λόγο τῆς δι- 
κῆς τους κυριαρχίας: διότι, ὑπερ- 
μέτρως καὶ οὐσιωδῶς, ἐνυπάρχουν 
ἐκ τῶν προτέρων τὰ [δεδομένα] 
τῶν αἰτιατῶν στὰ αἴτια. 

70. Αἰτιατὰ εἶναι ὅλα ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα ἦρθαν στὴν ὑπαρξι διὰ τῆς 
δημιουργίας: εἴτε στὸν οὐρανό, εἷ- 
τε στὴν γῆ. Αἴτια δὲ [εἶναι] ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα [τὰ] ἔφεραν στὴν ὕπαρξι, 
δηλαδὴ οἱ τρεῖς ὑποστάσεις τῆς 
Ἁγίας Τριάδος. Ἑπομένως, [εἶναι] 
προφανές, ὅτι [δὲν ὑπάρχει] κα- 
μία ὁμοιότητα αὐτῶν μεταξύ τους, 
λέγω [δηλαδή], τῶν αἰτίων καὶ τῶν 
αἰτιατῶν». 

71. [Εἶναι] µεγάλη ἡ σχέσι ἐκείνων, 
τὰ ὁποῖα νοοῦν, πρὸς ἐκεῖνα, τὰ 
ὁποῖα νοοῦνται, καὶ ἐκείνων, τὰ 
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τὰ αἰσθητὰ τῶν αἰσθανο- 
μένων σχέσις. Ὁ δὲ ἄνθρω- 
πος ἐκ ψυχῆς καὶ σώματος 
τυγχάνων αἰσθητικοῦ, διὰ 
τῆς κατ᾽ ἐπαλλαγὴν πρὸς 
ἑκάτερα τὰ τῆς κτίσεως τµή- 
ματα φυσικῆς σχέσεώς τε, 
καὶ ἰδιότητος, καὶ περιγρά- 
Φεται καὶ περιγράφει τὸ 
μέν, τῇ οὐσίᾳ. τὸ δέ, τῇ δυ- 
νάμει. Περιγράφεσθαι γὰρ 
τοῖς νοητοῖς καὶ αἰσθητοῖς 
ὡς ψυχὴ τυγχάνων καὶ σῶ- 
μα, καὶ περιγράφειν ταῦτα 
κατὰ δύναμιν πέφυκεν, ὡς 
νοῶν, καὶ αἰσθανόμενος. Ὁ 
δὲ Θεὸς ἁπλῶς καὶ ἀορίστως 
ὑπὲρ πάντα τὰ ὄντα ἐστί, 
τὰ περιέχοντά τε καὶ περι- 
εχόμενα, ὡς πᾶσι παντελῶς 
ἄσχετος ὤν. 

οβ᾽. Πᾶσα ἡδονὴ τῶν ἀπη- 
γορευμένων, ἐκ πάθους δι- 
ὰ μέσης αἰσθήσεως πρός τι 
πάντως γίνεσθαι πέφυκεν 
αἰσθητόν. Οὐδὲ γὰρ ἄλλο 
τι ἐστιν ἡδονή, ἢ εἶδος αἰ- 
σθήσεως, ἐν τῷ αἰσθητικῷ 
διά τινος αἰσθητοῦ µορφου- 
μένη" ἢ τρόπος αἰσθητικῆς 
ἐνεργείας κατ᾽ ἐπιθυμίαν 
ἄλογον συνιστάμενος. Ἐπι- 
θυμία γὰρ αἰσθήσει προ- 
στεθεῖσα, εἰς ἡδονὴν μετα- 








ὁποῖα αἰσθάνονται, πρὸς τὰ αἰσθητά, 
[τὰ ἀντικείμενα τῆς αἰσθήσεως]. Ὁ δὲ 
ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖος συμβαίνει [νὰ εἷς 
ναι] ἀπὸ ψυχὴ καὶ αἰσθητικὸ [αἰσθα- 
νόμενο] σῶμα, μὲ τὴν μεταβαλλό- 
μενη φυσικὴ καὶ σχέσι καὶ ἰδιότητά 
[του] καὶ μὲ τὰ δύο τμήματα τῆς δημι- 
ουργίας [καὶ τὸ νοητὸ καὶ τὸ αἰσθητὸ] 
καὶ καθορίζεται καὶ καθορίζει. Κατὰ 
τὸ μὲν [νοητὸ τμῆμα τῆς δημιουργί- 
ας καὶ καθορίζεται καὶ καθορίζει], ὡς 
πρὸς τὴν οὐσία. Κατὰ τὸ δὲ [αἰσθητὸ 
τμῆμα τῆς δημιουργίας καὶ καθορίζε- 
ται καὶ καθορίζει], ὡς πρὸς τὴν δύνα- 
μι. Λιότι [ὁ ἄνθρωπος] ἔχει ἐκ φύσεως 
τὸ ἰδίωμα νὰ καθορίζεται ἀπὸ τὰ νοη- 
τὰ καὶ τὰ αἰσθητά, ἐπειδὴ συμβαίνει 
νὰ εἶναι ψυχὴ καὶ σῶμα καὶ νὰ καθο- 
ρίζη αὐτά, διὰ τῆς δυνάμεώς [του], 
ἐπειδὴ πράγματι νοεῖ καὶ αἰσθάνεται. 
Ὁ δὲ Θεὸς εἶναι, μὲ τρόπο ἁπλὸ καὶ 
ἀκαθόριστο [μὴ δυνάµενο νὰ ὁρισθῇ], 
πάνω καὶ πέρα ἀπ᾽ ὅλα τὰ ὄντα καὶ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα περιέχουν, καὶ ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα περιέχονται, καὶ εἶναι 
χωρὶς ἀπολύτως καμία σχέσι μὲ ὅλα. 

72. Κάθε ἡδονὴ ἀπὸ τὶς ἀπαγορευ- 
μένες, ἔχει ἐκ φύσεως τὸ ἰδίωμα, ὁπω- 
σδήποτε, νὰ ἐπιτελῆται, ἐξ αἰτίας πά- 
θους, διὰ μέσου τῆς αἰσθήσεως πρὸς 
κάποιο αἰσθητό. Διότι τίποτα ἄλλο 
δὲν εἶναι ἡ ἡδονή, παρὰ μορφὴ αἰσθή- 
σεως, ἢ ὁποία μέσῳ κάποιου αἰσθη- 
τοῦ, λαμβάνει μορφὴ στὸ αἰσθητικὸ 
[μέρος τοῦ ἀνθρώπου] ἢ [εἶναι] τρό- 
πος αἰσθητικῆς ἐνεργείας, ὁ ὁποῖος 
συμβαίνει, βάσει ἀλόγου ἐπιθυμίας. 
Διότι ἡ ἐπιθυμία, ἡ ὁποία ἑνώνεται μὲ 
τὴν αἴσθησι, μεταβάλλεται σὲ ἡδονή, 
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πίπτει, εἶδος αὐτὴ ἐπάγου- 
σα’ καὶ αἴσθησις κατ᾽ ἐπι- 
θυμίαν κινηθεῖσα, ἡδονὴν 
ἀπεργάζεται, τὸ αἰσθητὸν 
προσλαβοῦσα. Γνόντες οὖν 


οἱ ἅγιοι, ὅτι διὰ µέσης σαρ-. 


κὸς πρὸς τὴν ὕλην ἣ ψυχὴ 
παρά φύσιν κινουμένη τὴν 
χοϊκὴν μορφὴν ὑποδύεται, 
διὰ μέσης μᾶλλον ψυχῆς 
κατὰ φύσιν αὐτοὶ πρὸς τὸν 
Θεὸν κινούμενοι, καὶ τὴν 
σάρκα τῷ Θεῷ πρεπόντως 
οἰκειῶσαι διενοήθησαν, δι᾽ 
ἀσκήσεως ἀρετῶν ἐνδεχο- 
μένως αὐτὴν ταῖς θείαις 
ἐμφάσεσι καλλωπίσαντες. 
ογ΄. Μεγαλοφυώς οἱ ἅγιοι, 
κατὰ τὸν ἀληθῆ καὶ ἅπται- 
στον τῆς κατὰ φύσιν κινή- 
σεως τρόπον, τὸν παρόντα 
τῶν σκαμμάτων αἰῶνα διέ- 
βησαν. Τὴν μὲν αἴσθησιν“, 
ἁλοὺς [Ττεείε: ἁπλοῦς] διὰ 
μέσου τοῦ λόγου πρὸς τὸν 
νοῦν τοὺς τῶν ὄντων ἔχον- 
τα λόγους ἑνώσαντες, τὸν 
δὲ νοῦν τῆς περὶ τὰ ὄντα 
πάντα κινήσεως καθαρῶς 
ἀπολυθέντα, καὶ αὐτῆς τῆς 
καθ᾽ αὐτὸν φυσικῆς ἐνερ- 
γείας ἠρεμοῦντα, τῷ Θεῷ 
προσκομίσαντες: καθ᾽ ὃν 
ὁλικῶς πρὸς Θεὸν συνα- 





προσδίδοντας σ᾽ αὐτὴν [τὴν ἡδονὴ] 
μορφή. Καὶ ἡ αἴσθησι, ἡ ὁποία κι- 
νήθηκε, βάσει ἐπιθυμίας, προκα- 
λεῖ τὴν ἡδονή, ἀφοῦ προσλάβῃ τὸ 
αἰσθητό. Ἑπομένως, οἱ Ἅγιοι, ἀφοῦ 
κατενόησαν, ὅτι, ὅταν κινεῖται, πα- 
ρὰ φύσιν, διὰ μέσου τῆς σαρκός, ἡ 
ψυχὴ πρὸς τὴν ὕλη, ἐνδύεται τὴν 
χοϊκὴ µορφή, [οἱ Ἅγιοι] ἀποφάσι- 
σαν νὰ κινηθοῦν μᾶλλον οἱ ἴδιοι 
κατὰ φύσιν πρὸς τὸν Θεό, διὰ µέ- 
σου τῆς ψυχῆς, καὶ νὰ οἰκειώσουν 
[νὰ κάνουν οἰκεία] τὴν σάρκα 
πρὸς τὸν Θεὸ ὅπως πρέπει, μὲ τὸ 
νὰ τὴν καλλωπίσουν κατὰ τὸ δυ- 
νατόν, μὲ τὶς θεῖες ἐκφράσεις διὰ 
μέσου τῆς ἀσκήσεως τῶν ἀρετῶν. 
73. Οἱ Ἅγιοι μὲ ὑψηλότατο νοῦ 
[στραμμένο στὸν Θεό], διέβησαν 
τὸν παρόντα αἰῶνα τῶν ἀγωνι- 
σμάτων, σύμφωνα μὲ τὸν ἀληθινὸ 
καὶ ἄπταιστο τρόπο, ἐπὶ τῇ βάσει 
τῆς φυσικῆς κινήσεως [καὶ τοῦτο 
ἔγινε κατὰ τὸν ἑξῆς τρόπο]: μὲ τὸ 
νὰ ἑνώσουν, διὰ μέσου τῆς λογικῆς, 
τὴν μὲν αἴσθησι μὲ τὸν νοῦ, ὥστε 
[αὐτὸς] νὰ κατέχῃ ἁπλοῦς τοὺς λό- 
γους τῶν ὄντων, καὶ μὲ τὸ νὰ προ- 
σφέρουν στὸν Θεὸ τὸν νοῦ, ὁ ὁποῖ- 
ος ἀπηλλάγη τελείως ἀπὸ τὴν κίνη- 
σι γύρω ἀπὸ ὅλα τὰ ὄντα καὶ ἡσυ- 
χάζει καὶ ἀπὸ αὐτὴ τὴν ἴδια τὴν 
Φυσική του ἐνέργεια. Καὶ ἔτσι, ἀφοῦ 
ὁλοκληρωτικὰ [μὲ ὅλη τους τὴν 
ὕπαρξι] συνενώθηκαν μὲ τὸν Θεό, 
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χθέντες, ὅλοι ὅλῳ Θεῷ ἐγ- 
κραθῆναι διὰ τοῦ πνεύματος 
ἠξιώθησαν, ὅλην τοῦ ἔπου- 
ρανίου κατὰ τὸ δυνατὸν ἀν- 
θρώποις τὴν εἰκόνα φορέ- 
σαντες, καὶ τοσοῦτον ἕλξαν- 
τες τῆς θείας ἐμφάσεως, 
εἰ θέμις εἰπεῖν, ὅσον ἑλχ- 
θέντες αὐτοὶ τῷ Θεώ ἐντέ- 
θησανθ' [γεε[ε: ἐνετέθησαν]. 
οδ΄. Ἀλλήλων εἶναί φασι 
παραδείγματα, τὸν Θεὸν καὶ 
τὸν ἄνθρωπον. Καὶ τοσοῦ- 
τον τῷ ἀνθρώπῳ τὸν Θεὸν 
διὰ φιλανθρωπίαν ἀνθρω- 
πίζεσθαι, ὅσον ὁ ἄνθρωπος 
ἑαυτὸν τῷ Θεῷ δι᾽ ἀγάπης 
δυνηθεὶς ἀπεθέωσεν. Καὶ 
τοσοῦτον ὑπὸ Θεοῦ τὸν ἄν- 
θρωπον κατὰ νοῦν ἁρπάζε- 
σθαι πρὸς τὸ γνωστόν, ὅσον 
ὁ ἄνθρωπος τὸν ἀόρατον φύ- 
σει Θεὸν διὰ τῶν ἀρετῶν 
ἐφανέρωσε. 

οε΄. Πᾶς ὁ τὰ μέλη νεκρώ- 
σας τὰ ἐπὶ γῆς”, καὶ ὅλον 
ἑαυτοῦ τῆς σαρκὸς κατα- 
σβέσας τὸ φρόνημα, καὶ τὴν 
πρὸς αὐτὴν διόλου σχέσιν 
ἀποσεισάμενος, δι᾽ ἧς ἡ τῶ 
Θεῷ μόνῳ χρεωστουμένη 
παρ᾽ ἡμῶν ἀγάπη μερίζε- 
ται, καὶ ἀρνησάμενος πάντα 
τὰ τῆς σαρκὸς καὶ κόσμου 











ἀξιώθηκαν διὰ τοῦ [Ἁγίου] Πνεύ- 
ματος νὰ ἀναμειχθοῦν ὁλόκλη- 
ροι μὲ ὅλο τὸν Θεό, ἀφοῦ φόρεσαν 
ὅλη τὴν εἰκόνα τοῦ ἐπουρανίου, 
ὅσο [εἶναι] δυνατὸν στοὺς ἀνθρώ- 
πους, καὶ τόσο πολὺ εἵλκυσαν τὴν 
θεία παρουσία, ἐὰν [εἶναι] ἐπιτρε- 
πτὸ νὰ τὸ ποῦμε, ὅσο αὐτοί, ἀφοῦ 
ἑλκύσθηκαν [ἀπ᾽ Αὐτήν], εἰσῆλ- 
θαν ἐντὸς τοῦ Θεοῦ. 

74. Λέγουν, ὅτι ὁ Θεὸς καὶ ὁ ἄν- 
θρωπος εἶναι πρότυπα ὁ ἕνας τοῦ 
ἄλλου. Καὶ ὅτι τόσο πολὺ ὁ Θέος 
γίνεται ἄνθρωπος, ἕνεκα φιλαν- 
θρωπίας, πρὸς χάριν τοῦ ἀνθρώ- 
που, ὅσον ὁ ἄνθρωπος ἐθέωσε 
τὸν ἑαυτό του, ἐξ ἀγάπης πρὸς 
τὸν Θεό, [ὅσο] μπόρεσε. Καὶ ὅτι 
τόσο πολὺ ἁρπάζεται ὁ ἄνθρω- 
πος, ὡς πρὸς τὸν νοῦ, ἀπὸ τὸν 
Θεό, πρὸς τὴν [θεία] γνῶσι, ὅσο 
ὁ ἄνθρωπος ἔκανε φανερὸ τὸν 
φύσει ἀόρατο Θεό, διὰ μέσου τῶν 
ἀρετῶν. 

75. Καθένας, ὃ ὁποῖος ἐνέκρωσε 
τὰ μέλη [του] τὰ γήϊνα καὶ ἔσβη- 
σε, ἐντελῶς, ἀπὸ τὸν ἑαυτό του 
τὸ φρόνημα τῆς σαρκὸς καὶ ἁπε- 
τίναξε, καθ᾽ ὁλοκληρίαν, τὴν σχέ- 
σι πρὸς αὐτὴ [τὴν σάρκα], ἕνεκα 
τῆς ὁποίας διαμοιρἀζεται ἀπό 
ἐμᾶς ἡ ἀγάπη [μας], ὁ ὁποία μό- 
νο στὸν Θεὸ εἶναι ὀφειλομένη, 
καὶ ἀρνήθηκε ὅλα τὰ γνωρίσμα- 
τα τῆς σαρκὸς καὶ τοῦ κόσμου, 
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γνωρίσματα, τῆς θείας ἕνε- 
κεν χάριτος: ὥστε λέγειν δύ- 
νασθαι μετὰ τοῦ μακαρίου 
Παύλου τοῦ Ἀποστόλου: τίς 
ἡμᾶς χωρίσει ἀπὸ τῆς ἀγά- 
πης τοῦ Χριστοῦ”; καὶ τὰ 
ἑξῆς, ὁ τοιοῦτος ἀπάτωρ, καὶ 
ἀμήτωρ, καὶ ἀγενεαλόγη- 
τος”, κατὰ τὸν Μέγαν Μελ- 
Χισεδὲκ γέγονεν, οὐκ ἔχων 
ὅπως ἀπὸ σαρκὸς κρατηθῃ 
καὶ φύσεως, διὰ τὴν γεγε- 
νηµένην πρὸς τὸ πνεῦμα συ- 
νάφειαν. 

ος’. Τὸ πέρας τῆς παρού- 
σης ζωῆς οὐ δίκαιον οἶμαι 
θάνατον ὀνομάζειν, ἀλλὰ 
θανάτου ἀπαλλαγήν, καὶ 
φθορᾶς χωρισμόν, καὶ δου- 
λείας ἐλευθερίαν, καὶ τα- 
ραχῆς παῦλαν, καὶ πολέμων 
ἀναίρεσιν, καὶ σκότους ὑπο- 
χώρησιν, καὶ πόνων ἄνεσιν, 
καὶ βράσματος ἠρεμίαν, καὶ 
αἰσχύνης συγκάλυμμα, καὶ 
παθῶν ἀποφυγήν, καὶ πάν- 
των, ἵνα συνελῶν εἴπω, τῶν 
κακῶν περιγραφήν’ ἅπερ, 
δι’ ἑκουσίου νεκρώσεως οἱ 
ἅγιοι κατορθώσαντες, ξέ- 
νους ἑαυτοὺς τοῦ βίου καὶ 
παρεπιδήμους” παρέστησαν, 
κόσμῳ τε γὰρ καὶ σώματι, 
καὶ ταῖς ἐξ αὐτῶν ἐπανα- 











ἕνεκα τῆς θείας Χάριτος, ὥστε νὰ 
δύναται νὰ λέγῃ μαζὶ μὲ τὸν μα- 
κάριο Ἀπόστολο Ταῦλο: «Ποιὸς 
[μπορεΏ νὰ μᾶς χωρίσῃ ἀπὸ τὴν 
ἀγάπη τοῦ Χριστοῦ», καὶ τὰ ὑπό- 
λοιπα, αὐτός, [ποὺ ἐτήρησε ὅλα 
αὐτά], ἔχει γίνει χωρὶς πατέρα καὶ 
χωρὶς μητέρα καὶ χωρὶς γενεαλογία, 
ὅπως ὁ Μέγας Μελχισεδέκ, ἐπειδὴ 
δὲν ἔχει νὰ ἐξαρτηθῆ, ὅπως [ὁ Μελ: 
χισεδέκ], ἀπὸ τὴν σάρκα καὶ τὴν 
φύσι, ἕνεκα τῆς συναφείας, ἢ ὁποίο 
ἔχει δημιουργηθῆ πρὸς τὸ Π]ανά: 
γιο] Πνεῦμα. 

76. Τὸ τέλος τῆς παρούσης ζωῆς, 
νομίζω, δὲν [εἶναι] δίκαιο, νὰ τὲ 
ὀνομάζη [κανεὶς] θάνατο, ἀλλὰ 
ἀπαλλαγὴ ἀπὸ τὸν θάνατο, καὶ 
χωρισμὸ ἀπὸ τὴν φθορὰ, καὶ ἐλευ- 
θερία ἀπὸ τὴν δουλεία, καὶ ἀνά- 
παυσι ἀπὸ τὴν ταραχή, καὶ ἐξά- 
λειψι τῶν πολέμων, καὶ ὑποχώ- 
ρησι τοῦ σκότους, καὶ ἄνεσι ἀπὲ 
τοὺς πόνους, καὶ ἠρεμία ἀπὸ τὴν 
σύγχυσι, καὶ συγκάλυψι τῆς ντρο: 
πῆς, καὶ ἀποφυγὴ ἀπὸ τὰ πάθη, 
καὶ γιὰ νὰ μιλήσω μὲ συντομία, 
περιορισμὸ ὅλων τῶν κακῶν. Αὐ- 
τά, βέβαια, ἀφοῦ κατόρθωσαν ο 
Ἅγιοι, διὰ τῆς ἑκουσίου νεκρώσε. 
ως, ἀπέδειξαν τοὺς ἑαυτούς [τους 
ξένους καὶ παρεπιδήμους [προ: 
σωρινοὺς ἐπισκέπτες] τῆς ζωῆς, 
μὲ τὸ νὰ πολεμοῦν γενναῖα, καὶ 
τὸν κόσμο καί, βεβαίως, τὸ σῶμο 
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στάσεσι γενναίως μαχόμε- 
νοι’ καὶ τὴν ἐξ ἀμφοῖν κα- 
τὰ τὴν τῶν αἰσθήσεων πρὸς 
τὰ αἰσθητὰ συμπλοκὴν πα- 
ραγενομένην ἀπάτην ἀπο- 
πνίξαντες, ἀδούλωτον ἕαυ- 
τοῖς ἐφύλαξαν τῆς ψυχῆς 
τὸ ἀξίωμα. 

οζ΄. Τεκμήριον οὐ σμικρὸν 
τοῦ φυσικῶς ἡμῖν ἐνεσπὰρ- 
θαι τὴν τῆς προνοίας γνῶ- 
σιν ἡ φύσις αὐτὴ δίδωσιν: 
ὁπηνίκα ἂν ἡμᾶς ἀδιδάκτως 
ὥσπερ ὠθοῦσα πρὸς τὸν Θε- 
ὁν διὰ τῶν εὐχῶν ἐν ταῖς 
ἐξαίφνης περιστάσεσιν, ἐκεῖ- 
θεν ζητεῖν τὴν σωτηρίαν 
παρασκευάζοι. Ὑπ᾿᾽ ἀνάγ- 
κης γὰρ ἄφνω συλληφθέν- 
τες ἀπροαιρέτως πρίν τι 
σκέψασθαι, τὸν Θεὸν ἐπι- 
βοώμεθα: ὡς ἂν τῆς προ- 
νοίας αὐτῆς πρὸς ἑαυτήν, 
καὶ λογισμῶν χωρίς, ἑλκού- 
σης ἡμᾶς, καὶ τὸ τάχος τῆς 
ἡμῖν νοερᾶς νικώσης δυνά- 
µεως, καὶ πάντων ἰσχυρο- 
τέραν τὴν θείαν προδεικνυ- 
ούσης βοήθειαν: οὐκ ἂν δὲ 
ἡμᾶς ἦγεν ἀπροαιρέτως ἡ 
φύσις, ἐπὶ τὸ μὴ φύσιν ἔχον 
γίνεσθαι. Πᾶν δὲ τὸ ὁτῳοῦν 
φυσικῶς ἑπόμενον, ὡς πᾶ- 
σιν εὔδηλον, ἰσχυράν ἔχει 


; 


καὶ τὶς ἐξ αὐτῶν ἐπιθέσεις. Καὶ 
ἀφοῦ κατέπνιξαν τὴν ἀπάτη, ἡ 
ὁποία προέρχεται ἀπὸ τὰ δύο [αὐὖ- 
τά, τὸν κόσμο καὶ τὸ σῶμαϊ], ἕνε- 
κα τῆς σχέσεως τῶν αἰσθήσεων μὲ 
τὰ αἰσθητά, ἐφύλαξαν στοὺς ἑαυ- 
τούς τους ἀδούλωτο τῆς ψυχῆς τὸ 
ἀξίωμα. 

77. Ἀπόδειξι, ὄχι μικρὴ, ὅτι µέσα 
μας σπάρθηκε, φυσικῷ τῶ τρόπῳ, 
ἢ [θεία] γνῶσι τῆς Προνοίας [τοῦ 
Θεοῦ, μᾶς τὴν] δίδει ἡ ἴδια ἡ φύσι, 
[μὲ τὸν ἑξῆς τρόπο]. Ὅσες φορές, χω- 
οἷς [κᾶν] νὰ [τὸ] διδαχθοῦμε, σὰν 
νὰ μᾶς ὠθῆ πρὸς τὸν Θεό, ἤθελε 
μᾶς κάνη νὰ ζητοῦμε ἀπὸ ἐκεῖ τὴν 
σωτηρία, διὰ τῶν προσευχῶν, στὶς 
ξαφνικὲς περιστάσεις. Διότι, ὅταν 
καταληφθοῦμε ἀπὸ [κάποια] ἀνάγ- 
κη, ξαφνικά, πρὶν νὰ σκεφθοῦμε κά- 
τι, ἐπικαλούμεθα τὸν Θεό, χωρὶς 
τὴν προαίρεσί μας. [Δηλαδὴ συμ- 
βαίνει] σὰν νὰ μᾶς ἕλκῃ ἢ ἴδια ἡ 
[θεία] Πρόνοια πρὸς τὸν ἑαυτό Της, 
καὶ χωρὶς [τοὺς δικούς μας] λογι- 
σμούς, καὶ νὰ ὑπερνικᾷ τὴν ταχύ- 
τητα τῆς νοερᾶς δυνάμεως [ποὺ εὖ- 
ρίσκεται] μέσα µας, καὶ νὰ [μᾶς] 
δείχνη ἐκ τῶν προτέρων τὴν θεία 
βοήθεια ἰσχυρότερη ἀπὸ ὅλα [τὰ ἄλ- 
λα, ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ μᾶς βοη- 
θήσουν]. Δὲν θὰ μᾶς ὁδηγοῦσε, βέ- 
βαια, ἡ φύσι χωρὶς τὴν προαίρεσί 
μας, σὲ κάτι, τὸ ὁποῖο δὲν εἶναι Φυσι- 
κὸ νὰ συμβαίνει Κάθε τι, δέ, τὸ ὁποῖο 
εἶναι φυσικῶς ἑπόμενο σὲ κάτι, [εἷ- 
ναι] σὲ ὅλους φανερό, ὅτι ἔχει τὴν 
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καὶ ἀκαταμάχητον τὴν ἀπό- 
δειξιν τῆς ἀληθείας τὴν δύ- 
ναμιν. 

οη’. Ἐπειδὴ τῶν ὄντων, τὰ 
μέν ἐστιν ἀγαθά, τὰ δὲ φαῦ- 
λα. Ταῦτα δέ, ἢ παρόντα 
ἐστίν, ἢ μέλλοντα. Προσδο- 
κώμενον μὲν ἀγαθόν, ἐπι- 
θυμίαν καλεῖ: παρὸν δέ, ἡ- 
δονήν. Καὶ πάλιν, προσδο- 
κώμενον μὲν κακόν, φόβον: 
παρὸν δέ, λύπην: ὡς εἶναί 
τε καὶ θεωρεῖσθαι, περὶ μὲν 
τὰ καλά, εἴτε τὰ ὄντως ὄν- 
τα, εἴτε τὰ νομιζόμενα, τὴν 
ἡδονὴν καὶ τὴν ἐπιθυμίαν: 
περὶ δὲ τὰ φαῦλα, τὴν λύ- 
πην καὶ τὸν φόβον. Καὶ γὰρ 
ἐπιτυγχάνουσα μὲν ἡ ἐπιθυ- 
μία, ἡδονὴν ἐργάζεται’ ἀπο- 
τυγχάνουσα δέ, λύπην. 
00’. Κακὸν εἶναί φασι πᾶ- 
σαν λύπην τῆ ἑαυτῆς φύ- 
σει. Κἂν γὰρ ὁ σπουδαῖος 
ἐπ᾽ ἀλλοτρίοις λυπηται κα- 
κοῖς, ὧς ἐλεήμων, ἀλλ᾽ οὐ 
προηγουμένως κατὰ πρόθε- 
σιν, ἀλλ᾽ ἐφεπομένως κατὰ 
περίστασιν: ὁ δὲ θεωρητι- 
κός, κᾷν τούτοις ἀπαθής, 
συνάψας ἑαυτὸν τῷ Θεῷ, 
καὶ τῶν τῆδε πάντων ἀλλο- 
τριώσας. 

π΄. Οἱ ἅγιοι πάντες τοῦ θεί- 














δύναμι τῆς ἀληθείας, ὡς ἰσχυρὴ 
καὶ ἀκαταμάχητη ἀπόδειξι. 

78. [Οἱ ἀκόλουθες διακρίσεις πα- 
ρουσιάζονται], ἐπειδὴ ἀπὸ τὰ ὄν- 
τα, ἄλλα μὲν εἶναι ἀγαθά, ἄλλα 
δὲ κακά. Αὐτὰ δὲ εἶναι ἢ παρόν- 
τα ἢ μέλλοντα. Τὸ ἀναμενόμενο 
μὲν ἀγαθὸ τὸ ὀνομάζει «ἐπιθυμία», 
ἐνῶ τὸ παρὸν «ἡδονή». Καὶ πάλι, 
τὸ ἀναμενόμενο μὲν κακὸ [τὸ ὀνο- 
μάζει] «φόβο», ἐνῶ τὸ παρὸν «λύ- 
πη». Ὥστε, ὅσον ἀφορᾶ μὲν τὰ κα- 
λά, εἴτε ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα πραγµμα- 
τικῶς ὑπάρχουν, εἴτε αὐτὰ, ποὺ νο- 
μίζονται, [ὅτι ὑπάρχουν], καὶ νὰ 
ὑπάρχῃ καὶ νὰ νομίζεται, [ὅτι ὑπάρ- 
χει] ἡ ἡδονὴ καὶ ἡ ἐπιθυμία. Ἐνῶ, 
ὅσον ἀφορᾶ τἀ κακά, ἢ λύπη καὶ 
ὁ φόβος. Ἐπίσης, βέβαια, ἡ ἐπιθυ- 
μία, ὅταν μὲν ἐπιτυγχάνῃ [τὴν ἔκ- 
βασί της] προξενεῖ τὴν ἡδονή- ἐνῶ, 
ὅταν ἀποτυγχάνῃ, τὴν λύπη. 

79. Λέγουν, ὅτι κάθε λύπη εἶναι κα- 
κὸ ἀπὸ τὴν Φφύσι της. Βέβαια καὶ ὁ 
ἀγωνιστὴς συνήθως λυπᾶται γιὰ τὰ 
ξένα κακά, ὡς ἐλεήμων, ἀλλὰ δὲν 
[λυπᾶται] ἐκ τῶν προτέρων, σύμ- 
φωνα μὲ τὴν πρόθεσί του, ἀλλὰ 
ἀκολουθώντας [τὴν λύπη], λόγῳ τῆς 
περιστάσεως. Ἐνῶ ὁ θεωρητικὸς 
καὶ σ᾽ αὐτὰ ἀκόμη εἶναι ἀπαθής, 
ἐπειδὴ ἕνωσε τὸν ἑαυτό του μὲ τὸν 
Θεὸ καὶ τὸν ἀπεξένωσε ἀπὸ ὅλα 
τὰ ἐδῶ [εὑρισκόμενα πράγματα]. 
80. Ὅλοι οἱ Ἅγιοι διέβησαν αὐτὸν 
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ου καὶ ἀπλανοῦς λόγου γνη- 
σίως ἐπειλημμένοι, τὸν αἰ- 
ὤνα τοῦτον διέβησαν, οὐδε- 
νὶ τῶν ἐν αὐτῷ τερπνῶν τὸ 
τῆς ψυχῆς ἴχνος ἐναπερεί- 
σαντες. Πρὸς γὰρ τοὺς ἄ- 
κρους τῶν ἀνθρώποις ἐφι- 
κτῶν περὶ Θεοῦ λόγους, τῆς 
ἀγαθότητός τε, φημί, καὶ 
τῆς ἀγάπης, μάλα γε εἰκό- 
τως τὸν νοῦν ἀναπετάσαν- 
τες’ οἷς κινηθέντα τὸν Θε- 
όν, τὸ εἶναί τε δοῦναι τοῖς 
οὖσι, καὶ τὸ εὖ εἶναι χαρί- 
σασθαι, ἐπαιδεύθησαν: εἴ- 
περ κίνησιν ἐπὶ Θεοῦ, τοῦ 
μόνου ἀκινήτου θέμις εἰ- 
πεῖν, ἀλλὰ μὴ μᾶλλον βού- 
λησιν, τὴν πάντα κινοῦσάν 
τε καὶ εἰς τὸ εἶναι παρά- 
γουσαν καὶ συνέχουσαν, κι- 
νουμένην δὲ οὐδαμῶς οὐδέ- 
ποτε. 

πα΄. Ἡ ψυχή, οὐσία νοερά 
τε καὶ λογικὴ ὑπάρχουσα, 
καὶ νοεῖ καὶ λογίζεται: δύ- 
ναμιν μὲν ἔχουσα τὸν νοῦν: 
κίνησιν δὲ τὴν νόησιν" ἐνέρ- 
γειαν δὲ τὸ νόημα. Πέρας 
γὰρ τοῦτο τῆς τε τοῦ νοοῦν- 
τος καὶ τοῦ νοουμένου νοή- 
σεώς ἐστιν, ὡς περιοριστι- 
κὸν τῆς πρὸς ἄλληλα τῶν 
ἄκρων ὑπάρχον σχέσεως. 








τὸν αἰῶνα, ἀναδεχόμενοι γνησί- 
ως τὸν ἁπλανῆ καὶ θεῖο Λόγο, χω- 
οἷς νὰ στηρίξουν σὲ κανένα ἀπὸ 
τὰ τερπνά, [ποὺ εὑρίσκονται] σ᾽ αὐ- 
τὸν [τὸν κόσμο], τὴν πορεία τῆς ψυ- 
χῆς τους. Λιότι, ἀφοῦ ἅπλωσαν 
τὸν νοῦ [τους], καὶ πολὺ εὔλογα, 
πρὸς τοὺς ὑπερτάτους περὶ Θεοῦ 
λόγους, ἀπὸ αὐτοὺς [βέβαια], ποὺ 
εἶναι ἐφικτοὶ γιὰ τοὺς ἀνθρώ- 
πους, ἐννοῶ, [δηλαδὴ τοὺς λόγους] 
τῆς ἀγαθότητος καὶ τῆς ἀγάπης, 
ἔμαθαν, ὅτι ἀπ᾽ αὐτοὺς κινήθηκε 
ὁ Θεός, νὰ δίδη καὶ τὸ εἶναι στὰ 
όντα, καὶ [τοὺς] ἐχάρισε τὸ εὖ εἷ- 
ναι: ἐάν, βέβαια, [εἶναι] ἐπιτρεπτό, 
νὰ μιλήσωμε γιὰ κίνησι ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὸν Θεό, τὸν μόνο ἀκίνητο, ἀλ- 
λὰ μᾶλλον [νὰ λέγωμε] γιὰ βού- 
λησι, ἡ ὁποία καὶ κινεῖ τὰ πάντα, 
καὶ [τὰ] φέρνει στὸ εὖ εἶναι καὶ [τὰ] 
συγκρατεῖ, καθόλου ὅμως δὲν κι- 
νεῖται. 

81. Ἡ ψυχή, ἐπειδὴ εἶναι οὐσία 
καὶ νοερὰ καὶ λογική, καὶ νοεῖ καὶ 
λογίζεται: ἔχοντας, ὡς δύναμι μὲν 
τὸν νοῦ, ὡς κίνησι δὲ τὴν νόησι: 
καὶ ὡς ἐνέργεια τὸ νόημα. Αὐτὸ 
βέβαια [τὸ νόημα] εἶναι τὸ πέ- 
ρας καὶ τῆς νοήσεως τοῦ νοοῦν- 
τος, [ἐκείνου ποὺ νοεῖ, καὶ τοῦ 
νοουμένου, [ἐκείνου ποὺ νοεῖται], 
ἐπειδὴ εἶναι περιοριστικὸ τῆς σχέ- 
σεως τῶν ἄκρων [τοῦ νοοῦντος 
καὶ τοῦ νοουμένου] μεταξύ τους. 
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Νοοῦσα γὰρ ἡ ψυχή, ἵστα- 
ται τοῦ νοεῖν ἔκεινο τὸ νο- 
ηθὲν μετὰ τὴν αὐτοῦ νόη- 
σιν. Τὸ γὰρ νοηθὲν κυρίως 
ἅπαξ, οὐκ ἔτι τὴν πρὸς τὸ 
νοηθῆναι πάλιν ἐκκαλεῖται 
[πάάεπάμπα: τῆς ψυχῆς] τὴν 
[άεἰεπάμπ] δύναμιν’ καὶ κα- 
θέκαστον νόηµα οὕτω στά- 
σιν δέχεται τῆς ποιᾶς ἐπὶ τῷ 
νοήµατι τοῦ νοηθέντος νο- 
ήσεως. 

πβ΄. Ὥσπερ ἡ ἄγνοια διαι- 
ρετικἠ τῶν πεπλανημένων 
ἐστίν, οὕτως ἡ τοῦ νοητοῦ 
φωτὸς παρουσία συναγωγὸς 
καὶ ἑνωτικὴ τῶν φΦωτιζομέ- 
νων ἐστί, καὶ τελειωτική, καὶ 
ἐπιστρεπτικὴ πρὸς τὸ ὄν- 
τως ὄν, ἀπὸ τῶν πολλῶν δο- 
ξασμάτων ἐπιστρέφουσα, 
καὶ τὰς ποικίλας ὄψεις, ἡ 
κυριώτερον εἰπεῖν, φαντα- 
σίας, εἰς μίαν ἀληθῆ, καὶ κα- 
θαράν, καὶ μονοειδῆ συνά- 
γουσα γνῶσιν: καὶ ἑνὸς καὶ 
ἑνωτικοῦ φωτὸς ἐμπιπλῶ- 
σα. 

πγ΄. Ἱαὐτόν ἐστι τῷ ἀγαθῷ 
τὸ καλόν, ὅτι τοῦ καλοῦ καὶ 
ἀγαθοῦ κατὰ πᾶσαν αἰτίαν 
πάντα ἐφίεται, καὶ οὐκ ἔστι 
τι τῶν ὄντων, ὃ μὴ μετέχει 
τοῦ καλοῦ καὶ ἀγαθοῦ. Πᾶ- 




















Διότι, ὅταν ἢ ψυχὴ νοῇ, παύει 
ἀπὸ τοῦ νὰ νοῇ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο 
[πλέον] νοήθηκε, μετὰ ἀπὸ τὴν 
νόησί του. Ἐκεῖνο, βέβαια, ποὺ 
μία φορὰ νοήθηκε κυριαρχικῶς, 
δὲν προκαλεῖ πλέον πάλι τὴν δύ- 
ναμι τῆς ψυχῆς πρὸς τὴν νόησί 
[Γου]- καὶ κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο 
[τότε] καθένα νόημα δέχεται τὴν 
ἀκινησία τῆς ὅποιας νοήσεως, ἐξ 
αἰτίας τοῦ νοήματος Ἐκείνου ποὺ 
νοήθηκε [κυριαρχικῶς]. 

82. Ὅπως, ἀκριβῶς, ἢ ἄγνοια [τοῦ 
Θεοῦ] εἶναι διαιρετικὴ ἐκείνων, 
ποὺ ἔχουν πλανηθῆ, ἔτσι καὶ ἡ 
παρουσία τοῦ νοητοῦ φωτὸς εἷ- 
ναι συγκεντρωτικὴ καὶ ἑνωτικὴ 
ἐκείνων, ποὺ φωτίζονται, καὶ εἷ- 
ναι τελειωτικὴ [δηλαδή, τοὺς τε- 
λειοποιεῖ] καὶ ἐπιστρεπτικὴ [δη- 
λαδή, τοὺς ἐπιστρέφει] πρὸς τὸ 
ὄντως Ὃν, ἐπιστρέφοντάς [τους] 
ἀπὸ τὶς πολλὲς ἀπόψεις καὶ τὶς 
ποικίλες ὀπτικές, ἢ γιὰ νὰ πῶ κυ- 
ριολεκτικά, Φαντασίες, σὲ μία 
ἀληθινὴ καὶ καθαρὴ καὶ ἁπλῆ 
[θεία] γνῶσι: καὶ γεμίζοντας μὲ 
τὸ μοναδικὸ καὶ ἑνωτικὸ φῶς. 
83. Τὸ καλὸ εἶναι τὸ ἴδιο μὲ τὸ ἀγα- 
θό, διότι τὰ πάντα ἐπιθυμοῦν τὸ 
καλὸ καὶ τὸ ἀγαθὸ μὲ κάθε αἰτία 
καὶ δὲν ὑπάρχει κἀποιο ἀπὸ τὰ 
ὄντα, τὸ ὁποῖο νὰ μὴ μετέχῃ τοῦ 
καλοῦ καὶ τοῦ ἀγαθοῦ. Διότι σὲ 
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σι γάρ ἐστι τὸ καλὸν καὶ 
ἀγαθόν, ὡς ὄντως ἀγαστόν, 
ἐφετόν, καὶ ἐραστόν, καὶ 
ἀρεστόν, καὶ αἱρετόν, καὶ 
ἀγαπητόν. Σηµείωσαι δὲ πῶς 
ὁ θεῖος ἔρως, ἐν τῷ ἀγαθῷ 
προὐπάρχων, ἔτεκε τὸν ἐν 
ἡμῖν ἀγαθὸν ἔρωτα, δι᾽ οὗ 
τοῦ καλοῦ καὶ ἀγαθοῦ ἐφι- 
έμεθα, κατὰ τὸν εἰπόντα: 
ἐραστὴς ἐγενόμην τοῦ κάλ- 
λους αὐτῆς”, καί: ἐράσθητι 
αὐτῆς, καὶ τηρήσει σε’ περι- 
χαράκωσον αὐτήν, καὶ ὑψώ- 
σει σε». 

πδ΄. Τὸ θεῖον οἱ Θεολόγοι, πο- 
τὲ μὲν ἔρωτα, ποτὲ δὲ ἀγά- 
πην, ποτὲ δὲ ἐραστόν, καὶ 
ἀγαπητὸν καλοῦσιν. Ὅθεν, 
ὥς μὲν ἔρως ὑπάρχων καὶ 
ἀγάπη, κινεῖται ὡς δὲ ἐρα- 
στὸν καὶ ἀγαπητόν, κινεῖ 
πρὸς ἑαυτὸν πάντα τὰ ἔρω- 
τος καὶ ἀγάπης δεκτικά. Καὶ 
τρανότερον αὖθις φάναι, κι- 
νεῖται μὲν ὡς σχέσιν ἐμποι- 
οὖν εὐδιάθετον ἔρωτος καὶ 
ἀγάπης τοῖς τούτων δεκτι- 
κοῖς: κινεῖ δέ, ὡς ἑλκτικὸν 
φύσει, τῆς τῶν ἐπ᾽ αὐτὸ κι- 
νουμένων ἐφέσεως. Καὶ πά- 
λιν, κινεῖ καὶ κινεῖται, ὡς 
διψῶν τὸ διψάσθαι, καὶ ἐρῶν 
τοῦ ἐρᾶσθαι, καὶ ἀγαπῶν τὸ 





ὅλα ὑπάρχει τὸ καλὸ καὶ τὸ ἀγαθό, 
ὡς ὄντως θαυμαστό, ἐπιθυμητὸ καὶ. 
ποθητὸ καὶ προσφιλὲς καὶ προτι- 
μητέο καὶ ἀγαπητό. Σημείωσε δέ, 
ὅτι ὁ θεῖος ἔρως, ὁ ὁποῖος προῦπηήρ- 
χε στὸ ἀγαθό, γέννησε µέσα µας 
τὸν ἀγαθὸ ἔρωτα, διὰ τοῦ ὁποίου 
ἔχομε ἔφεσι στὸ καλὸ καὶ στὸ ἀγα- 
θό, σύμφωνα μ᾽ ἐκεῖνον ποὺ εἶπε: 
«ἔγινα ἐραστὴς τοῦ κάλλους αὐτῆς 
[τῆς θείας ἀγάπης]»: καὶ «ἀγάπησέ 
την καὶ θὰ σὲ φυλάξη, περιφρού- 
ρησέ την καὶ θὰ σὲ ὑψώσῃ». 

84. Οἱ θεολόγοι, τὸ Θεῖο τὸ ἀποκα- 
λοῦν ἄλλοτε μὲν ἔρωτα, ἄλλοτε δὲ 
ἀγάπη, ἐνῶ ἄλλοτε ἐραστὸ [ἄξιο 
νὰ τὸ ἐρασθῇ κάποιος], καὶ [ἄλλο- 
τε] ἀγαπητὸ [ἄξιο νὰ τὸ ἀγαπήσῃ]. 
Ὡς ἐκ τούτου, ὡς ἔρωτας μὲν καὶ 
ἀγάπη, ποὺ εἶναι, κινεῖται: ὡς ἐρα- 
στὸ δὲ καὶ ἀγαπητό, κινεῖ πρὸς 
τὸν ἑαυτό του ὅλα τὰ δεκτικὰ ἔρω- 
τος καὶ ἀγάπης [τὰ ἱκανὰ νὰ δε- 
χθοῦν τὸν ἔρωτα καὶ τὴν ἀγάπη]. 
Καὶ γιὰ νὰ ποῦμε πάλι καθαρώ- 
τέρα, [τὸ Θεῖο] μὲν κινεῖται, ἐπει- 
δὴ προκαλεῖ μία ἁγίας διαθέσε- 
ως ἔκφρασι ἔρωτος καὶ ἀγάπης γιὰ 
ἐκεῖνα, ποὺ εἶναι δεκτιςὰ αὐτῶν: 
καὶ [ἐπίσης] κινεῖ, ἐπειδὴ [εἶναι ἐκ 
φύσεως ἑλκτικὸ τῆς ἐφέσεως ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα κινοῦνται πρὸς αὖ- 
τό. Καὶ πάλι, [τὸ Θεῖο] κινεῖ καὶ κι- 
νεῖται, ἐπειδὴ διψᾶ τοῦ νὰ διψᾶται, 
καὶ ποθεῖ νὰ ποθῆται καὶ ἀγαπᾶ νὰ 
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ἀγαπᾶσθαι. 

πε’. Ἔστι δὲ καὶ ἐκστατι- 
κὸς ὁ θεῖος ἔρως, οὐκ ἑῶν 
ἑαυτῶν εἶναι τοὺς ἐραστάς, 
ἀλλὰ τῶν ἐρωμένων. Καὶ δη- 
λοῦσι τὰ μὲν ὑπέρτερα τῆς 
προνοίας τῶν καταδεεστέ- 
ρων γινόμενα: καὶ τὰ ὁμό- 
στοιχα, τῆς ἀλλήλων συνο- 
χῆς' καὶ τὰ ὑφειμένα, τῆς 
πρὸς τὰ πρῶτα θειοτέρας 
ἐπιστροφῆς. Διὸ καὶ Παῦλος 
ὁ Μέγας, ἐν κατοχῆ τοῦ θεί- 
ου γεγονὼς ἔρωτος, καὶ τῆς 
ἐκστατικῆς δυνάμεως µε- 
τειληφώς, ἐνθέῳ στόματι 
Ζῶ ἐγώ, φησίν, οὐκ ἔτι, ζῇ 
δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός”, ὡς ἀλη- 
θὴς ἐραστής, καὶ ἑξεστηκώς, 
ὡς αὐτός φησι τῷ Θεῷ“, 
καὶ οὐ τὴν ἑαυτοῦ ζῶν, ἀλ- 
λὰ τὴν τοῦ ἐραστοῦ ζωήν, 
ὥς σφόδρα ἀγαπητήν. 
πς΄.“ Τολμητέον καὶ τοῦτο 
ὑπὲρ ἀληθείας εἰπεῖν, ὅτι 
καὶ αὐτὸς ὁ πάντων αἴτιος 
τῷ καλῷ καὶ ἀγαθῷ τῶν 
πάντων ἔρωτι δι᾽ ὑπερβο- 
λὴν τῆς ἐρωτικῆς ἀγαθό- 
τητος, ἔξω ἑαυτοῦ γίνεται, 
ταις εἰς τὰ ὄντα πάντα προ- 
νοίαις, καὶ οἷον ἀγαθότητι, 
καὶ ἀγαπήσει, καὶ ἔρωτι θέλ- 
γεται: καὶ ἐκ τοῦ ὑπὲρ πάν- 








ἀγαπᾶται. 

85. Ὁ θεῖος ἔρωτας εἶναι βέβαια καὶ 
ἐκστατικός, μὴν ἐπιτρέποντας στοὺς 
ἐραστὰς νὰ ἀνήκουν στοὺς ἑαυτούς 
τους, ἀλλὰ σὲ ἐκείνους ποὺ ἀγα- 
ποῦν. Καὶ ἀποδεικνύουν μὲν [αὐτὸ] 
τὰ ἀνώτερα, τὰ ὁποῖα λαμβάνουν 
πρόνοια γιὰ τὰ κατώτερα καὶ τὰ ἰσό- 
τιµα, ἀπὸ τὴν συνοχὴ τοῦ ἑνὸς πρὸς 
τὸ ἄλλο: καὶ τὰ ὑποδεέστερα ἀπὸ 
τὴν θειοτέρα ἐπιστροφή τους πρὸς 
τὰ πρῶτα. Γι’ αὐτὸ καὶ ὁ Μέγας Παῦ- 
λος, ὁ ὁποῖος εἶχε καταληφθῆ ἀπὸ 
τὸν θεῖο ἔρωτα καὶ εἶχε γευθῆ τὴν 
ἐκστατικὴ δύναμι, λέγει μὲ ἔνθεο 
στόμα, σὰν ἀληθινὸς ἐραστής, ὁ ὁποῖ- 
ος εἶχε πάθει ἔκστασι: «δὲν ζῶ πλέον, 
ἐγώ, ζῆ δὲ σὲ μένα ὁ Χριστός», ὅπως 
ὁ ἴδιος λέγει στὸν Θεό, καὶ ὁ ὁποῖος 
δὲν ζοῦσε [πλέον] τὴν δική του ζωή, 
ἀλλὰ τὴν [ζωὴ] τοῦ Ἀγαπημένου [του 
Χριστοῦ], ὡς πᾶρα πολὺ ἀγαπητή. 
δ6. Πρέπει νὰ τολμήσωμε νὰ ποῦμε 
καὶ αὐτὸ γιὰ χάρι τῆς Ἀληθείας, ὅτι 
καὶ Αὐτὸς [ὁ ἴδιος] ὁ Δίτιος τῶν πάν- 
των, ἐξ αἰτίας τοῦ καλοῦ καὶ τοῦ ἀγα- 
θοῦ ἔρωτα γιὰ ὅλα, ἕνεκα τῆς ὑπερ- 
βολῆς τῆς ἐρωτικῆς ἀγαθότητος, 
καθίσταται ἔξω τοῦ ἑαυτοῦ του, μὲ 
τὶς πρόνοιές [του] γιὰ ὅλα τὰ ὄντα 
[μὲ τὴν ἐκστατικὴ προνοητικὴ ἔκ- 
φρασι τῆς ἀγάπης του γιὰ ὅλα τὰ 
ὄντα], καὶ θέλγεται κατὰ κἀποιον 
τρόπο, ἀπὸ τὴν ἀγαθότητα, καὶ τὴν 
ἀγάπη καὶ τὸν ἔρωτα, καὶ ἀπὸ [ἐκεῖ, 
ὅπου εὑρίσκεται], ὅπου εἶναι πάνω 
ἀπὸ ὅλα καὶ ἀπὸ ὅλους ὑψηλότερα, 
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τα, καὶ πάντων ἐξηρημένου, 
πρὸς τὸ ἐν πᾶσι κατάγεται, 
κατ᾽ ἐκστατικήν ὑπερούσι- 
ον δύναμιν ἀνεκφοίτητον 
ἑαυτοῦ. Διὸ καὶ ζηλωτὴν οἱ 
τά θεῖα δεινοὶ προσαγορεύ- 
ουσιν΄, ὡς πολλὴν τὸν εἰς 
τὰ ὄντα ἀγαθὸν ἔρωτα, καὶ 
ὡς πρὸς ζῆλον ἐγερτικὸν 
τῆς ἐφέσεως αὐτοῦ τῆς ἐρω- 
τικῆς' καὶ ὡς ζηλωτὴν αὐ- 
τὸν ἀποδεικνύντα, ᾧ καὶ τὰ 
ἐφιέμενα ζηλωτά, καὶ ὡς 
τῶν προνοουμένων ὄντων 
αὐτῷ ζηλωτῶν. 

πζ΄. Της ἀγάπης καὶ τοῦ ἔρω- 
τος, αὐτὸν δηλαδὴ τὸν Θε- 
όν, προβολέα, φασί, καὶ γεν- 
νήτορα. Αὐτὸς γὰρ ταῦτα ἐν 
ἑαυτῷ ὄντα, προήγαγεν εἰς 
τὰ ἐκτός, τουτέστι, περὶ τὰ 
κτίσματα. Καὶ κατὰ τοῦτο 
εἴρηται- ὁ Θεὸς ἀγάπη ἐστί”, 
καὶ πάλιν’ γλυκασμὸς καὶ 
ἐπιθυμία”, ὅ ἐστιν ἔρως: 
τὸ δὲ ἀγαπητὸν καὶ ὄντως 
ἐραστόν, αὐτός ἐστι. Τῷ μὲν 
οὖν τὸν ἀγαπητικὸν ἔρωτα 
ἐξ αὐτοῦ προχεῖσθαι, αὐ- 
τὸς κινεῖσθαι λέγεται ὁ τού- 
του γεννήτωρ’ ᾧ δὲ αὐτὸν 
εἶναι τὸ ἀληθῶς ἐραστόν, 
καὶ ἀγαπητόν, καὶ ἐφετὸν 
καὶ αἱρετόν: κινεῖ τὰ πρὸς 








κατέρχεται σὲ ὅλα [στὸ κάθε ἕνα] 
μὲ ἐκστατική, ὑπερούσιο δύναμι, ἡ 
ὁποία δὲν ἐξέρχεται ἀπὸ τὸν Ἑαυτό 
Του. Γιὰ τοῦτο καὶ οἱ ἔμπειροι ὅσον 
ἀφορᾶ τὰ θεῖα, τὸν ἀποκαλοῦν ζη- 
λωτή, [διότι ἔχει] πολὺ ἀγαθὸ ἔρω- 
τα πρὸς τὰ ὄντα, καὶ διότι [εἶναι] δι- 
εγερτικὸς [διεγείρει] πρὸς τὸν ζῆλο 
γι Αὐτὸν τὴν ἐρωτικὴ ἔφεσι [τῶν 
ὄντων] καὶ τὸν ἀποδεικνύουν ὡς 
ζηλωτή καὶ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἐπιθυ- 
μοῦν Αὐτόν, [δηλαδὴ] ἔχουν ζήλο 
πρὸς Αὐτόν, καὶ ἐπειδὴ στὰ ὄντα, 
τὰ ὁποῖα ἀπολαμβάνουν τὴν πρό- 
νοιά Του, [δείχνει] τὸν ζῆλο Του. 

87. Λέγουν, ὅτι τῆς [θείας] ἀγά- 
πης καὶ τοῦ [θείου] ἔρωτος, γεν- 
νήτορας καὶ πατέρας [εἶναι] ὁ ἴδι- 
ος ὁ Θεός. Διότι, Αὐτός, αὐτὰ [δηλα- 
δή, τὴν ἀγάπη καὶ τὸν ἔρωτα], ἐνῶ 
ὑπάρχουν μέσα σ᾽ Αὐτόν, τὰ προ- 
έβαλε πρὸς τὰ ἔξω, δηλαδή, πρὸς 
τὰ κτίσματα. Καὶ σύμφωνα μ᾽ αὐ- 
τὸ ἔχει λεχθῆ: « ὁ Θεὸς εἶναι ἀγά- 
πη», καὶ πάλι: «[εἶναι] γλυκασμὸς 
καὶ ἐπιθυμία, τὸ ὁποῖο εἶναι ὁ ἔρω- 
τας». Τὸ δὲ ἀγαπητὸ καὶ πράγματι 
ἐραστὸ [δηλαδή, τὸ ἀντικείμενο τῆς 
ἀγάπης καὶ τοῦ ἔρωτα] εἶναι Αὐ- 
τὸς [ὁ Θεός]. Μὲ τὸ νὰ ξεχύνεται, 
λοιπόν, ἀπ᾽ Αὐτὸν ὁ ἀγαπητικὸς 
ἔρωτας λέγεται, ὅτι κινεῖται Αὐ- 
τὸς [ὁ Ἴδιος] ὁ γεννήτορας, [ὁ πα- 
τέρας] αὐτοῦ [τοῦ ἔρωτος]. Μὲ τὸ 
νὰ εἶναι δὲ Αὐτὸς τὸ ἀληθινὰ ἐρα- 
στὸ καὶ ἀγαπητὸ καὶ ποθητὸ καὶ 
προτιμητέο, κινεῖ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
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τοῦτο ὁρῶντα: καὶ οἷς ἡ τοῦ 
ἐφίεσθαι δύναμις, ἀναλό- 
γως αὐτοῖς. 

πη΄. Προαγωγικὸν καὶ κι- 
νητικὸν πρὸς ἐρωτικὴν συ- 
νάφειαν τὴν ἐν πνεύματι, 
τὸν Θεὸν εἶναί μοι, νόει του- 
τέστι μεσίτην ταύτης, καὶ 
πρὸς αὐτὴν συναρμοστήν, τοῦ 
ἐρᾶσθαι αὐτὸν ὑπὸ τῶν αὐ- 
τοῦ ποιημάτων καὶ ἀγαπᾶ- 
σθαι. Κινητικὸν δέ φησιν, ὥς 
κινοῦντα ἕκαστα κατὰ τὸν 
οἰκεῖον λόγον πρὸς αὐτὸν 
ἐπιστρέφεσθαι. Τὸ δὲ τῆς 
προαγωγίας ὄνομα, εἰ καὶ 
παρὰ τοῖς ἔξωθεν, πρᾶγμα 
σημαίνει οὐκ εὐαγές, ἀλλ᾽ 
ἐνταῦθα τὴν πρόξενον τῆς 
ἐν Θεῷ ἑνώσεώς φησι με- 
σιτείαν. 

πθ΄. Ἡ ἐρωτικὴ κίνησις τοῦ 
ἀγαθοῦ, προὐπάρχουσα ἐν 
τῷ ἀγαθῷ, ἁπλῆ καὶ αὐτοκί- 
νητος οὖσα, καὶ ἐκ τοῦ ἀγα- 
θοῦ προϊοῦσα, αὖθις ἐπὶ τὸ 
αὐτὸ ἐπιστρέφει, ἀτελεύτη- 
τος καὶ ἄναρχος οὖσα: ὅπερ 
δηλοῖ τὴν ἡμῶν ἀεικίνητον 
ἔφεσιν πρὸς τὸ Θεῖον καὶ 
ἕνωσιν. Ἡ γὰρ πρὸς Θεὸν 
ἀγαπητικὴ ἕνωσις, πάσης ἐξή- 
ρηται καὶ ὑπέρκειται ἑνώ- 
σεως. 














βλέπουν πρὸς Αὐτό, πρὸς τὸν ἑαυ- 
τό Του, καὶ πρὸς ὅσα [ὑπάρχει] ἡ 
δύναμι τοῦ νὰ [Τὸν] ἐπιθυμοῦν, 
ἀνάλογα [μὲ τὴν δύναμι] σ᾽ αὐτά. 
88. Γνώριζε, ὅτι ὁ Θεὸς γίνεται γιὰ 
μᾶς προαγωγικὸς καὶ κινητικός, 
[δηλαδὴ μᾶς προάγει καὶ μᾶς κινεΏ 
πρὸς τὴν ἐν [Ἁγίω] Πνεύματι ἐρω- 
τικὴ συνάφεια: δηλαδὴ [γίνεται] 
μεσίτης αὐτῆς [τῆς συναφείας] καὶ 
συναρμοστὴς [συναρμόζει σ᾽ αὖ- 
τήν], ὥστε Αὐτὸς νὰ γίνεται ἀντι- 
κείμενο ἔρωτος καὶ νὰ ἀγαπᾶται 
ἀπὸ τὰ δημιουργήματά Του. Λέ- 
γουν δέ, [ὅτι εἶναι] κινητικός, ἐπει- 
δὴ Αὐτὸς κινεῖ καθένα [ἀπὸ τὰ 
δημιουργήματά Του] νὰ ἐπιστρέφη 
σ᾽ Αὐτόν, κατὰ τὸν δικό του λόγο. 
Τὸ δὲ ὄνομα τῆς «προαγωγίας», ἂν 
καὶ στοὺς ἔξω [ἀνθρώπους] σημαί- 
νει [κάτι] ὄχι τὸ εὐσεβές, ἀλλὰ ἐδῶ 
ἐννοεῖ τὴν μεσιτεία, ποὺ προξενεῖ 
τὴν ἕνωσι μὲ τὸν Θεό. 

89. Ἡ ἐρωτικὴ κίνησι τοῦ ἀγαθοῦ, 
ἢ ὁποία προὐπάρχει στὸ ἀγαθό, 
ἐπειδὴ εἶναι ἁπλῆ καὶ κινεῖται ἀπὸ 
τὸν ἑαυτό της, καὶ προέρχεται ἀπὸ 
τὸ Ἀγαθό, πάλι ἐπιστρέφει στὸ 
Ἴδιο, ἐπειδὴ εἶναι ἀτελεύτητος [χω- 
οἷς τέλος] καὶ χωρὶς ἀρχή. Αὐτὸ 
ἀκριβῶς φανερώνει τὴν ἀεικίνητη 
δυκή µας ἔφεσι καὶ ἕνωσι πρὸς τὸν 
Θεό. Διότι ἡ ἀγαπητικὴ ἕνωσι μὲ 
τὸν Θεὸ εἶναι πολὺ ἔξω καὶ πολὺ 
πάνω ἀπὸ κάθε ἕνωσι. 
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Ζ΄. «Τὸν ἔρωτα, εἴτε θεῖον, 
εἴτε ἀγγελικόν, εἴτε νοερόν, 
εἴτε ψυχικόν, εἴτε φυσικὸν 
εἴποιμεν, ἑνωτικήν τινα καὶ 
συγκρατικὴν ἐννοήσωμεν 
δύναμιν: τὰ μὲν ὑπέρτερα 
κινοῦσα ἐπὶ πρόνοιαν τῶν 
καταδεεστέρων: τὰ δὲ ὁμό- 
στοιχὰ πάλιν, εἰς κοινωνι- 
κὴν ἀλληλουχίαν: καὶ ἐπ᾽ 
ἐσχάτων τὰ ὑφειμένα πρὸς 
τὴν τῶν κρειττόνων καὶ 
ὑπερκειμένων ἐπιστροφήν. 

α΄. “ Εἰ ἡ γνῶσις ἑνωτικὴ 
τῶν ἐγνωσμένων, ἡ δ᾽ ἄγνοια 
μεταβολῆς ἀεὶ καὶ τῆς ἐξ 
αὐτοῦ τῷ ἀγνοοῦντι διαι- 
ρέσεως αἰτία, τὸν ἐν ἀλη- 
θείᾳ πιστεύσαντα, κατὰ τὸν 
ἱερὸν λόγον, οὐδὲν ἀποκινή- 
σει τῆς κατὰ τὴν ἀληθῆ πί- 
στιν ἑστίας: ἐφ᾽ ἡ τὸ μόνι- 
μον ἕξει τῆς ἀκινήτου καὶ 
ἀμεταβόλου ταντότητος. Εὖ 
γὰρ οἶδεν ὁ πρὸς τὴν ἀλή- 
θειαν ἑνωθείς, ὅτι εὖ ἔχει, 
κἂν οἱ πολλοὶ νουθετοῖεν αὖ- 
τὸν ὡς ἐξεστηκότα. Λανθάνει 
μὲν γὰρ ὡς εἰκὸς αὐτούς, ἐκ 
πλάνης τῇ ἀληθείᾳ τῆς ὄν- 
τως πίστεως ἐξεστηκώς, αὐ- 
τὸς δ᾽ ἀληθῶς οἶδεν ἑαυτὸν 
οὐχ ὅ φασιν ἐκεῖνοι, μαι- 
νόμενον, ἀλλὰ τῆς ἀστάτου 














900. Τὸν ἔρωτα, εἴτε θεῖο, εἴτε ἀγγε- 
λικό, εἴτε νοερό, εἴτε ψυχικό, εἴτε 
φυσικὸ θέλαμε τὸν ποῦμε, νὰ τὸν 
ἐννοήσωμε σὰν μία ἑνωτικὴ καὶ 
συμμεικτικὴ δύναμι ἡ ὁποία κινεῖ 
τὰ μὲν ἀνώτερα γιὰ τὴν πρόνοια 
τῶν κατωτέρων, τὰ δὲ ἰσότιμα πά- 
λι [τὰ κινεῖ νὰ ἔχουν] ἀμοιβαία συ- 
νοχὴ καὶ κοινωνία: καὶ τέλος [κινεῖ] 
τὰ κατώτερα πρὸς ἐπιστροφὴ στὰ 
καλλίτερα καὶ ἀνώτερά [τους]. 

91. Ἐὰν ἡ [θεία] γνῶσι εἶναι ἑνωτι- 
κὴ ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ἔχουν γνω- 
σθῆ, ἡ δὲ ἄγνοια πάντοτε [εἶναι] αἰ- 
τία μεταβολῆς καὶ ἕνεκα τούτου 
[αἰτία] διαιρέσεως σὲ ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖ- 
ος ἀγνοεῖ, [ἑπομένας], ἐκεῖνον ὁ ὁποῖ- 
ος πιστεύει ἀληθινά, σύμφωνα μὲ 
τὸν ἱερὸ λόγο, τίποτε δὲν θὰ [τὸν] 
μετακινήσῃ ἀπὸ τὴν ἑστία τῆς ἀλη- 
θινῆς πίστεως: ὡς πρὸς τὴν ὁποία 
θὰ ἀποκτήσῃ τὴν μονιμότητα τῆς 
ἀκίνητης καὶ ἀμετάβλητης ταυτό- 
τητος [μὲ τὸν Θεό]. Διότι γνωρίζει 
τὸ εὖ [τὴν ζωὴ τῆς Χάριτος] ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἑνώθηκε μὲ τὴν Ἀλή- 
θεια, ἐπειδὴ κατέχει τὴν ζωὴ τῆς 
Χάριτος, ἀκόμη καὶ ἂν οἱ πολλοὶ θὰ 
τὸν ἤλεγχαν, σὰν νὰ ἔχῃ δῆθεν βγῆ 
ἀπὸ τὸ μυαλό του. Διότι διαφεύ- 
γει μέν, ὅπως εἶναι φυσικό, σ᾿ αὐ- 
τοῦς, ὅτι ἔχει βγῆ ἔξω ἀπὸ τὴν πλά- 
νη, μὲ τὴν Ἀλήθεια τῆς πραγμα- 
τικῆς πίστεως. Αὐτὸς ὅμως γνωρί- 
ζει τὸν ἑαυτό του ἀληθινά, ὄχι ἐκεῖ- 
νο ποὺ λέγουν ἐκεῖνοι, ὅτι εἶναι τρελ- 
λός, ἀλλὰ ὅτι ἔχει ἐλευθερωθῆ ἀπὸ 
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καὶ ἀλλοιωτῆς περὶ τὴν παν- 
τοδαπῆ τῆς πλάνης ποικιλί- 
αν φθορᾶς, διὰ τῆς ἁπλῆς καὶ 
ἀεὶ κατὰ τὰ αὐτὰ καὶ ὡσαύ- 
τως ἐχούσης ἀληθείας ἠλευ- 
θερωμένον. 

2β’. Ἀγαθοὶ καὶ φιλάνθρω- 
ποι, εὔσπλαχνοί τε καὶ οἱ- 
κτίρμονες γεγόνασιν οἱ ἅγι- 
οι' μίαν πρὸς ἅπαν τὸ γένος 
διάθεσιν ἔχοντες“ ἀγάπης 
πεισθέντες: ὑφ᾽ ἧς τὸ πάν- 
των ἐξαίρετον εἶδος τῶν ἀ- 
γαθῶν, τὴν ταπείνωσιν λέ- 
γω, διὰ πάσης αὐτῶν τῆς 
ζωῆς βεβαίαν κατασχόντες, 
τὴν φΦυλακτικὴν μὲν τῶν 
ἀγαθῶν, φθαρτικὴν δὲ τῶν 
ἐναντίων, οὐδενὶ τὸ παρά- 
παν ἁλώσιμοι τῶν διοχλούν- 
των γεγόνασι πειρασμῶν, 
τῶν τε ἑκουσίων καὶ τοῦ ἐφ᾽ 
ἡμῖν λόγου, καὶ τῶν ἀκου- 
σίων καὶ οὐκ ἐφ᾽ ἡμῖν: τῷ 
τοῖς μέν, δι ἐγκράτειαν ἀπο- 
μαραίνειν τὰς ἐπαναστά- 
σεις: τῶν δέ, δι᾽ ὑπομονῆς 
τὰς προσβολὰς ἀποσείεσθαι. 
γ΄. Τὴν μὲν τελείαν πρᾶξιν 
τῆς ἀρετῆς, πίστις ὀρθὴ ποι- 
εἰ, καὶ φόβος εἰς Θεὸν ἀνό- 
θευτος. Τὴν δέ, κατὰ τὴν 
ἀνάβασιν ἅπταιστον φυσι- 
κὴν θεωρίαν, ἐλπὶς βεβαία 

















τὴν ἄστατη καὶ μεταβλητὴ φθορά, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν παντοειδῆ ποικιλία 
τῆς πλάνης, διὰ µέσου τῆς Ἀληθεί- 
ας, ἡ ὁποία εἶναι ἁπλῆ καὶ πάντοτε 
στὴν ἴδια κατάστασι καὶ κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο. 

92. Οἱ Ἅγιοι, ἔχουν γίνει ἀγαθοὶ 
καὶ φιλάνθρωποι, ἐπίσης, εὔσπλα- 
χνοι καὶ οἰκτίρμονες, ἐπειδὴ ἐπεί- 
σθηκαν νὰ ἔχουν τὴν ἴδια διάθεσι 
ἀγάπης πρὸς ὅλο τὸ ἀνθρώπινο γέ- 
νος, διὰ τῆς ὁποίας, ἀφοῦ ἀπέκτη- 
σαν γιὰ ὅλη τὴν ζωή τους, τὸ ἐξαί- 
ρετο εἶδος ἀπὸ ὅλα τὰ ἀγαθά, τὴν 
ταπείνωσι ἐννοῶ, τὴν σταθερή, ἡ 
ὁποία προφυλάσσει μὲν τὰ ἀγαθά, 
καταστρέφει δὲ τὰ κακά, [καὶ ἔτσι 
οἱ Ἅγιοι] δὲν ἔχουν κυριευθῆ ἐντε- 
λῶς ἀπὸ κανέναν ἀπὸ τοὺς πειρα- 
σμούς, οἱ ὁποῖοι τοὺς ἐνοχλοῦσαν, 
οὔτε ἀπὸ τοὺς ἑκουσίους καὶ [οἱ ὁποῖ- 
οι ἐξαρτῶνται] ἀπὸ τὸν δικό µας 
λόγο, καὶ οὔτε ἀπὸ τοὺς ἀκουσίους 
καὶ [οἱ ὁποῖοι δὲν ἐξαρτῶνται] ἀπὸ 
μᾶς. [Καὶ τὸ κατόρθωσαν αὐτὸ] γιὰ 
μὲν τοὺς [ἑκουσίους πειρασμούς], 
μὲ τὸ νὰ καταστέλλουν τὶς ἐπανα- 
στάσεις διὰ τῆς ἐγκρατείας, καὶ μὲ 
τὸ νὰ ἀποκρούουν διὰ τῆς ὑπομο- 
νῆς τὶς προσβολὲς τῶν [ἀκουσίων 
πειρασμῶν]. 

93, Τὴν μὲν τελεία πρᾶξι τῆς ἀρετῆς, 
τὴν κατορθώνει ἡ ὀρθὴ πίστι καὶ 
ὁ γνήσιος φόβος τοῦ Θεοῦ. Τὴν δὲ 
ἀπλανῆ φυσικὴ θεωρία, κατὰ τὴν 
[πνευματικὴ] ἀνάβασι, τὴν [προ- 
ξενεῖ] ἢ σταθερὰ ἐλπίδα καὶ ἡ ἀκε- 
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καὶ ἀλώβητος σύνεσις. Τὴν 
δέ, κατὰ τὴν ἀνάληψιν θέ- 
ωσιν, ἀγάπη τελεία, καὶ νοῦς 
τοῖς οὖσι καθ᾽ ὑπεροχὴν πάμ- 
παν ἑκουσίως πεπηρωμέ- 
νος. 

δ΄. Τῆς μὲν πρακτικῆς φι- 
λοσοφίας ἔργον εἶναί φασι, 
πάσης τὸν νοῦν ἐμπαθοῦς 
φαντασίας καθαρὸν κατα- 
στῆσαι. Τῆς δὲ φυσικῆς Θε- 
ωρίας, πάσης τοῖς ἐν τοῖς 
οὖσι, καθ’ ἣν αἰτίαν ὑπάρ- 
χουσιν, ἀληθοῦς γνώσεως 
αὐτὸν ἐπιστήμονα δεῖξαι. 
Τῆς δὲ θεολογικῆς µυστα- 
γωγίας, ὅμοιον Θεῷ καὶ ἴσον 
ὥς ἐφικτὸν τῇ χάριτι κατὰ 
τὴν ἕξιν ποιῆσαι, μηδενὸς 
τὸ σύνολον ἔτι τῶν μετὰ Θε- 
όν, διὰ τὴν ὑπεροχὴν ὄντα 
νοήμονα. 

ζε’. Ὅπερ ἐστὶν ὁ αἰθήρ, ἤ- 
γουν τὸ πύρινον στοιχεῖον, 
ἐν τῷ κατ᾽ αἴσθησιν κόσμῳ, 
τοῦτο ἐν τῷ κόσμῳ τῆς δι- 
ανοίας ἐστὶν ἡ φρόνησις, ὡς 
ἕξις φωτιστική, καὶ τῶν ἐφ᾽ 
ἑκάστου τῶν ὄντων, ἰδίως 
πνευματικῶν λόγων ἀποδει- 
κτική, τὴν ἐν ὅλοις ἀπλανῶς 
αἰτίαν δι’ αὐτῶν ἐκφαίνουσα, 
καὶ τῆς κατὰ ψυχὴν περὶ 
τὸ θεῖον ἐφέσεως ἑλκτική. 





ραία σύνεσι. Τὴν δὲ θέωσι [ἢ ὁποία 
συμβαίνει] κατὰ τὴν ἀνάληψί µας 
[στὸν Θεό, τὴν ἐπιφέρει] ἡ τελεία 
ἀγάπη καὶ ὁ νοῦς, ὁ ὁποῖος ἔχει γίνει 
τυφλὸς μὲ τὴν θέλησί του, γιὰ ὅλα 
τὰ ὄντα, ἕνεκα τῆς ὑπεροχῆς του. 
94, Τῆς μὲν πρακτικῆς [ἐν Χριστῷ] 
φιλοσοφίας, λέγουν, ὅτι εἶναι ἔργο, 
νὰ καταστήσῃ τὸν νοῦ καθαρὸ ἀπὸ 
κάθε ἐμπαθῆ φαντασία. Τῆς δὲ φυ- 
σικῆς θεωρίας [λέγουν, ὅτι εἶναι ἔρ- 
γοῖ, νὰ ἀναδείξῃ αὐτὸν [τὸν νοῦ] κά- 
τοχο τῆς πνευματικῆς ἐπιστήμης, 
ὅλης τῆς ἀληθινῆς γνώσεως τῶν 
ὄντων, βάσει τῆς αἰτίας, ποὺ αὐτὰ 
ὑπάρχουν. Τῆς θεολογικῆς µυστα- 
γωγίας [ἔργο εἶναι], νὰ κἀνῃ [τὸν 
νοῦ], ὡς πρὸς τὴν πνευματική του 
κατάστασι, ὅμοιο μὲ τὸν Θεὸ καὶ ἴσο, 
ὅσο [εἶναι] δυνατό, μὲ τὴν Χάρι, ὥστε, 
ἕνεκα τῆς ὑπεροχῆς [του] νὰ μὴν 
νοῇ πλέον, ἐντελῶς τίποτε, [ἀπὸ ὅσα 
εἶναι] μετὰ τὸν Θεό. 

95, Ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο εἶναι ὁ αἰθέ- 
ρας, δηλαδὴ τὸ πύρινο στοιχεῖο, 
στὸν αἰσθητὸ κόσμο, αὐτὸ εἶναι ἡ 
φρόνησι στὸν κόσμο τῆς διανοί- 
ας, σὰν [μία] πνευματικὴ κατά- 
στασι φωτιστικὴ [ἱκανὴ νὰ φωτί- 
ζη] καὶ ἀποδεικτικὴ [ἱκανὴ νὰ ἀπο- 
δεικνύη] τοὺς πνευματικοὺς λό- 
γους, τοὺς ἰδιαιτέρους σὲ καθένα 
ἀπὸ τὰ ὄντα, ἀποκαλύπτοντας 
ἀπλανῶς, διὰ μέσου αὐτῶν, τὴν Αἱἰ- 
τία, [ἢ ὁποία ὑπάρχει] σὲ ὅλα καὶ 
[εἶναι] ἑλκτική, [ἱκανὴ νὰ ἑλκύη] 
τὴν ἔφεσι τῆς ψυχῆς πρὸς τὸν Θεό. 
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Καὶ ὅπερ ἐν τῷ αἰσθητῷ κό- 
σμῷ ἐστὶν ὁ ἀήρ, τοῦτο ἐν τῷ 
κατὰ διάνοιαν κόσμῳ ἐστὶν 
ἡ ἀνδρία, ὡς ἕξις κινητικὴ 
καὶ τῆς ἐμφύτου κατὰ πνεῦ- 
μα ζωῆς συνεκτική τε ἅμα 
καὶ δραστική, καὶ τῆς κατὰ 
ψυχὴν περὶ τὸ θεῖον ἀεικινη- 
σίας τονωτική. Καὶ ὅπερ ἐν 
τῷ αἰσθητῷ κόσμῳ ἐστὶ τὸ 
ὕδωρ, τοῦτο ἐν τῷ τῆς δια- 
νοίας κόσμῳ ἐστὶν ἡ σωφρο- 
σύνη, ἕξις ὑπάρχουσα τῆς 
ἐν πνεύματι ζωτικῆς γονι- 
μότητος ποιητική, καὶ τῆς 
ἀειβλύστου κατὰ τὴν ἔφε- 
σιν περὶ τὸν θεῖον ἐρωτικῆς 
θέλξεως γεννητική. Καὶ ὅπερ 
ἐν τῷ αἰσθητῷ κόσμῳ ἐστὶν 
ἡ γῆ, τοῦτο ἐν τῷ τῆς διανοί- 
ἂς κόσμῳ ἐστὶν ἡ δικαιοσύ- 
νη, ἕξις ὑπάρχουσα κατ᾽ εἰ- 
δος γεννητικὴ πάντων τῶν 
ἐν τοῖς οὖσι λόγων, καὶ τῆς 
ἐν πνεύματι κατὰ τὸ ἴσον 
ἑκάστῳ ζωτικῆς διαδόσε- 
ως ἀπονεμητική: καὶ τῆς οἱ- 
κείας ἐν τῷ καλῷ κατὰ τὴν 
θέσιν βάσεως ἀμετάθετος 
ἵδρυσις. 

ας’. Ὥσπερ σαρκὸς εὐεκτού- 
σης, καὶ πιαινομένης, τοῖς 
πάθεσιν ἡ ψυχὴ βασανίζε- 
ται καὶ σκοτίζεται, τῆς τῶν 














Καὶ ἐκεῖνο, ποὺ εἶναι στὸν αἰσθη- 
τὸ κόσμο ὁ ἀέρας, αὐτὸ στὸν κό- 
σµο τῆς διανοίας εἶναι ἡ ἀνδρεία, 
σὰν μία κατάστασι κινητικὴ [ἶκα- 
νὴ νὰ κινῇ] καὶ συνεκτικὴ [ἱκανὴ 
νὰ συγκροτῇ] τὴν ἔμφυτη πνευ- 
ματικὴ ζωὴ καὶ συγχρόνως ὅρα- 
στικὴ [ἱκανὴ νὰ δραστηριοποιῇ] καὶ 
τονωτικὴ [ἱκανὴ νὰ ἐνδυναμώνηῃ] 
τὴν ἀεικινησία τῆς ψυχῆς πρὸς τὸν 
Θεό. Καὶ αὐτό, ποὺ εἶναι στὸν αἱ- 
σθητὸ κόσµο τὸ νερό, αὐτὸ στὸν 
κόσμο τῆς διανοίας εἶναι ἡ σωφρο- 
σύνη, ἡ ὁποία εἶναι [μία] πνευ- 
ματικὴ κατάστασι ποιητικὴ [ἶκα- 
νὴ νὰ δημιουργήῆ] τὴν πνευματι- 
κὴ ζωτικὴ γονιμότητα, καὶ γεννη- 
τικὴ [ἱκανὴ νὰ γεννᾷ] τὴν παντο- 
τινὰ ἀναβλύζουσα ἐρωτικὴ θέλξι 
τῆς ἐφέσεως πρὸς τὸν Θεό. Καὶ ἐκεῖ- 
νο, ποὺ εἶναι γιὰ τὸν αἰσθητὸ κό- 
σµο ἡ γῆ, αὐτὸ γιὰ τὸν κόσμο τῆς 
διανοίας εἶναι ἢ δικαιοσύνη [ἢ σύνο- 
λη ἀρετή], ἡ ὁποία εἶναι [μία] πνευ- 
ματικὴ κατάστασι γεννητικὴ [ἶκα- 
νὴ νὰ γεννᾷ] ὅλους τοὺς λόγους 
τῶν ὄντων, σύμφωνα μὲ τὴν µορ- 
φή τους καὶ ἀπονεμητικὴ [ἱκανὴ 
νὰ ἀπονέμη] στὸ καθένα μὲ ἰσότη- 
τα, τὴν μετάδοσι τὴν ζωτικὴ [τῆς 
ζωῆς] καὶ ἢ ἀμετακίνητη, ὡς πρὸς 
τὴν τοποθέτησι, θεμελίωσι στὸ κα- 
λὸ τῆς πορείας [της]. 

96. Ὅπως ἀκριβῶς, ὅταν ἢ σάρκα εἷ- 
ναι σὲ καλὴ ὑγιῆ κατάστασι καὶ αὐ- 
ξάνεται, ἡ ψυχὴ παιδεύεται καὶ σκο- 
τίζεται ἀπὸ τὰ πάθη, ἐπειδὴ ὑπο- 
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ἀρετῶν ἕξεως, καὶ τοῦ φω- 
τισμοῦ τῆς γνώσεως ὑπο- 
χωρούντων: οὕτω καὶ τῆς 
ψυχῆς, τῷ θείῳ κάλλει τῶν 
ἀρετῶν, καὶ τῷ φωτισμῷ τῆς 
γνώσεως φρουρουμένης τε 
καὶ λαμπρυνομένης, ὁ ἔξω 
ἄνθρωπος διαφθείρεται, τῆς 
σαρκὸς διὰ τὴν ἐπιδημίαν 
τοῦ λόγου τὴν φυσικὴν εὖ- 
εξίαν ἀποβαλλομένης. 

2’. Οὐκ ἦν δυνατὸν ἄλλως 
Υἱὸν ἀποδειχθῆναι Θεοῦ, 
καὶ Θεὸν κατὰ τὴν ἐκ χά- 
ριτος θέωσιν, τὸν γενόµμε- 
νον ἄνθρωπον, μὴ πρότερον 
κατὰ προαίρεσιν γεννηθέν- 
τα τῷ πνεύματι, διὰ τὴν ἑνοῦ- 
σαν αὐτῷ φυσικῶς αὐτοκί- 
γητον καὶ ἀδέσποτον δύνα- 
μιν, ἥν τινα θεοποιὸν καὶ 
θείαν καὶ ἄῦλον γέννησιν, 
διὰ τὸ προτιμῆσαι τῶν νο- 
ουμένων καὶ ἀδήλων τέως 
ἀγαθῶν τὸ κατ᾽ αἴσθησιν 
τερπνὸν καὶ ἐπίδηλον, πα- 
ραλιπών ὁ πρῶτος ἄνθρω- 
πος, τὴν ἐκ σωμάτων εἰκό- 
τος ἀπροαίρετον, καὶ ὑλι- 
κήν, καὶ ἐπίκηρον ἔχειν κα- 
ταδικάζεται γένεσιν. 

ση’. Κινεῖται νῦν ὁ ἄνθρωπος, 
ἢ περὶ φαντασίας ἀλόγους 
παθῶν ἐξ ἀπάτης διὰ φιλη- 











χωροῦν ἡ πνευματικὴ κατάστασι 
τῶν ἀρετῶν καὶ ὁ φωτισμὸς τῆς 
[θείας] γνώσεως: κατὰ τὸν ἴδιο τρό- 
πο καὶ ἢ ψυχή, ὅταν φρουρῆται 
καὶ λαμπρύνεται μὲ τὸ θεῖο κάλ- 
λος τῶν ἀρετῶν καὶ μὲ τὸν φωτι- 
σμὸ τῆς [θείας] γνώσεως, ὁ ἐξωτε- 
ρικὸς ἄνθρωπος φθείρεται, ἐπει- 
δὴ ἡ σάρκα ἀποβάλλει τὴν φυσι- 
κἼ της εὐεξία, ἕνεκα τῆς παρου- 
σίας τοῦ Λόγου. 

97. Δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἀποδει- 
χθῆ μὲ ἄλλον τρόπο, ὅτι γίνεται ὁ 
ἄνθρωπος υἱὸς Θεοῦ καὶ θεός, διὰ 
τῆς Χάριτος, κατὰ τὴν θέωσι, ἐὰν 
προηγουμένως δὲν γεννηθῇ μὲ τὴν 
προαίρεσί του ἀπὸ τὸ [Ἅγιο] Πνεῦ- 
μα, ἕνεκα τοῦ ὅτι ὑπάρχει μέσα 
του, ἐκ φύσεως, δύναμι αὐτοκίνη- 
τος [ποὺ κινεῖται μόνη της] καὶ ἀδέ- 
σποτος [ἐλεύθερη]. Αὐτὴν τὴν Θε- 
οποιὸ καὶ θεία καὶ ἄῦλη γέννησι, ὁ 
πρῶτος ἄνθρωπος, ἐπειδὴ τὴν πε- 
ριφρόνησε, ἕνεκα τοῦ ὅτι προτίµη- 
σε ἀπὸ τὰ νοούμενα καὶ ἀφανέ- 
ρωτα ἀκόμη ἀγαθά, τὸ εὐχάριστο, 
ὡς πρὸς τὴν αἴσθησι καὶ φανερό, 
[γιὰ τοῦτο] καταδικάζεται, εὐλόγως, 
νὰ ἔχῃ τὴν ἐκ τῶν σωμάτων γέν- 
νησι, καὶ ὑληςὴ καὶ φθαρτή, χωοὶς 
τὴν προαίρεσί του. 

98. Ὁ ἄνθρωπος τώρα [στὴν παροῦ- 
σα ζωή], κινεῖται ἢ γύρω ἀπὸ ἄλο- 
γες φαντασίες τῶν παθῶν, [προερ- 
χόμενες] ἀπὸ ἀπάτη, ἕνεκα τῆς φιλη- 
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δονίαν ἢ περὶ λόγους τε- 
χνῶν ἐκ περιστάσεως διὰ 
τὴν χρείαν: ἢ περὶ φυσικοὺς 
λόγους τῆς φύσεως διὰ μά- 
θησιν: ὧν οὐδὲν κατ᾽ ἀρχὰς 
ἐξ ἀνάγκης εἷλκε τὸν ἄν- 
θρωπον, εἰκότως ὑπεράνω 
πάντων γενόμενον. Οὕτω 
γὰρ ἔπρεπεν εἶναι τὸν ἀπ᾽ 
ἀρχῆς, μηδενὶ τὸ σύνολον πε- 
ρισπώμενον τῶν μετ᾽ αὐτόν, 
ἢ περὶ αὐτόν, ἢ κατ᾽ αὐτόν, 
καὶ πρὸς τελείωσιν, ἑνὸς μό- 
νου προσδεόμενον, τῆς πρὸς 
τὸν ὑπὲρ αὐτόν, φημὶ δὲ τὸν 
Θεόν, καθ᾽ ὅλην τὴν ἀγα- 
πητικὴν δύναμιν ἀσχέτου 
κινήσεως. 

θ΄. Οὐδὲν εἶχεν ὁ πρώτος ἄν- 
θρωπος μεταξὺ Θεοῦ καὶ αὐ- 
τοῦ προβεβλημένον πρὸς εἴ- 
δησιν, καὶ κωλύον τὴν δι᾽ ἀγά- 
πης αὐθαίρετον κατὰ τὴν 
πρὸς Θεὸν κίνησιν γενήσο- 
μένην συγγένειαν. Ἀπαθὴς 
γὰρ χάριτι ὧν, ἀπάτην πα- 
θῶν φαντασίας δι᾽ ἡδονης 
οὐ προσήγετο: καὶ ἀπροσδεὴς 
ὑπάρχων, τῆς περὶ τέχνας 
περιστατικῆς ἀνάγκης διὰ 
τὴν χρείαν ἐλεύθερος ἦν' καὶ 
σοφὸς ὢν τῆς περὶ τὴν φύσιν 
θεωρίας, ὑπεράνω καθει- 
στήκει διὰ τὴν γνῶσιν. 











δονίας, ἢ γύρω ἀπὸ λόγους τῶν τε- 
χνῶν ἐκ περιστάσεως λόγῳ ἀνάγ- 
κης: ἢ [κινεῖται] γύρω ἀπὸ τοὺς φυ- 
σικοὺς λόγους τῆς φύσεως, ἕνεκα μα- 
θήσεως: ἀπὸ αὐτά, κανένα, κατ᾽ ἀρ- 
χάς, δὲν εἵλκυε ἀναγκαστικὰ τὸν ἄν- 
θρωπο, ἐπειδή, εὐλόγως, βρισκόταν 
ὑπεράνω ὅλων [αὐτῶν]. Διότι, ἔτσι, 
ἔπρεπε νὰ εἶναι ὁ [ἄνθρωπος] ἀπὸ 
τὴν ἀρχή, νὰ μὴν περισπᾶται μὲ τί- 
ποτε, γενικῶς, ἀπὸ τὰ μετὰ ἀπ᾽ αὐὖ- 
τόν, ἢ τὰ γύρω ἀπ᾽ αὐτὸν ἢ τὰ σχε- 
τικὰ μ᾽ αὐτόν, καὶ νὰ ἔχῃ ἀνάγκη 
μόνο ἀπὸ ἕνα, γιὰ τὴν τελειοποίησί 
του, [δηλαδὴ] ἀπὸ τὴν ἄσχετη κίνη- 
σι πρὸς τὸν πάνω ἀπ᾽ αὐτόν, ἐννοῶ 
δὲ τὸν Θεό, μὲ ὅλη [του] τὴν ἀγαπη- 
τικὴ δύναμι. 

09, Ὁ πρῶτος ἄνθρωπος δὲν εἶχε τί- 
ποτε νὰ παρεμβάλλεται, ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν ἄμεση γνῶσι [τοῦ Θεοῦ], µε- 
ταξὺ τοῦ Θεοῦ καὶ αὐτοῦ, καὶ νὰ [τὸν] 
ἐμποδίζῃ ἀπὸ τὴν αὐτόβουλη συγ- 
γένειά [του], μέσῳ τῆς ἀγάπης [μὲ 
τὸν Θεό] ἡ ὁποία θὰ ἐπιτυγχάνετο 
ἀνάλογα μὲ τὴν κίνησί του πρὸς 
τὸν Θεό. Ἐπειδή, δηλαδή, διὰ τῆς Χά- 
ριτος, ἥταν ἀπαθής, δὲν ἐδέχετο τὴν 
ἀπάτη τῶν παθῶν τῆς φαντασίας, 
διὰ τῆς ἡδονῆς: καὶ ἐπειδὴ δὲν εἶχε κα- 
μία χρεία, ὅσον ἀφορᾶ τὴν σχετυςὴ 
μὲ τὶς τέχνες περιστασιακὴ ἀνάγ- 
κη, ἦταν ἐλεύθερος ἀπὸ τὴν χρεία. 
Καὶ ἐπειδὴ ἦταν σοφός, εἶχε κατα- 
σταθῆ, χάριν τῆς γνώσεως, ὑπερά- 
νω ἀπὸ τὴν θεωρία γύρω ἀπὸ τὴν 
φύσι. 
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ρ΄. Ὁ πᾶσαν μετὰ σοφίας 
τὴν φύσιν ὑποστήσας Θεός, 
καὶ πρὸς τὴν ἑκάστου [τευίε: 
ἑκάστη] τῶν λογικών οὐσι- 
ὤν δύναμιν τὴν αὐτοῦ γνῶ- 
σιν κρυφίως ἐνθέμενος, δέ- 
δωκε καὶ ἡμῖν τοῖς ἀνθρώ- 
ποις, ὡς μεγαλόδωρος Δε- 
σπότης, κατὰ φύσιν τὸν εἰς 
αὐτὸν πόθον καὶ ἔρωτα, συ- 
νεπιπλέξας αὐτῷ φυσικῶς 
τοῦ λόγου τὴν δύναμιν: ἐφ᾽ 
ᾧ δυνηθῆναι μετὰ ῥᾳστώνης 
γνῶναι τοὺς τρόπους τῆς 
τοῦ πόθου πληρώσεως, καὶ 
μὴ παρασφαλἑντας διαµαρ- 
τεῖν οὗ τυχεῖν ἀγωνιζόμε- 
θα. Κατὰ τοῦτον οὖν κινού- 
μενοι τὸν πόθον, περί τε τῆς 
ἀληθείας αὐτῆς, [πάάεπάητη: 
καὶ τῆς εὐτάκτως τοῖς ὅ- 
λοις ἐμφαινομένης] σοφίας 
τε, καὶ διοικήσεως ζητεῖν 
ἐναγόμεθα, ἐκείνου τυχεῖν, 
διά τούτων γλιχόμενοι, οὗ 
χάριν τὸν πόθον ἐλάβομεν. 





100. Ὁ Θεός, ὁ ὁποῖος ἔδωσε ὑπό- 
στασι [ἐδημιούργησε] μὲ σοφία ὅλη 
τὴν φύσι καὶ τοποθέτησε μέσα, μυ- 
στικά, στὴν δύναμι τῆς καθεμιᾶς 
ἀπὸ τὶς λογικὲς οὐσίες, τὴν δική Του 
γνῶσι, ἔχει δώσει καὶ σὲ μᾶς τοὺς 
ἀνθρώπους, ὡς Μεγαλόδωρος ΛΔε- 
σπότης, μέσα στὴν φύσι μας, τὸν 
πόθο καὶ τὸν ἔρωτα πρὸς Αὐτόν, 
συμπλέκοντας μ᾽ αὐτὸν [τὸν ἔρω- 
τα], φυσικῷ τῷ τρόπῳ, τὴν δύναμι 
τῆς λογικῆς, μὲ τὴν ὁποία ἀγωνι- 
ζόμεθα νὰ μπορέσωμε, μετ᾽ εύκο- 
λίας, νὰ γνωρίσωμε τοὺς τρόπους 
τῆς ἐκπληρώσεως [αὐτοῦ] τοῦ πό- 
θου, καὶ νὰ μὴν ἐκτραποῦμε, ἀφοῦ 
πλανηθοῦμε, ἀπὸ τὸ νὰ ἐπιτύχωμε 
ἐκεῖνο, γιὰ τὸ ὁποῖο [ἀγωνιζόμεθα]. 
Ἑπομένως, ἀφοῦ κινούμεθα σύμ- 
φωνα μ᾿ αὐτὸν τὸν πόθο, γύρω ἀπὸ 
αὐτὴν τὴν ἴδια τὴν Ἀλήθεια καὶ ἐπί- 
σης γύρω ἀπὸ τὴν Σοφία καὶ τὴν 
Ἐπιμέλεια, ἡ ὁποία μὲ εὐταξία παρου- 
σιάζεται σὲ ὅλα”, παρακινούμεθα 
νὰ ἐπιζητοῦμε νὰ ἀπολαύσωμε Ἐκεῖ- 
νον χάριν τοῦ Ὁποίου λάβαμε [αὐ- 
τὸν] τὸν πόθο, καθὼς [Τὸν] ἐπιθυ- 
μοῦμε διὰ μέσου αὐτῶν [τῆς Ἀλη- 
θείας, τῆς Σοφίας καὶ τῆς Ἐπιμε- 
λείας σὲ ὅλα]. ᾽ 
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ΣΗΜΗΙΟΣΗΙΣ- ΣΧΟΛΙΑ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ-ΣΧΟΛΙΑ 


ΑΓΙΟΥ ΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


ο] 


΄ Ἴσως Λείπει πείθει. 

“ Ἴσως περιττὸν τό, δέ. 

" Ἴσως ἀλλ᾽ οὐχ ὑπόστασιν. 

" Ἴσως λείπει κηλῖσιν. 

“ Ἴσως τὸ γὰρ περιττόν. 

Ἴσως πρὸς ἀθανασίαν. 

΄ Ἴσως μετελθών, ἢ μετῆλθε. 

" Ἴσως τόν. 

"Τοῦτο τὸ κεφάλαιον ὁλόκληρον ἐπὶ λέξεως ἐκ τῶν τοῦ Διονυσίου 
τοῦ Ἀρεοπαγίτου παρείληπται. 

΄ Σχὀλιον εἰς τὸ ἀνωτέρω. 

“' Ἴσως περιττὸ δοκεῖ. 

Ἴσως ἀνετέθησαν. 

"Τὸ παρὸν ἐπὶ λέξεως τῶν τοῦ Ἀρεοπαγίτου παρείληπται. 
«Ὡσαύτως καὶ τὸ παρόν. 

“Ἐκ τῶν τοῦ Ἱεροθέου αὐτολεξεί. 

"Ἐκ τῶν τοῦ Διονυσίου αὐτολεξεί. 

“Ἴσως ἔχειν. 
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α Στὰ κεφάλαια 36 ἕως καὶ 39, ὁ ἅγιος Μάξιμος χρησιμοποιεῖ ὡς βάσι 
πρὸς πνευματικὴ ἑρμηνεία τὴν ἑξῆς ἱστορία ἐκ τῆς Παλαιᾶς Διαθή- 
κης καὶ εἰδικώτερα τοῦ Βιβλίου Β΄’ Βασιλειών: Οἱ Γαβαωνίτες δὲν ἦταν 
Ἰσραηλίτες, ἀλλὰ ὑπολείμματα τῶν Ἀμορραίων, πρὸς τοὺς ὁποίους οἱ 
Ἰσραηλίτες εἶχαν δεσµευθῆ ἐνόρκως, ἐνώπιον τοῦ Κυρίου, νὰ μὴν 
τοὺς θανατώσουν. Παρὰ τὴν ἔνορκη αὐτὴ ὑπόσχεσι, ὁ Σαούλ, δῆθεν 
ἐκ θείου ζήλου, πρὸς χάριν τῶν Ἰσραηλιτῶν, ἐπιχείρησε νὰ τοὺς κατα- 
στρέψῃ. Ἐπειδή, λοιπόν, ὁ Σαοὺλ καὶ ἡ οἰκογένειά του ἔχυσε, παρα- 
βαίνοντας τὸν ὅρκο, αἵματα τῶν κατοίκων τῆς Γαβαών, ἐνέσκηψε 
πεῖνα στοὺς Ἰσραηλίτες, ἡ ὁποία διήρκεσε τρία χρόνια. Ὁ βασιλεὺς 
Δαυΐδ, ἐνώπιον αὐτῆς τῆς πείνας, ἡ ὁποία μάστιζε τὸν λαό, ρώτησε 
τὸν Θεὸ τὴν αἰτία της καὶ ὁ Κύριος τοῦ ἀπεκάλυψε ὡς λόγο τὴν παρα- 
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σπονδία τοῦ Σαούλ. Τότε ὁ βασιλεὺς Δαυϊδ ρώτησε τοὺς Γαβαωνίτες, 
τί θέλουν νὰ τοὺς κάνη, ὥστε νὰ ἐξιλεωθῇ ἀπέναντί τους καὶ νὰ εὐχη- 
θοῦν στὸν Θεὸ γιὰ τὴν ἀποτροπὴ τῆς καταστροφῆς τοῦ Ἰσραηλιτικοῦ 
λαοῦ. Οἱ Γαβαωνίτες ζήτησαν τὸν θάνατο τοῦ Σαούλ. Καὶ ἐπειδὴ στὸν 
χρόνο ἐκεῖνο ὁ Σαοὺλ εἶχε ἤδη πεθάνει, ζήτησαν ἑπτὰ γιούς του, γιὰ 
νὰ τοὺς θανατώσουν, ἐξηλιάζοντάς τους. Ἀνέβασαν δηλαδή, πράγµα- 
τι κατὰ τὶς πρῶτες ἡμέρες τοῦ θερισμοῦ τῆς κριθῆς, τοὺς ἑπτὰ αὐτοὺς 
ἀπογόνους τοῦ Σαοὺλ στὸ ὄρος καὶ ἐκεῖ τοὺς κρέµασαν ἐκθέτοντάς 
τους στὸν ἥλιο γιὰ νὰ πεθάνουν, ἀφοῦ πρῶτα τοὺς ἔσφαξαν. 

β' Μετὰ τὴν φράσι: «περί τε τῆς ἀληθείας αὐτῆς» προστίθεται ἡ ἑλλεί- 
πουσα φράσι: «καὶ τῆς εὐτάκτως τοῖς ὅλοις ἐμφαινομένης». (Βλ. ΜΔΞΙ- 
ΜΟΥ ΟΜΟΛΟΤΓΗΤΟΥ ΑΤΓ., «Ἑκατοντὰς Πέμπτη κεφαλαίων διαφόρων θε- 
ολογικῶν τε καὶ οἰκονομικῶν καὶ περὶ ἀρετῆς καὶ κακίας», ΡΟ 90, 13926) 


ΣΧΟΛΙΑ 


1 Βλ. «Ἑκατοντὰς ἕκτη κεφαλαίων διαφόρων..», αὐτ., σχόλιο 19, σ. 535. 

2 Τοῦτο σημαίνει, ὅτι ὁ Θεὸς Λόγος ἔγινε κατ᾽ οἰκονομίαν τέλειος ἄν- 
θρωπος, χωρὶς νὰ ἀλλοιωθῇ ἡ θεία φύσι του. Μὲ ἄλλα λόγια, ὁ Χρι- 
στὸς εἶναι τέλειος Θεὸς καὶ τέλειος ἄνθρωπος. 

3Καθ᾽ ἑαυτόν, ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου εἶναι «ἀνείδεος», χωρὶς δηλαδή, δι- 
κή του μορφή. Ὅταν ὁ νοῦς καθαρίζεται ἀποκτᾶ γνῶσι μὲ θεῖα χαρα- 
κτηριστικά. Αὐτὰ τὰ χαρακτηριστικὰ προκύπτουν ἀπὸ τοὺς «λόγους» 
τῶν ἀρετῶν ποὺ κατατέθηκαν στὸ νοῦ ἀπὸ τὸν Θεό, διὰ τοῦ κατ᾽ εἰκό- 
να. Γι’ αὐτό, ἄλλωστε, «κατὰ φύσιν ἡμῖν αἱ ἀρεταί». Ὅταν ὅμως ὁ 
νοῦς κυριαρχῆται ἀπὸ τὰ πάθη, τὰ ὁποῖα ἀποτελοῦν οὐσιαστικὰ τὴν 
διαστροφὴ τῶν ἀρετῶν, ὁδηγεῖται ὁ νοῦς ἀναπόφευκτα στὴν ἄγνοια 
τοῦ Θεοῦ. 

4 Ἡ «ὕλη» ἀποτελεῖ ἕναν ὅρο καθαρὰ ἀριστοτελικό. Ἡ «ὕλη» εἶναι τὸ 
ἀρχικὸ ὑποκείμενο τῆς ἀλλαγῆς, ἢ διαφορετικὰ ἡ ὑποκείμενη φύσι, 
δηλαδή, τὸ ἀρχικὸ ὑποκείμενο κάθε πράγματος. Βλ. ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ, 
Φυσικὴ Ἀκρόασις, Δὲ, 192α 31-32: «Λέγω γὰρ ὕλην τὸ πρῶτον ὑποκεί- 
μενον ἑκάστῳ, ἐξ οὗ γίνεται τι ἐνυπάρχοντος μὴ κατὰ συμβεβηκός». 
Μὲ τὸν ὅρο: «εἶδος», δηλώνεται ἢ νοητὴ δομὴ καὶ ὁ χαρακτήρας μιᾶς 
ὑποστάσεως ἢ μιᾶς μορφῆς ὑποστάσεως. Καὶ τοῦτο, σὲ διάκρισι ἀπὸ 
τὴν «ὕλη», στὴν ὁποία ἔχουν ἐνσωματωθῆ τὰ χαρακτηριστικὰ τοῦ 
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«εἴδους». Ἡ ἀριστοτελικὴ διδασκαλία τῶν «εἰδῶν» ἐνταχθηκε στὴν 
στωϊκὴ φιλοσοφία μὲ τὴν μορφὴ τῶν σπερματικῶν λόγων. Περισσότε- 
ρα βλ. ΝΙΑΡΧΟΥ Κ., Ἀρχαία Ἑλληνικὴ (Φιλοσοφία μετὰ τῶν θεμελιωδῶν αὐ- 
τῆς ἐννοιῶν, τόμ. Β', Ἀθῆναι 2008, σ.σ. 66-74 καὶ 224-237. 

5 Ὡς σωματικὴ λατρεία νοεῖται ἢ προσκόλλησι καὶ παραμονὴ τοῦ πι- 
στοῦ στὰ ἐξωτερικὰ σύμβολα τοῦ πνευματικοῦ νοήματος, στὸ ὁποῖο 
παραπέμπουν τὰ σύμβολα τῆς λατρείας. Συγκεκριμένα, τότε ὁ πιστὸς 
παραμένει στὸ περιέχον σχῆμα καὶ ἔνδυμα, ἀντὶ νὰ περνᾷ στὸ ἐσωτε- 
ρικὸ πνευματικὀ περιεχόµενο, δηλαδή, στὸ συμβολιζόμενο, τὸ ὁποῖο 
παρέχεται διὰ τοῦ ἐνδύματος -- γράμματος -- συμβόλου. 

6 Ἡ «ἀκίνητος στάσις» καὶ ἢ «στάσιμος ταυτοκινησία» εἶναι μία κατὰ 
φύσιν κατάστασι στὸν Θεό, στὴν ὁποία κατάστασι θὰ βρεθοῦν χαρι- 
σματικῶς οἱ θεούμενοι πιστοὶ στὰ ἔσχατα. Κατὰ τὸν Ἅγιο Μάξιμο, ὁ 
Θεὸς καθ᾽ ἑαυτὸν εἶναι ὁ μόνος ἀκίνητος, ἀφοῦ ὡς ἄπειρος πληροῖ τὰ 
πάντα καὶ κινεῖ τὰ πάντα, ὄχι μόνο, γιατὶ τὰ καλεῖ ἀπὸ τὸ «μὴ ὂν» στὸ 
«εἶναι», ἀλλὰ καὶ γιατὶ τὰ συγκρατεῖ διὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ τὰ 
κινεῖ πρὸς τὸ «εὖ εἶναι» καὶ πρὸς τὸ «ἀεὶ εὖ εἶναι». Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἀποδί- 
δεται μὲ τὴν «παράδοξη» αὐτὴ διατύπωσι (ἀποφατικὴ θεολογία) τῆς 
«στασίµου ταυτοκινησίας», ἐφόσον ὁ καθ᾽ ἑαυτὸν ἀκίνητος Θεὸς ἐμ- 
φανίζεται λόγῳ τῆς ἀγαθότητος καὶ τῆς ἀγάπης Του νὰ «ἐργάζεται», 
νὰ κινῆται, δηλαδή, προνοιακῶς γιὰ ὅλα τὰ ὄντα, τὰ ὁποῖα ἕλκει πρὸς 
τὸν Ἑαυτόν Του. Παραμένοντας, λοιπόν, ὁ θεωμένος πιστὸς ἀῑδίως 
γύρω ἀπὸ τὸν Θεό, γίνεται χαρισματικῶς, ὅ,τι εἶναι καὶ ὁ ἴδιος ὁ Θεὸς 
κατὰ φύσιν, χωρὶς βεβαίως νὰ ταυτίζεται κατὰ φύσιν μὲ Αὐτόν. 

7 Ὡς «κατὰ Θεὸν μετέωρος», νοεῖται ὁ νοῦς, ὅταν δὲν εἶναι προσανα- 
τολισμένος πρὸς τὰ γήϊνα, ἀλλὰ πρὸς τὰ οὐράνια καὶ θεῖα νοήματα. 
Ὁ πνευματικὸς αὐτὸς προσανατολισμὸς δὲν ἔχει καμία σχέσι μὲ τὴν 
ἔξοδο τοῦ νοὸς ἀπὸ τὸ σῶμα. Ἀντιθέτως, ἡ κατὰ Θεὸν ἀνύψωσι τοῦ 
νοὸς ἀπενεργοποιεῖ τὰ πάθη, ἀλλὰ καὶ τὴν ἀπρεπῆ κίνησι τῶν λογι- 
σμῶν, ἐνῶ παράλληλα ἀποτρέπει καὶ τὴν ἁμαρτωλὴ πρᾶξι, ἡ ὁποία ὀφεί- 
λεται, οὐσιαστικά, στὴν παράχρησι τῆς ἐνεργείας τῶν αἰσθήσεων. 

ὃ Ἐδῶ γίνεται λόγος γιὰ διάφορα «εἶδη τοῦ νοὸς» μὲ τὴν ἔννοια τῶν δι- 
αφόρων νοήσεων τοῦ νούς, δηλαδή, τῶν διαφόρων νοητικῶν λειτουρ- 
γιῶν του, ποὺ ἀφοροῦν τὴν ἐκ μέρους του προσέγγισι τῶν νοητῶν ἢ 
τῶν αἰσθητῶν ὄντων. Αὐτὴ ἡ προσέγγισι, μὲ τὶς πολυπληθεῖς νοήσεις, 
θεωρεῖται ὡς κάθοδος τοῦ νοός, σὲ ἀντίθεσι μὲ τὴν ἕνωσι τοῦ νοὸς μὲ 
τὸν Θεό, ἡ ὁποία θεωρεῖται ὡς κατ᾽ ἐξοχὴν ἀνύψωσί του. Παρατηροῦ- 
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με, δηλαδή, ὅτι ἡ κάθοδος τοῦ νοὸς ἐμφανίζεται καὶ ὡς πολυδιάσπασί 
του, ἐνῶ ἡ ἄνοδος πρὸς τὸν Θεὸ εἶναι ἑνοειδής. Μένει, δηλαδή, ἑνιαῖος 
ὁ νοῦς καὶ καθ᾽ ἑαυτὸν καὶ κατὰ τὴν κίνησί του, μὲ σκοπὸ τὴν ἕνωσι 
μὲ τὴν Τρισυπόστατη Μονάδα. 

»Ὁ Ἅγιος Μάξιμος καταθέτει στὸ σημεῖο αὐτὸ μιὰ θεμελιώδη δογµα- 
τικὴ διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας: ὅτι, δηλαδή, δὲν ὑπάρχει καμία ὁμοιό- 
τητα μεταξὺ αἰτίων καὶ αἰτιατῶν. Πιὸ ἁπλᾶ μᾶς λέγει, ὅτι δὲν ὑπάρχει 
καμία ἀπολύτως ὁμοιότητα ἀνάμεσα στὸν Τριαδικὸ Θεό µας καὶ στὰ 
διάφορα νοερὰ ἢ αἰσθητὰ δημιουργήματα. Ἄλλο εἶναι ἡ οὐσία, οἱ θεῖ- 
ες Ὑποστάσεις καὶ οἱ ἐνέργειες τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ καὶ ἄλλο εἶναι οἱ 
οὐσίες, τὰ πρόσωπα καὶ οἱ ἐνέργειες τῶν δημιουργημάτων. Τὰ πρῶτα 
εἶναι ἄκτιστα, ἐνῶ τὰ δεύτερα -- νοερὰ καὶ αἰσθητὰ -- εἶναι κτιστά. Μέ- 
γα --ἢ μάλλον ἄπειρο -- χάσμα ὑπάρχει ἀνάμεσά τους. Ὁ ἴδιος ὁ Θεός, 
διὰ τοῦ προφήτου Ἠσαΐου μαρτυρεῖ, ὅτι τὰ διανοήματα τῶν ἀνθρώ- 
πων ἀπέχουν ἀπὸ τὰ διανοήματα τοῦ Θεοῦ, ὅσο ἀπέχει ὁ οὐρανὸς ἀπὸ 
τὴν γη, ὅτι, δηλαδή, εἶναι ἀπροσμέτρητη ἡ ἀπόστασί τους. Ὅμως ὁ Τρι- 
αδικὸς Θεός, διὰ τῆς ἐνανθρωπήσεως τοῦ Θεοῦ Λόγου, καὶ πρακτι- 
κῶς, διὰ τοῦ μυστηριακοῦ σώματός Του, δηλαδή, τῆς Ἐκκλησίας, γε- 
φύρωσε τὸ ὑπαρξιακὸ αὐτό χάσμα, παρέχοντας, διὰ τοῦ ἁγίου Βαπτί- 
σµατος, τὴν δυνατότητα τῆς ὀργανικῆς ἐντάξεώς µας στὸ μυστηριακὸ 
σῶμα Του, διὰ τῆς χαρισματικῆς γεννήσεώς μας ἐκ Θεοῦ, ἐνῶ, διὰ τοῦ 
ἁγίου Χρίσματος, μᾶς χορήγησε τὴν ἴδια τὴν Θεότητά Του, ὥστε νὰ 
μποροῦμε νὰ κοινωνοῦμε ἄμεσα καὶ προσωπικὰ μὲ τὸν Ἴδιο τὸν Τρια- 
δικὸ Θεὸ καὶ νὰ ἐξομοιωνώμαστε χαρισματικῶς μ᾽ αὐτόν. 

10 Ὁ «ἔρωτας», ὅταν χαρακτηρίζεται ὡς «θεῖος» ὑποδηλώνει μιὰ ἄκτι- 
στη ἐνέργεια τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία κατὰ τὴ Βιβλικὴ διατύπωσί 
της ὀνομάζεται «ἀγάπη». Μάλιστα ὁ Εὐαγγελιστὴς Ἰωάννης ἐμφανί- 
ζει τὴν ἐνέργεια αὐτὴ τοῦ Θεοῦ ὡς ταυτόσημη μὲ τὸν ἴδιο τὸν Θεό. 
Τοῦτο γίνεται, ἐπειδή, κατὰ τὴν ἀποκάλυψι τοῦ Θεοῦ πρὸς τὰ λογικὰ 
ὄντα, ἡ ἐνέργεια αὐτὴ εἶναι κυρίαρχη ἔναντι ἄλλων ἀκτίστων ἐνεργει- 
ὤν του, ὅπως εἶναι λόγου χάρι τὸ ἄῦλο καὶ ἄκτιστο θεῖο φῶς, ἡ χαρά, 
ἢ εἰρήνη κ.ἄ. Ἄλλωστε τόσο τὸ ἄκτιστο θεῖο φῶς ποὺ κατακλύζει ἔσω- 
θεν καὶ ἔξωθεν τὸν πιστό, ὅσο καὶ ἡ χαρὰ ἢ ἡ εἰρήνη, ποὺ τὸν διακα- 
τέχουν ὑπαρξιακὰ (ψυχοσωματικά), εἶναι βαθύτατα ἐμποτισμένα μὲ 
τὴν ἀνέκφραστη γλυκύτητα τῆς ἀκτίστου ἀγάπης. Ἔτσι ὡς «θεῖος ἔρω- 
τας» νοεῖται ὁ μετ᾽ ἐμφάσεως πόθος τῆς ἀγάπης γιὰ ἑνότητα τοῦ ἀν- 
θρώπου μὲ τὸν Θεό. Εἶναι, κατὰ συνέπεια, ἐμφανές, ὅτι ὁ χαρακτήρας 
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αὐτοῦ τοῦ ἔρωτα ἢ τῆς σφοδρῆς ἀγάπης εἶναι σαφῶς ἄκτιστος. Γι᾽ αὐ- 
τὸ καὶ βιοῦται μόνο χαρισματικῶς, ὅταν ὁ ἄνθρωπος λόγῳ τῆς πνευ- 
ματικῆς καθαρότητός του, γίνῃ δεκτικὸς τῆς ἐνεργοῦ παρουσίας τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος. Στὴν περίπτωσι αὐτὴ γίνεται λόγος σαφῶς, γιὰ ἐμ- 
πειρία τοῦ ἀκτίστου. Κατὰ τὴν ἐμπειρία αὐτὴ ὁ πιστὸς γίνεται ὅλος φῶς, 
ἔχει εἰρήνη λογισμῶν καὶ ἀναφαίρετη ἄκτιστη χαρά, αἰσθάνεται διεύ- 
ρυνσι τῶν ὑπαρξιακῶν του ὁρίων καὶ «λιώνευ; κυριολεκτικὰ ἀπὸ πνευ- 
ματικὴ γλυκύτητα, ποὺ ἐκφράζεται μὲ ἀκατάσχετα καὶ γλυκύτατα 
δάκρυα, πνευματικὴ καὶ διανοητικὴ διαύγεια, ἐσωτερικὴ θέρμη, τα- 
πεινὸ φρόνημα, εὐχαριστιακὴ καὶ δοξολογικὴ ἔκφρασι, ἀλλὰ καὶ κα- 
τάστασι νοερᾶς προσευχῆς, ποὺ ἐνεργεῖται ἀκτίστως ἀπὸ τὸ Ἅγιο 
ἨΠνεῦμα. Ὅλα αὐτὰ δὲν ἐκφράζουν πλήρως αὐτὴν τὴν ἐμπειρία τῆς ἀκτί- 
στου ἀγάπης, ἢ ὁποία καὶ ἐκφραζομένη παραμένει ἀνέκφραστος καὶ 
«ἄγνωστος» σὲ ὅσους δὲν τὴν ἔζησαν. Εἶναι ὅμως πολὺ γνωστή, κατὰ 
τὸν Ἅγιο Γρηγόριο Παλαμᾶ, μόνον σ᾽ ὅσους βρέθηκαν σ᾽ αὐτὴν τὴν 
χαρισματικὴ βίωσι. 

Κάθε ἄλλη μορφὴ ἀγάπης ἐκτὸς ἀπὸ τὴν παραπάνω ἔχει κτι- 
στὸ χαρακτῆρα. Καὶ ὅπως συμβαίνει γιὰ κάθε ἐκδήλωσι σχέσεων με- 
ταξὺ τῶν κτιστῶν, ἔτσι καὶ ἢ ἀγάπη ἢ ὁ ἔρωτας μπορεῖ νὰ κινῆται εἴτε 
στὸ κατὰ φύσιν - ὁπότε ἔχει ἀδιάβλητο χαρακτῆρα - εἴτε, εἶναι δυνα- 
τόν, νὰ κινῆται στὸ παρὰ φύσιν, ὅταν αὐτὴ ἡ ἀγάπη δὲν εἶναι σύμφω- 
νη μὲ τοὺς λόγους τῶν ὄντων - ὁπότε ἔχει διαβλητό, δηλαδὴ ψεκτὸ καὶ 
ἐφάμαρτο χαρακτῆρα, ἐπειδὴ τότε γίνεται παράχρησι προσώπων ἢ 
πραγμάτων. Στὴν προκειμένη περίπτωσι ὅμως ὁ πιστὸς εἶναι σὲ θέσι 
νὰ γνωρίζῃ αὐτὰ τὰ ὅρια τῶν σχέσεων ἀγάπης, ἀφοῦ οἱ ἐντολὲς τοῦ 
Χριστοῦ, τοῦ φανερώνουν τὶς «προδιαγραφὲς» τοῦ κατὰ φύσιν, ἀλλὰ 
καὶ οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας καὶ οἱ σχετικοὶ θεῖοι Κανόνες διασαφί- 
ζουν μὲ ἀκρίβεια τὸ πλαίσιο αὐτὸ τῶν ἀδιάβλητων ἢ ψεκτῶν ἀγαπη- 
τικῶν σχέσεων. Κατὰ συνέπεια, ὁ χαρακτήρας τῶν ἀγαπητικῶν σχέ- 
σεων δὲν προσδιορίζεται ἀπὸ τὶς κοινωνικές, νομικὲς ἢ ὁποιεσδήποτε 
ἐπιστημονικὲς ἢ φιλοσοφικὲς ἀντιλήψεις κάθε ἐποχῆς, ἀλλὰ ἀπὸ τὶς 
«προδιαγραφὲς» τοῦ κάθε κτιστοῦ ὄντος, ὅπως αὐτὲς μᾶς ἀποκαλύ- 
πτονται ἀπὸ τὸν Ἴδιο τὸν Δημιουργὸ τοῦ σύμπαντος κόσμου. Καὶ αὐ- 
τὲς οἱ προδιαγραφὲς μποροῦν νὰ ἀναζητηθοῦν στὰ Ἱερὰ Κείμενα τῆς 
Ἐκκλησίας µας ἀπ᾽ ὅπου πληροφορούμαστε, ὅτι «τὰ πάντα δι αὐτοῦ 
(τοῦ Υἱοῦ τοῦ Θεοῦ) καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται» (Κολασσ. 1, 16).᾽ 
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[.] Αὐτὸν ἐδεξάμην τὸν Θε- 
οφύλακτόν μου δεσπότην 

διὰ τῶν αὐτοῦ πανευφήμων 
γραμμάτων παραγινόμενον: 

ὃ. τὸν ἀεὶ μὲν παρόντα, καὶ 
ἀπεῖναι τῷ πνεύματι παν- 
τελῶς οὐ δυνάμενον: ὅμως 

δὲ δι᾽ ἀρετῆς περιουσίαν Θε- 
ομιμήτως συγγενέσθαι τοῖς 

10 αὐτοῦ δούλοις, καὶ δι᾽ ἧς ὁ 
Θεὸς δέδωκε τῇ φύσει προ- 
φάσεως, οὐκ ἀπαναινόμε- 
νον. Διὸ θαυμάσας αὐτοῦ τὸ 
μέγεθος τῆς συγκαταβά- 

15 σεως, πόθῳ σύγκρατον τὸν 
πρὸς αὐτὸν φόβον ἐποιησά- 
μην. Καὶ μίαν ἐξ ἀμφοτέρων, 
φόβου τε καὶ πόθου ἀγάπην 
ἐνεστησάμην, δι᾽ αἰδοῦς καὶ 
εὐνοίας συνισταμένην: ἵνα 
μήτε μῖσος ὁ φόβος γένηται 
τοῦ πόθου γυμνούμενος, μή- 
τε καταφρόνησις ὁ πόθος, 
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1. Ὑποδέχτηκα αὐτὸν τὸν ἴδιο τὸν 
θεοφύλακτο κὐριό µου, ἐρχόμενο 
πλησίον μου, διὰ μέσου τῶν παν- 
τίμων ἐπιστολῶν [του]- Αὐτόν, ὁ 
ὁποῖος εἶναι πάντοτε μὲν παρὼν 
καὶ ὁ ὁποῖος δὲν δύναται, οὐδό- 
λως, νὰ ἀπουσιάζη μὲ τὸ πνεῦ- 
μα του: ἀλλ᾽ ὅμως, δὲν ἀρνεῖται 
νὰ συναναστρέφεται, κατὰ μί- 
μησι Θεοῦ, μὲ τοὺς δούλους του, 
ἕνεκα τοῦ πλούτου τῆς ἀρετῆς 
[του] καὶ ἕνεκα τῆς συμπεριφο- 
ρᾶς, τὴν ὁποία ἔχει χαρίσει ὁ Θε- 
ὃς στὴν φύσι [του]. Γι’ αὐτό, ἀφοῦ 
θαύμασα τὸ μέγεθος τῆς συγκα- 
ταβάσεως αὐτοῦ [τοῦ κυρίου 
μου], συγκέρασα τὸν πρὸς αὐ- 
τὸν φόβο μαζὶ μὲ πόθο. Καὶ συ- 
νέστησα ἀπὸ τὰ δύο, τὸν φόβο 
καὶ τὸν πόθο, μιὰ ἀγάπη, ἡ ὁποία 
συγκροτεῖται ἀπὸ αἰδημοσύνη 
καὶ ἀγαπητικὴ διάθεσι, ὥστε οὔ- 
τε ὁ φόβος νὰ γίνῃ μῖσος, μὲ τὸ 
νὰ γυμνωθῇ ἀπὸ τὸν πόθο, οὔτε 
ὁ πόθος [νὰ γίνη] καταφρόνησι, 
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τὸν σώφρονα φόβον συνημ- 
μένον οὐκ ἔχων: ἀλλὰ νό- 
μος ἡ ἀγάπη τυγχάνουσα 
δειχθῇ, στοργῆς ἐνδιάθετος, 
ἅπαν τὸ κατὰ φύσιν συγγε- 
νὲς οἰκειούμενος: δι’ εὐνοίας 
μέν, τὸ μῖσος χειρούμενος: 
δι᾽ αἰδοῦς δέ, πόῤῥω ποιού- 
μενος τὴν καταφρόνησιν. 
[2.]Ὃν δὴ μάλιστα πάντων, 
φημὶ δὲ τὸν φόβον, τῆς θεί- 
ἂς ἀγάπης συστατικὀν ἐπι- 
γνοὺς Δαβὶδ ὁ μακάριος, φη- 
σίν: ὁ φόβος Κυρίου ἁγνὸς 
διαμένων εἰς αἰῶνα αἰῶνος’. 
Ἕτερον δηλαδὴ τοῦτον εἰ- 
δώς, παρὰ τὸν ἐπ᾽ ἐγκλήμασι 
δέει τιμωρίας συνιστάμενον 
φόβον. Εἴπερ ὁ μὲν ἔξω γίνε- 
ται, τῇ παρουσία τῆς ἀγά- 
πης παντελῶς ἀφανιζόμε- 
γος, ὥς που τοῖς ἑαυτοῦ λό- 
γοις ὁ μέγας Εὐαγγελιστὴς 
Ἰωάννης δείκνυται, φάσκων: 
ἡ ἀγάπη ἔξω βάλλει τὸν φό- 
βον’: ὁ δέ, τὸν τῆς ἀληθοῦς 
στοργῆς φυσικῶς χαρακτη- 
ρίζει νόμον- αἰδοῖ συντηρῶν 
εἰς αἰῶνα τοὺς ἁγίους [νε- 
οἱε: τοῖς ἁγίοις] “, πρός τε 
τὸν Θεόν, καὶ ἀλλήλους τὸν 
τῆς ἀγάπης θεσμόν τε καὶ 
τρόπον παντελῶς ἀδιάφθο- 
ρον. Πόθῳ γοῦν, ὡς ἔφην, 








μὲ τὸ νὰ μὴν ἔχῃ ἑνωμένο μαζί 
του τὸν σώφρονα φόβο. Ἀλλὰ νὰ 
τεκμηριωθῆ, ὅτι ἡ ἀγάπη εἶναι 
νόμος γεμάτος ἀπὸ διάθεσι στορ- 
γῆς, ὁ ὁποῖος ἑνοποιεῖ ὁλόκληρο 
τὸ συγγενές, ὡς πρὸς τὴν φύσι [του, 
ἀνθρώπινο γένος]. [Καὶ αὐτὸ τὸ 
κάνει], ἀφενὸς δαμάζοντας τὸ μῖ- 
σος μὲ τὴν ἀγαπητικὴ διάθεσι, 
ἀφετέρου ἀπομακρύνοντας τὴν 
καταφρόνησι μὲ τὴν αἰδημοσύνη. 

2. Τὸν ὁποῖο μάλιστα, τὸν φόβο 
δηλαδὴ ἐννοῶ, ἀναγνωρίζοντας 
ὁ μακάριος Δαυῖδ περισσότερο 
ἀπὸ ὅλα, ὡς συστατικὸ τῆς θείας 
ἀγάπης, λέγει: «ὁ φόβος τοῦ Κυ- 
ρίου [εἶναι] ἁγνὸς καὶ διαρκεῖ αἱ- 
ώνια». Διακρίνοντας, δηλαδή, αὐ- 
τὸν [τὸν φόβο τοῦ Κυρίου] δια- 
φορετικὸ ἀπὸ τὸν φόβο ἐκεῖνον, 
ὁ ὁποῖος δημιουργεῖται ἀπὸ τὸν 
τρόμο τῆς τιμωρίας, λόγῳ τῶν 
ἐγκλημάτων. Ἐφόσον, ὁ μὲν [φό- 
βος τῆς τιμωρίας], μὲ τὴν παρου- 
σία τῆς ἀγάπης, ἐκβάλλεται ἔξω, 
ἐντελῶς ἀφανιζόμενος, ὅπως, κά- 
που στοὺς λόγους του, διδάσκει 
ὁ μέγας Εὐαγγελιστὴς Ἰωάννης 
λέγοντας: «ἡ ἀγάπη ἔξω βάλλει 
τὸν φόβο»: ἐνῶ ὁ [θεῖος φόβος! χα- 
ρακτηρίζει τὸν νόμο τῆς ἀληθι- 
νῆς στοργῆς κατὰ φυσικὸ τρόπο: 
διότι διαφυλάττει, μὲ τὴν αἰδημο- 
σύνη αἰωνίως, καὶ τὸν θεσμὸ καὶ 
τὸν τρόπο τῆς ἀγάπης, ἐντελῶς 
ἄφθαρτο στοὺς Ἁγίους, καὶ πρὸς 
τὸν Θεὸ καὶ μεταξύ τους. Κι ἐγὼ 
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κἀγω κεράσας τὸν φόβον, 
πρὸς τὸν ἐμὸν δεσπότην, τοῦ- 
τον τῆς ἀγάπης συνεστησά- 
μην τὸν νόμον μέχρι τῆς σή- 
μερον. Αἰδοῖ μὲν τοῦ γρά- 
φειν εἰργόμενος, ἵνα μὴ λά- 
βη χώραν ἡ καταφρόνησις: 
εὐνοίᾳ δὲ πρὸς τὸ γράφειν 
ὠθούμενος, ἵνα μὴ νομισθῇ 
μίσος ἡ τελεία τοῦ γράφειν 
παραίτησις. Γράφω δὲ τοῦ- 
το πράττειν κελευόμενος, 
οὐχ ὅσα λογίζομαι, ἀλλ᾽ ὅσα 
βούλεται Θεός, καὶ χάριτι 
πρὸς τὴν τοῦ συμφέροντος 
γένεσιν” ἐπιδίδωσιν. Ἡ γὰρ 
βουλὴ τοῦ Κυρίου, φησὶν ὁ 
Δαβίδ, εἰς τὸν αἰῶνα μένει, 
λογισμοὶ τῆς καρδίας αὐ- 
τοῦ εἰς γενεὰν καὶ γενεάν”. 
[5.] Βουλὴ μὲν τυχὸν φήσας 
τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρός, τὴν 
ἐπὶ θεώσει τῆς ἡμετέρας φύ- 
σεως ἀπόῤῥητον κένωσιν τοῦ 
μονογενοῦς Υἱοῦ, καθ᾽ ἣν 
ἔχει πάντων τῶν αἰώνων τὸ 
πέρας περιγραφόμενον. [4.] 
Λογισμοὺς δὲ τῆς καρδίας 
αὐτοῦ, τοὺς τῆς προνοίας, 
καὶ τῆς κρίσεως λόγους: 
καθ᾽ οὓς, τήν τε παροῦσαν 
ἡμῶν ζωὴν καὶ τὴν μέλλου- 
σαν, ὥσπερ τινὰς γενεὰς δι- 
αφόρους σοφῶς διεξάγει, 








λοιπόν, ἀφοῦ συνέμειξα, ὅπως 
εἶπα, τὸν φόβο μὲ τὸν πόθο, τήρησα 
γιὰ τὸν κύριό µου, μέχρι σήμερα 
αὐτὸν τὸν νόμο τῆς ἀγάπης. [Ἔτσι 
λοιπὸν γράφω, ἕνεκα αὐτοῦ τοῦ 
νόμου], ἀφενὸς μὲν ἐμποδιζόμε- 
νος νὰ γράψω ἀπὸ τὴν αἰδημοσύ- 
νη, γιὰ νὰ μὴν λάβῃ χώρα ἡ κατα- 
Φρόνησι ἀφετέρου δὲ πιεζόμενος 
στὸ νὰ γράψω ἀπὸ τὴν ἀγαπητι- 
κὴ διάθεσι, γιὰ νὰ μὴν θεωρηθῇ ἡ 
ἀπόλυτη παραίτησι ἀπὸ τὴν συγ- 
γραφή, ὡς μῖσος. Ἐπειδὴ προστά- 
ζομαι νὰ πράξω αὐτό, γράφω λοι- 
πόν, ὄχι ὅσα σκέπτομαι, ἀλλὰ ὅσα, 
γιὰ τὴν ἐξαγωγὴ τῆς [πνευματι- 
κῆς] ὠφελείας, θέλει καὶ παρα- 
χωρεῖ ὁ Θεὸς διὰ τῆς Χάριτός 
[Του]. Διότι τὸ θέλημα τοῦ Κυρί- 
ου, λέγει ὁ Δαυΐδ, μένει αἰώνια: 
οἱ [δὲ] λογισμοὶ τῆς καρδίας Του 
[μένουν] ἀπὸ γενεὰ σὲ γενεά. 

3. Ὅταν μὲν λέγῃ συνήθως [ὁ Δαυ- 
ϊδ] «θέλημα τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρὸς» 
ἴσως [νὰ ἐννοῇ] τὴν ἀπόρρητη κέ- 
νωσιτοῦ Μονογενοῦς Υἱοῦ, μὲ σκο- 
πὸ τὴν θέωσι τῆς δικῆς μας φύ- 
σεως, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία [κέ- 
νωσι ὁ Θεὸς] προσδιορίζει τὸ τέ- 
λος ὅλων τῶν αἰώνων. 

4. [Όταν εἶπε] δὲ «λογισμοὺς τῆς 
καρδίας Αὐτοῦ», [ἐννοεῖ] τοὺς λό- 
γους τῆς Προνοίας καὶ τῆς Κρίσε- 
ως [τοῦ Θεοῦ]; σύμφωνα μὲ τοὺς 
ὁποίους κυβερνᾶ σοφὰ καὶ τὴν πα- 
ροῦσα ζωή µας καὶ τὴν μέλλου- 
σα, σὰν νὰ [κυβερνᾶ], ἐπὶ παρα- 
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καταλλήλως ἑκάστη τὸν 
πρέποντα τρόπον τῆς ἔνερ- 
γείας προσνέµων. Εἰ δὲ θεί- 
ας ὑπάρχει βουλῆς ἔργον, 
ἡ τῆς ἡμετέρας φύσεως Θέ- 
ωσις καὶ τῶν θείων λογι- 
σμῶν ἐστι σκοπὸς ἡ πρὸς 
τὸ πέρας διεξαγωγὴ τῶν 
ζητουμένων τῆς ἡμετέρας 
ζωῆς: ἄρα συμφέρει τῆς τοῦ 
Κυρίου προσευχῆς, γνῶναί 
τε καὶ πρᾶξαι, καὶ οὕτως δε- 
όντως γράψαι τὴν δύναμιν. 
Ἐπεὶ δὲ μάλιστα ταύτης καὶ 
ὁ ἐμὸς δεσπότης πρὸς ἐμὲ 
τὸν αὐτοῦ δοῦλον γράφων 
θεόθεν κινηθείς, ἐπεμνήσθη 
τῆς προσευχῆς: ἣν καὶ τῶν 
ἐμῶν ἀναγκαίως ὑπόθεσιν 
λόγων ποιούμενος, αἰτοῦ- 
μαι τὸν ταύτης διδάσκαλον 
τῆς προσευχῆς Κύριον δια- 
νοϊξαί µου τὸν νοῦν πρὸς κα- 
τανόησιν τῶν ἐν αὐτῆ μυ- 
στηρίων, καὶ δοῦναι σύμμε- 
τρον λόγον πρὸς τὴν τῶν 
νοουμένων σαφήνειαν. [5.] 
Ὅλον γὰρ ἔχει κατὰ περι- 
γραφὴν τὸν ἐν τοῖς εἰρημέ- 
νοις σκοπὸν μυστικῶς κε- 
κρυμμένον: ἢ τό γε κυριώ- 
τερον εἰπεῖν, τοῖς ἐῤῥωμέ- 
νοις τὸν νοῦν, ἐμφανῶς κη- 
ρυττόμενον: πάντων γὰρ 














δείγµατι, κάποιες διαφορετικὲς 
γενεὲς παρέχοντας, ἀνάλογα σὲ 
κάθε μία, τὸν τρόπο τῆς δράσε- 
ως, ποὺ [τῆς] ἁρμόζει. Ἐάν, ἐξάλ- 
λου, ἡ θέωσι τῆς δικῆς µας φύ- 
σεως εἶναι ἔργο τοῦ θείου θελή- 
ματος, [τότε] καὶ σκοπὸς τῶν Θεί- 
ὧν λογισμῶν εἶναι ἡ τελικὴ πραγ- 
ματοποίησι ἐκείνων, ποὺ ἅπαι- 
τοῦνται γιὰ τὴν [ἐν Χριστῷ] ἔκβασι 
τῆς ζωῆς μας. Ἑπομένως, [μᾶς] 
συμφέρει καὶ νὰ γνωρίσωμε καὶ 
νὰ κάνωμε πρᾶξι, [νὰ ἐφαρμόσω- 
με], καὶ ἔτσι [ὕστερα] νὰ συγγρά- 
ψωμε, ὅπως πρέπει, τὴν δύναμι τῆς 
προσευχῆς τοῦ Κυρίου. Καὶ ἐπειδή, 
μάλιστα, ὁ κύριός μου, ἀφοῦ ὑποκι- 
νήθηκε ἀπὸ τὸν Θεό, γράφοντας 
πρὸς ἐμένα τὸν δοῦλο του, θυμήθη- 
κε τὴν προσευχή, τὴν ὁποία καὶ 
λαμβάνω ὑποχρεωτικά, ὡς θέµα 
τῶν λόγων µου, παρακαλῶ τὸν δι- 
δάσκαλο αὐτῆς τῆς προσευχῆς, [τὸν] 
Κύριο, νὰ μοῦ διανοίξῃ τὸν νοῦ, 
γιὰ τὴν κατανόησι τῶν ἐντὸς αὖ- 
τῆς [τῆς προσευχῆς] μυστηρίων 
καὶ νὰ [μοῦ] δώσῃ τὸν κατάλληλο 
λόγο γιὰ τὴν σαφῆ διευκρίνισι τῶν 
σημαινομένων [τῶν νοημάτων]. 

5. ΓΗ προσευχὴ αὐτή], μὲ τρόπο 
περιεκτικό, ἔχει μέσα στὰ λεγό- 
μενα, κρυμμένο μυστικά, ὅλο τὸν 
σκοπὸ [τῶν θείων λογισμῶν]: ἢ 
γιὰ νὰ διατυπώσωμε μάλιστα τὸ 
ἀκριβέστερο, [τὸν σκοπό αὐτὸ] κη- 
ρύττει φανερὰ στοὺς ἰσχυρότε- 
ρους, ὡς πρὸς τὸν νοῦ. Διότι ὁ λό- 
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ὧν διὰ σαρκὸς γέγονεν αὐ- 
τουργὸς κενωθεὶς ὁ τοῦ Θε- 
οῦ Λόγος", αἴτησιν ἔχει τῆς 
προσευχῆς ὁ λόγος: διδά- 
σκων ἐκείνων μεταποιεῖ- 
σθαι τῶν ἀγαθῶν, ὧν μόνος 
ὁ Θεὸς καὶ Πατήρ, δι᾽ Υἱοῦ 
φυσικῶς μεσιτεύοντος, ἐν 
Ἁγίῳ Πνεύματι, κατ᾽ ἁλή- 
θειαν ἐστὶ χορηγός. [6.] Εἴ- 
περ μεσίτης Θεοῦ καὶ ἀν- 
θρώπων”, κατὰ τὸν θεῖον 
Ἀπόστολον, ὁ Κύριος ἐστὶν 
Ἰησοῦς: τοῖς μὲν ἀνθρώποις, 
διὰ σαρκὸς ἐμφανῆ ποιῶν 
ἀγνοούμενον τὸν Πατέραΐ, 
τῷ δὲ Πατρί, διὰ Πνεύμα- 
τος ἐν αὐτῷ τοὺς ἀνθρώ- 
πους καταλλαγέντας προ- 
σάγων”. ὑπὲρ ὧν, καὶ δι οὓς 
ἀτρέπτως γενόμενος ἄν- 
θρωπος. [7.] Πολλῶν ὅσων 
οὐδέπω μέτρῳ περιλαβεῖν 
τό τε πλῆθος καὶ μέγεθος 
δεδύνηται λόγος, καινῶν 
μυστηρίων αὐτουργὸς γί- 
νεται καὶ διδάσκαλος: ὧν 
ἑπτὰ τῶν [τεείε: τὸν] ἀριθ- 
μὸν γενικώτερα τῶν λοι- 
πῶν, κατ᾽ ἐξαίρετον φιλο- 
τιμίας, πέφανται τοῖς ἀν- 
θρώποις δεδωρηµένος: ὧν 
μυστικῶς περιέχει τὴν δύ- 
ναμιν, ὡς ἔφην, τῆς προσευ- 





γος τῆς προσευχῆς περιέχει αἴτησι 
ὅλων ἐκείνων, τὰ ὁποῖα ἔχει ἐνερ- 
γήσει μὲ τὴν σάρκα [Του, τὴν σάρ- 
κωσί Του], ἀφοῦ κενώθηκε, ὁ ἴδι- 
ος ὁ Θεὸς Λόγος: διδάσκοντας νὰ 
κάνωμε δικά µας ἐκεῖνα τὰ ἀγα- 
θά, τῶν ὁποίων χορηγὸς ἐν Ἁγίῳ 
Πνεύματι εἶναι ἀληθινὰ μόνον ὁ 
Θεὸς καὶ Πατήρ, διὰ τοῦ Υἱοῦ, ὁ 
ὁποῖος φυσικῶς μεσιτεύει. 

6. Ἐφόσον, λοιπόν, σύμφωνα μὲ 
τὸν θεῖο Ἀπόστολο, μεσίτης µε- 
ταξὺ Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων εἶναι ὁ 
Κύριος Ἰησοῦς: καθὼς ἐμφανίζει 
στοὺς μὲν ἀνθρώπους, διὰ τῆς 
σαρκός [Του], τὸν Πατέρα, τὸν 
ὁποῖον ἀγνοοῦσαν, στὸν δὲ Πα- 
τέρα, διὰ τοῦ [Παναγίου] Πνεύ- 
ματος, προσφέρει ἐν τῷ προσώπῳ 
[Του], τοὺς ἀνθρώπους, οἱ ὁποῖοι 
συμφιλιώθηκαν μὲ Αὐτὸν [τὸν 1]α- 
τέρα]: γιὰ χάρι [τῆς σωτηρίας], 
τῶν ὁποίων καὶ ἐξ αἰτίας τῶν ὁποί- 
Ων ἔγινε ἀτρέπτως ἄνθρωπος. 

7. [Καὶ] γίνεται διδάσκαλος καὶ 
αὐτουργὸς τόσων πολλῶν και- 
νούργιων μυστηρίων, ὥστε οὐδέ- 
ποτε ἔχει δυνηθῆ [κανένας] λό- 
γος νὰ ὁρίσῃ μὲ μέτρο [νὰ µε- 
τρήση] καὶ τὸ πλῆθος καὶ τὸ μέ- 
γεθος [αὐτῶν τῶν μυστηρίων]. 
Ἀπὸ τὰ ὁποῖα [μυστήρια], ἑπτά, ὡς 
πρὸς τὸν ἀριθμό, γενικώτερα ἀπὸ 
τὰ ὑπόλοιπα, ἀποδεπενύονται, ὅτι 
[τὰ] ἔχει δωρίσει στοὺς ἀνθρώπους, 
ἀπὸ ξεχωριστὴ ἀγάπη: τῶν ὁποί- 
ων τὴν δύναμι περιέχει, ὅπως εἶπα, 
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χῆς ὁ σκοπός: θεολογίαν, 
νἱοθεσίαν ἐν χάριτι, ἰσοτι- 
μίαν τὴν πρὸς Ἀγγέλους, 
ἀῑδίου ζωῆς μετοχήν, φύ- 
σεως ἀπαθῶς πρὸς αὐτὴν 
νευούσης ἀποκατάστασιν, 
τοῦ νόμου τῆς ἁμαρτίας κα- 
τάλυσιν, καὶ τῆς τοῦ κρα- 
τήσαντος ἡμῶν δι᾽ ἀπάτης 
πονηροῦ τυραννίδος καθαί- 
ρεσιν. [8.] Σκοπῶμεν οὖν τὴν 
τῶν λεχθέντων ἀλήθειαν. 
Θεολογίαν μὲν γὰρ διδά- 
σκει σαρκούμενος ὁ τοῦ 
Θεοῦ Λόγος, ὡς ἐν ἑαυτῷ 
δεικνὺς τὸν Πατέρα, καὶ τὸ 
Πνεῦμα τὸ Ἅγιον. Ὅλος γὰρ 
ἦν ὁ Πατήρ, καὶ ὅλον τὸ 
Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, οὐσιωδῶς 
ἐν ὅλῳ τελείως τῷ Υἱῷ, καὶ 
σαρκουμένῳ: οὐ σαρκού- 
μενοι, ἀλλ᾽ ὁ μὲν εὐδοκῶν, 
τὸ δὲ συνεργοῦν, αὐτουρ- 
γοῦντι τῷ Υἱῷ τὴν σάρκω- 
σιν. Εἴπερ ἔννους ὁ λόγος 
διέμεινε καὶ ζῶν, μηδενὶ τὸ 
παράπαν ἄλλῳ κατ᾽ οὐσί- 
ἂν χωρούμενος, ἢ μόνῳ τῷ 
Πατρὶ καὶ τῷ Πνεύματι, καὶ 
πρὸς τὴν σάρκα διὰ φιλαν- 
θρωπίαν τὴν καθ᾽ ὑπόστα- 
σιν ποιησάμενος ἕνωσιν. 
[9.] Υἱοθεσίαν δὲ δίδωσι, 
τὴν ὑπὲρ φύσιν ἄνωθεν διὰ 


μυστικῶς ὁ σκοπὸς τῆς προσευ- 
χῆς: [δηλαδὴ] τὴν θεολογία, τὴν ἐν 
Χάριτι υἱοθεσία, τὴν ἰσοτιμία μὲ 
τοὺς Ἀγγέλους, τὴν μετοχὴ στὴν ἀϊ- 
διο ζωή, τὴν ἀποκατάστασι τῆς φύ- 
σεως, ὥστε νὰ κινῆται ἀπαθῶς πρὸς 
τὸν ἑαυτό της, τὴν κατάλυσι τοῦ 
νόμου τῆς ἁμαρτίας καὶ τὴν κατά- 
λυσι τῆς τυραννίας τοῦ πονηροῦ, 
ὁ ὁποῖος μᾶς ἐξουσίασε μὲ ἀπάτη. 
8. Νὰ ἐξετάζωμε, λοιπόν, τὴν ἀλή- 
θεια, ὅσων ἐλέχθησαν. Διότι θε- 
ολογία διδάσκει ὁ Λόγος τοῦ Θε- 
οὔ μὲ τὸ νὰ σαρκωθῇ, καθὼς στὸν 
Ἑαυτό Τουϊ φανερώνει τὸν Πατέ- 
ρα καὶ τὸ [[νεῦμα τὸ Ἅγιο. Διότι 
ὁλόκληρος ὁ Πατὴρ καὶ ὁλόκλη- 
ρο τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο ἦταν µέσα 
σὲ ὁλόκληρο τὸν Ὑἱὸ οὐσιωδῶς 
καὶ τελείως καὶ ὅταν ἐσαρκώθη: 
ἐνῶ [ὁ Πατὴρ καὶ τὸ Ἅγιο Πνεῦ- 
μα] δὲν σαρκώθηκαν, ἀλλὰ ὁ μὲν 
[Πατὴρ] εὐδόκησε, τὸ δὲ [Πανά- 
γιο Πνεῦμα] συνήργησε μὲ τὸν 
Υἱό, ὁ ὁποῖος αὐτουργεῖ [ἐνεργεῖ 
ὁ ἴδιος στὸν ἑαυτό Του] τὴν σάρ- 
κωσι. Ἀφοῦ οὕτως ἔχει, ἐξακο- 
λούθησε ὁ Λόγος νὰ ἔχῃ Νοῦ καὶ 
Ζωή, χωρὶς σὲ τίποτε ἄλλο νὰ 
βρίσκῃ χῶρο, κατὰ τὴν οὐσία, πα- 
ρὰ μόνο στὸν Πατέρα καὶ στὸ 
[Ἅγιο] Πνεῦμα, ἐνῶ κατὰ τὴν ὑπό- 
στασι ἑνώθηκε μὲ τὴν σάρκα, ἕνε- 
κα φιλανθρωπίας. 

9. Προσφέρει, ἐπίσης, υἱοθεσία, 
δωρί ζοντας διὰ τοῦ [Ἁγίου] Πνεύ- 
ματος τὴν ἄνωθεν ὑπερφυσική, 


6ο7 


10 


16 


20 


25 


90 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΔΟΓΡΗΤΗΣ 


πνεύματος ἐν χάριτι δω- 
ρούμενος γέννησιν, καὶ συν- 
θέωσιν: ἧς ἐν Θεῷ φυλακή 
τε καὶ τήρησίς ἐστιν, ἡ τῶν 
γεννωμένων προαίρεσις: δι- 
αθέσει γνησίᾳ τὴν δοθεῖσαν 
στέργουσα χάριν, καὶ τῇ 
πράξει τῶν ἐντολῶν ἔπιμε- 
λῶς τὸ κατὰ χάριν δοθὲν 
ώραϊζουσα κάλλος: καὶ το- 
σοῦτον τῇ κενώσει τῶν πα- 
θῶν μµεταποιουμένη θεότη- 
τος, ὅσον ὁ τοῦ Θεοῦ Λόγος 
τῆς οἰκείας ἀκραιφνοῦς δό- 
ἕης, οἰκονομικῶς ἑαυτὸν 
κατὰ θέλησιν κενώσας, γε- 
νόμενος ἀληθῶς κεχρηµά- 
τικεν ἄνθρωπος. [19.] Ἴσο- 
τίµους δὲ τοῖς Ἀγγέλοις 
τοὺς ἀνθρώπους πεποίη- 
κεν, οὐ καθ᾽ ὅτι μόνον εἰρη- 
νοποιήσας διὰ τοῦ αἵματος 
τοῦ σταυροῦ αὐτοῦ τά ἐν 
τοῖς οὐρανοῖς καὶ τά ἐπὶ 
τῆς γῆς», καὶ καταργήσας 
τὰς πληρούσας τὸν μέσον 
οὐρανοῦ καὶ γῆς τόπον ἀν- 
τικειμένας δυνάμεις, μίαν 
πρὸς τὴν τῶν θείων δώρων 
διαμονὴν [τεεςίε: διανομὴ] 
τῶν ἐπιγείων καὶ οὐρανίων 
δυνάμεων ἀπέδειξεν οὖσαν 
πανήγυριν: τῆς ἀνθρωπί- 
νης φύσεως ἐν ἀγαλλιάσει 





ἐν Χάριτι γέννησι καὶ συνθέω- 
σι, τῆς ὁποίας [υἱοθεσίας] καὶ 
διαφύλαξι καὶ τήρησι ἐν Θεῷ εἷ- 
ναι ἡ προαίρεσι ἐκείνων, οἱ ὁποῖ- 
οι ἔλαβαν [αὐτὴ] τὴν γέννησι, ἡ 
ὁποία [προαίρεσι] ἀποδέχεται μὲ 
γνήσια διάθεσι τὴν Χάρι, ποὺ 
ἐδόθη, καὶ μὲ τὴν ἐπιμελῆ ἄσκη- 
σι τῶν ἐντολῶν καλλωπίζει τὸ 
κατὰ Χάριν κάλλος, τὸ ὁποῖο 
[τῆς] προσεφέρθη. Καὶ τόσο πο- 
λὺ [σὲ τέτοιο βαθμὸ] οἰκειοποι- 
εἴται τὴν θεότητα μὲ τὴν ἐγκα- 
τάλειψι τῶν παθῶν, ὅσο ὁ Λόγος 
τοῦ Θεοῦ, μὲ τὸ νὰ κενώση Θε- 
ληματικὰ τὸν Ἑαυτό [Του] κατ᾿ 
οἰκονομία, ἀπὸ ὁλόκληρη τὴν 
δόξα Του, καλεῖται ἄνθρωπος, 
ἐπειδὴ καὶ ἀληθινὰ ἐγεννήθη. 

10. Καὶ ἔχει κάνει τοὺς ἀνθρώ- 
πους ἰσοτίμους μὲ τοὺς Ἀγγέ- 
λους, ὄχι μόνον, διότι, μὲ τὸ αἷ- 
μα τοῦ σταυροῦ Του, εἰρηνο- 
ποίησε τὰ ἐπουράνια καὶ τὰ 
ἐπίγεια καὶ μὲ τὸ νὰ καταργή- 
ση τὶς ἐχθρικὲς [δαιμονικὲς] 
δυνάμεις, οἱ ὁποῖες γέμιζαν 
τὸν ἐνδιάμεσο χῶρο μεταξὺ 
οὐρανοῦ καὶ γῆς, ἀπέδειξε, ὅτι 
εἶναι μία ἢ σύναξι τῶν ἐπιγεί- 
ων καὶ οὐρανίων δυνάμεων, 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν διανομὴ τῶν 
θείων χαρισμάτων, ἀφοῦ ἡ ἀν- 
θρώπινη φύσι, σύμφωνα μὲ τὸ 
ἕνα καὶ κοινὸ θέλημα μὲ τὶς 
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κατὰ τὸ ἓν καὶ τὸ αὐτὸ θέ- 
ληµα ταῖς ἄνω δυνάμεσι 
τὴν δόξαν τοῦ Θεοῦ συνε- 
πηχούσης: ἀλλ᾽ ὅτι καὶ με- 
τὰ τὴν πλήρωσιν τῆς ὑπὲρ 
ἡμῶν οἰκονομίας, μετὰ τοῦ 
προσληφθέντος ἀναληφθεὶς 
σώματος, οὐρανὸν καὶ γῆν 
ἥνωσε δι᾽ ἑαυτοῦ: καὶ τοῖς 
νοητοῖς συνῆψε τὰ αἰσθη- 
τά, καὶ μίαν ἔδειξε τὴν κτι- 
στὴν φύσιν ταῖς τῶν ἑαυτῆς 
ἀκρότησι μερῶν, κατ᾽ ἀρε- 
τήν τε καὶ τῆς πρώτης αἰ- 
τίας ἐπίγνωσιν, πρὸς ἕαυ- 
τὴν συνδεομένην. [11.] Δει- 
κνύς, οἶμαι, δι’ ὧν ἐπετέλει 
μυστικῶς, ὥς ὁ μὲν λόγος 
ἐστὶ τῶν διεστώτων ἕνω- 
σις, ἢ δὲ ἀλογία τῶν ἡνωμέ- 
νων διαίρεσις. Καὶ μάθωμεν 
λόγου μεταποιεῖσθαι διὰ 
τῆς πράξεως, ἵνα μὴ μόνον 
Ἀγγέλοις κατ᾽ ἀρετήν, ἀλ- 
λὰ καὶ Θεῷ γνωστικῶς κα- 
τὰ τὴν τῶν ὄντων ἑνωθῶ- 
μεν ἀφαίρεσιν. [12.] Ζωῆς 
δὲ θείας ποιεῖται μετάδο- 
σιν, ἐδώδιμον ἑαυτὸν ἐργα- 
ζόμενος, ὡς οἶδεν αὐτός, καὶ 
οἱ παρ᾽ αὐτοῦ τοιαύτην αἴ- 
σθησιν νοερὰν εἰληφότες, 
ὥστε, τῇ γεύσει ταύτης τῆς 
βρώσεως, εἰδέναι κατ᾽ ἐπί- 








ἄνω Δυνάμεις, συμψάλλει μὲ 
ἀγαλλίασι τὴν δόξα τοῦ Θεοῦ: ἀλ- 
λὰ καὶ διότι καὶ μετὰ τὴν ἐκπλή- 
ρωσι τῆς γιὰ χάρι µας [θείας] Οἱ- 
κονομίας, μὲ τὸ νὰ ἀναληφθῇ 
[στοὺς οὐρανοὺς] μαζὶ μὲ τὸ σῶ- 
μα, τὸ ὁποῖο προσέλαβε, ἕνωσε, 
μέσῳ τοῦ Ἑαυτοῦ [Του], τὸν οὐ- 
ρανὸ καὶ τὴν γῆ: ἐπίσης, συνέδε- 
σε τὰ νοητὰ μὲ τὰ αἰσθητὰ καὶ 
ἑνοποίησε τὴν κτιστὴ φύσι σὲ ὅλες 
τὶς ἀκρότατες διαστάσεις της, κα- 
θώς συνενώθηκε μὲ τὸν ἑαυτό 
της, καὶ λόγῳ τῆς ἀρετῆς καὶ λό- 
γῳ τῆς ἐπιγνώσεως τῆς πρώτης 
Αἰτίας [τοῦ Θεοῦ]. 

11. Νομίζω, ὅτι ἔδειχνε μὲ ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα μυστικῶς ἐπιτελοῦσε, 
ὅτι ὁ μὲν Λόγος εἶναι ἡ ἕνωσι τῶν 
κεχωρισμένων, ἡ δὲ ἀπουσία τοῦ 
Λόγου [εἶναι] ἡ διαίρεσι τῶν ἑνω- 
μένων. Καὶ ἂς μάθωμε, λοιπόν, 
νὰ οἰκειούμεθα τὸν Λόγο μὲ τὴν 
πρᾶξι [μας -- μὲ τὴν πρακτικὴ ἀρε- 
τή μας], ὥστε νὰ ἑνωθοῦμε ὄχι 
μόνο μὲ τοὺς Ἀγγέλους διὰ τῆς 
ἀρετῆς, ἀλλὰ καὶ μὲ τὸν Θεὸ διὰ 
τῆς γνώσεως, ἁπομακρυνόμενοι 
ἀπὸ τὰ [κτιστὰ] ὄντα. 

12. Μεταδίδει, ἐπίσης, [ὁ Χριστὸς] 
θεία Ζωὴ κάνοντας τὸν Ἑαυτό 
Του ἐσθιόμενο [μεταλαμβανόμε- 
νο], ἔτσι, ὅπως ὁ Ἴδιος γνωρίζει 
καὶ ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἔχουν λάβει 
ἀπὸ τὸν Ἴδιο αὐτὴ τὴν νοερὰ αἴ- 
σθησι, ὥστε μὲ τὴν γεῦσι αὐτῆς 
τῆς Τροφῆς νὰ ἀναγνωρίζουν μὲ 
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γνωσιν ἀληθῶς, ὅτι Χρι- 
στὸς ὁ Κύριος", ποιότητι θείᾳ 
πρὸς θέωσιν μετακιρνῶν 
τοὺς ἐσθίοντας, οἷα δὴ σα- 
φῶς ζωῆς καὶ δυνάμεως ἄρ- 
τος καὶ ὤν, καὶ καλούμε- 
νοςυ, [13.] Τὴν φύσιν δὲ πρὸς 
ἑαυτὴν ἀποκαθίστησιν, οὐ 
καθ᾽ ὅτι μόνον γενόμενος 
ἄνθρωπος, ἀπαθῆ τὴν γνώ- 
µην πρὸς τὴν φύσιν ἑτήρη- 
σε καὶ ἀστασίαστον, μηδὲ 
πρὸς αὐτοὺς τοὺς σταυρώ- 
σαντας, τῆς κατὰ φύσιν οἱ- 
κείας σαλευομένην τὸ σύ- 
νολον βάσεως: τοὐναντίον 
δὲ μᾶλλον αἱρουμένην ἀν- 
τὶ ζωῆς τὸν ὑπὲρ αὐτῶν Θά- 
νατον καθ ὃ καὶ τὸ τοῦ πά- 
θους ἑκούσιον δείκνυται, τῇ 
τοῦ πάσχοντος φιλανθρώ- 
πῳ διαθέσει κυρούμενον. 
Ἀλλ’ ὅτι καὶ τὴν ἔχθραν κα- 
τήργησε, προσηλώσας τῷ 
σταυρῷ τὸ τῆς ἁμαρτίας χει- 
ρόγραφον!:, δι’ ὃ πρὸς ἑαυ- 
τὴν ἀσπόνδως εἶχεν ἡ φύ- 
σις τὸν πόλεμον. Καὶ τοὺς 
μακρὰν καὶ τοὺς ἐγγὺς κα- 
λέσας, τοὺς ὑπὸ νόμον δη- 
λαδή, καὶ τοὺς ἔξω νόμου, 
καὶ τὸ μεσότοιχον τοῦ φραγ- 
μοῦ λύσας, τὸν νόμον δηλο- 
νότι τῶν ἐντολῶν σαφηνίσας 


ἐμπειρία, ἀληθῶς, ὅτι [Αὐτὸς εἷ- 
ναι] Χριστὸς ὁ Κύριος, ὁ ὁποῖος µε- 
ταγγίζει σ᾽ ἐκείνους, ποὺ [Τὸν] µε- 
ταλαμβάνουν, πρὸς θέωσί [τους], 
θεία ποιότητα, ἀφοῦ τόσο πολὺ 
ξεκάθαρα καὶ εἶναι καὶ ὀνομάζε- 
ται Ἄρτος Ζωῆς καὶ Δυνάμεως. 

13. Ἀποκαθιστᾶ, ἐξάλλου, τὴν [ἀν- 
θρώπινη] φύσι ἐν σχέσει πρὸς τὸν 
ἑαυτό της, [ὅπως ἦταν προπτωτι- 
κῶς], ὄχι μόνον διότι γενόμενος ἄν- 
θρωπος ἐτήρησε τὴν γνώμη ἀπαθῆ 
καὶ εἰρηνησὶ ἀπέναντι στὴν [ἀνθρώ- 
πινη] φύσι, ὥστε νά μὴν κλυδωνί- 
ζεται καθόλου ἀπὸ τὴν συγγενῆ κα- 
τὰ τὴν φύσι στάσι, οὔτε καὶ ἀκό- 
μα ἔναντι ἐκείνων, οἱ ὁποῖοι [Τὸν] 
σταύρωσαν: ἀλλὰ [συνέβη] ἀντίθε- 
τα νὰ προτιμᾷ περισσότερο ἀπὸ τὴν 
ζωὴ τόν, γιὰ χάριτους, θάνατο, γε- 
γονός, ποὺ ἀποδεπενύει τὸ ἑκούσιον 
τοῦ πάθους, τὸ ὁποῖο ἐπιβεβαιώνε- 
ται ἀπὸ τὴν φιλάνθρωπη διάθεσι 
Ἐκείνου, ὁ ὁποῖος πάσχει. Ἀλλὰ καὶ 
διότι κατήργησε τὴν ἔχθρα μὲ τὸ νὰ 
προσηλώση στὸν σταυρὸ τὸ χρεω- 
στικὀ γραμμάτιο τῆς ἁμαρτίας, ἐξ 
αἰτίας τοῦ ὁποίου ἡ φύσι εἶχε ἀδιάλ- 
λακτα πόλεμο ἐναντίον τοῦ ἑαυτοῦ 
της. Καί, ἀφοῦ προσκάλεσε καὶ τοὺς 
μακριὰ καὶ τοὺς κοντὰ [εὑρισκομέ- 
νους], δηλαδὴ ἐκείνους, [οἱ ὁποῖοι 
βρίσκονταν] ὑπὸ τὸν Νόμο [Ἰουδαί- 
ους] καὶ ἐκείνους, [οἱ ὁποῖοι βρί- 
σκονταν] ἐκτὸς τοῦ Νόμου [ἐθνι- 
κοὺς] καὶ κατέλυσε τὸν μεσότοιχο 
ἀπὸ τὸν Φραγμὸ [τοῦ Νόμου], ἀπο- 
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ἐν δόγμασι, τοὺς δύο ἔκτισεν 
εἰς ἕνα καινὸν ἄνθρωπον, 
ποιῶν εἰρήνην καὶ ἀποκα- 
ταλλάσσων ἡμᾶς δι᾽ ἑαυ- 
τοῦ τῷ Πατρί”, καὶ ἀλλή- 
λοις, οὐκ ἔχοντας ἔτι τὴν 
γνώμην ἀνθισταμένην τῷ 
λόγῳ τῆς φύσεως, ἀλλ᾽ ὥς 
περ τὴν φύσιν, οὕτω καὶ τὴν 
γνώμην ὄντας ἀναλλοιώ- 
τους. Καθαρὰν δὲ τοῦ νόμου 
τῆς ἁμαρτίας τὴν φύσιν κα- 
θίστησιν, ἡδονὴν προκαθη- 
γεῖσθαι τῆς δι’ ἡμᾶς αὐτοῦ 
μὴ συγχωρήσας σαρκώσε- 
ως. Ἄσπορος γὰρ γέγονε πα- 
ραδόξως ἡ σύλληψις, καὶ 
ἄφθορος ὑπὲρ φύσιν ἡ γέν- 
νησις. Ἐπισφίγγοντος δη- 
λαδὴ τοῦ τεχθέντος Θεοῦ 
τῇ μητρὶ πλέον τῆς φύσεως, 
τὰ δεσμὰ τῆς παρθενίας διὰ 
γεννήσεως καὶ τὴν φύσιν 
ἅπασαν, τῆς τοῦ κρατήσαν- 
τος νόμου δυναστείας, ἐν 
τοῖς βουλομένοις ἐλευθε- 
ροῦντος: τῇ κατ᾽ αἴσθησιν 
νεκρώσει τῶν ἐπὶ γῆς μελῶν, 
τὸν αὐτοῦ μιμουμένοις αὐ- 
θαίρετον θάνατον. Βουλο- 
μένων γάρ, οὐ τυραννουμέ- 
νων τὸ τῆς σωτηρίας μυστή- 
ριον. [14.] Της δὲ τοῦ κρα- 
τήσαντος ἡμῶν δι᾽ ἀπάτης 











σαφηνίζοντας προδήλως διὰ τῶν 
δογμάτων τὸν Νόμο τῶν ἐντολῶν, 
ἔπλασε τοὺς δύο σὲ ἕναν καινούρ- 
γιο ἄνθρωπο, φέρνοντας εἰρήνη καὶ 
συμφιλιώνοντας πάλι διὰ μέσου τοῦ 
Ἑαυτοῦ Του ἐμᾶς μὲ τὸν Πατέρα 
καὶ μεταξύ µας, ὥστε νὰ μὴν ἔχω- 
με πλέον τὴν γνώμηξ [μας, ἢ ὁποία 
εἶναι τρεπτὴ] νὰ ἐναντιώνεται στὸν 
λόγο τῆς φύσεως, ἀλλά, ὅπως ἀκρι- 
βῶς [εἴμαστε ἀναλλοίωτοι] ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὴν φύσι [μας] κατὰ τὸν 
ἴδιο τρόπο, καὶ ὡς πρὸς τὴν γνώμη 
[μας], νὰ εἴμαστε ἀναλλοίωτοι. Κα- 
τέστησε δὲ τὴν φύσι καθαρή ἀπὸ 
τὸν νόμο τῆς ἁμαρτίας μὲ τὸ νὰ μὴν 
ἐπιπρέψη ἡ ἡδονὴ νὰ προηγηθῆ τῆς, 
πρὸς χάριν µας, σαρκώσεως Του. 
Διότι ἡ σύλληψι ἔχει γίνει, κατὰ πα- 
ράδοξο τρόπο, ἄσπορος καὶ ἡ γέν- 
νησι [ἔχει γίνει], ὑπὲρ φύσιν, ἄφθο- 
ρος. Δηλαδή, [συνέβη] ὁ τεχθεὶς Θε- 
ὃς στὴν Μητέρα [Του], καθ᾿ ὑπέρβα- 
σι τῆς φύσεως, νὰ κρατᾷ σφικτὰ 
τὰ δεσμὰ τῆς παρθενίας, κατὰ τὸν 
χρόνο τῆς γεννήσεως, καὶ [κατ αὐτὸ 
τὸν τρόπο] νὰ ἐλευθερώνῃ ὁλόκλη- 
ρη τὴν φύσι ἀπὸ τὴν τυρρανία τοῦ 
νόμου [τῆς ἁμαρτίας], ὁ ὁποῖος [τὴν] 
δυνάστευε. [Αὐτὸ βέβαια πραγµατο- 
ποιεῖται] σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἐπιθυ- 
μοῦν, νὰ μιμηθοῦν τὸν ἑκούσιο θά- 
νατό Του, μὲ τὴν κατ᾽ αἴσθησιν νέ- 
κρωσι τῶν γηίνων μελῶν [τους]. Διότι 
τὸ μυστήριο τῆς σωτηρίας [ἀνήκει] σ᾽ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι θέλουν, ὄχι σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ἐξαναγκάζονται. 

14. Ἐπίσης, κατέλυσε τὴν τυραννία 
τοῦ πονηροῦ, ὁ ὁποῖος μᾶς ἐξουσί- 


ότι 


10 


15 


20 


25 


930 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΣΓΗΤΗΣ 


πονηροῦ τυραννίδος ποιεῖ- 
ται καθαίρεσιν, τὴν σάρκα 
τὴν νικηθεῖσαν ἐν τῷ Ἀδάμ, 
ὅπλον κατ᾽ αὐτοῦ προβαλ- 
λόμενος καὶ νικῶν: ἵνα δεί- 
ἕη τὴν πρότερον ἁλοῦσαν 
πρὸς θάνατον, ἑλοῦσαν τὸν 
ἑλόντα, καὶ θανάτῳ φυσι- 
κώ, τὴν ἐκείνου ζωὴν δια- 
φθείρουσαν: καὶ γινομέ- 
νην αὐτῷ μὲν δηλητήριον, 
πρὸς τὸ πάντας, οὓς κατέ- 
πιεν ἰσχύσας, ὡς ἔχον [τεςίε' 
ἔχων] τοῦ θανάτου τὸ κρά- 
τος, ἐμέσαι”' ζωὴν δὲ τῷ γέ- 
νει τῶν ἀνθρώπων πᾶσαν 
ὥσπερ φύραμα τὴν φύσιν 
πρὸς ἀνάστασιν ὠθοῦσαν 
ζωῆς, ὑπὲρ ἧς μάλιστα Θε- 
ὁς ὢν ὁ Λόγος" ἄνθρωπος γί- 
νεται: (τὸ ξένον ὄντως πρᾶ- 
γμα καὶ ἄκουσμα) καὶ τὸν 
τῆς σαρκὸς θέλων κατα- 
δέχεται θάνατον. Τούτων 
ἁπάντων, ὡς ἔφην, αἴτησιν 
ἔχων ὁ τῆς προσευχῆς εὖ- 
ρεθήσεται λόγος. [15.] Πα- 
τέρα γάρ, καὶ Πατρὸς ὄνο- 
μα λέγει, καὶ βασιλείαν. Καὶ 
τούτου τοῦ Πατρὸς αὖθις 
Υἱὸν ἐν χάριτι, τὸν προσευ- 
χόμενον ὄντα παρίστησιν. 
Ἑνός τε θελήματος τοὺς ἐν 
οὐρανῷ καὶ γῆ γενέσθαι ζη- 











ασε μὲ ἀπάτη, μὲ τὸ νὰ προτάξη, 
ὡς ὅπλο ἐναντίον αὐτοῦ, τὴν σάρ- 
κα, ἡ ὁποία νικήθηκε [στὸ πρό- 
σωπο] τοῦ Ἀδὰμ καὶ μὲ τὸ νὰ νησή- 
ση: γιὰ νὰ καταδείξῃ τὴν συλλη- 
φθεῖσα, προηγουμένως, πρὸς Θά- 
νατο [σάρκα], νὰ συλλαμβάνη ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος τὴν συνέλαβε καὶ μὲ 
τὸν φυσικό [της] θάνατο νὰ ἀφα- 
νίζῃ τὴν ζωὴ ἐκείνου [τοῦ πονη- 
ροῦ]- καὶ νὰ [καταδείξῃ], ὅτι γίνε- 
ται [ἢ σάρκα] γι αὐτὸν μὲν [τὸν 
πονηρὸ] δηλητήριο, ὥστε νὰ ἐμέ- 
ση ὅλους ἐκείνους, τοὺς ὁποίους 
κατέπιε, ἔχοντας τὴν δύναμι, δι- 
ότι κατεῖχε τὴν ἐξουσία τοῦ θα- 
νάτου: ἐνῶ γιὰ τὸ γένος τῶν ἀν- 
θρώπων, [γίνεται ἡ σάρκα] ζωή, 
ἡ ὁποία, ὅπως ἀκριβῶς τὸ προζύ- 
μι, [τὸ ὁποῖο σηκώνει ὅλη τὴν 
ζύμη], ἐγείρει σὲ ἀνάστασι ζωῆς 
ὁλόκληρη τὴν φύσι [τῶν ἀνθρώ- 
πων] ὑπὲρ τῆς ὁποίας μάλιστα ὁ 
Λόγος, ἐνῶ ἦταν Θεὸς γίνεται 
ἄνθρωπος (τὸ ὄντως παράδοξο 
καὶ πρᾶγμα καὶ ἄκουσμα): καὶ κα- 
ταδέχεται θεληματικὰ τὸν θάνατο 
τῆς σαρκός. Ὁ λόγος τῆς προσευ- 
χῆς, ὅπως εἶπα, θὰ ἀποκαλυφθῇ, 
ὅτι ἔχει αἴτησι γιὰ ὅλα αὐτά. 

15. Διότι ἀναφέρει τὸν Πατέρα καὶ 
τὸ ὄνομα τοῦ Πατέρα καὶ τὴν Βα- 
σιλεία [Του]. Καὶ στὸ ἑξῆς παρου- 
σιάζει τὸν προσευχόμενο νὰ εἶναι 
κατὰ Χάριν’ Υἱὸς Αὐτοῦ τοῦ Πατρός. 
Καὶ ἐπιθυμεῖ νὰ ἔχουν οἱ [Ἄγγε- 
λοι] στὸν οὐρανὸ καὶ [οἱ ἄνθρω- 
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τει. Ἄρτον αἰτεῖσθαι προ- 
στάττει τὸν ἐπιούσιον. Κα- 
ταλλαγὴν τοῖς ἀνθρώποις 
νομοθετεῖ, καὶ τῷ συγχωώ- 
ρεῖν καὶ συγχωρεῖσθαι τὴν 
φύσιν πρὸς ἑαυτὴν συνδεῖ, 
τῇ διαφορᾷ τῆς γνώμης μὴ 
τεμνομένην. Εἴς τε πειρα- 
σμὸν εἰσελθεῖν, ὥς νόμον 
ἁμαρτίας, ἀπεύχεσθαι διδά- 
σκει. Καὶ ῥυσθῆναι τοῦ πο- 
νηροῦ παραινεῖ. [16.] Ἔδει 
γὰρ τὸν αὐτουργὸν καὶ δο- 
τῆρα τῶν ἀγαθῶν, εἶναι καὶ 
διδάσκαλον, οἷα δὴ µαθη- 
ταις τοῖς πιστεύουσιν εἰς αὐ- 
τόν, καὶ μιμουμένους [τεςίε: 
μιμουμένοις] αὐτοῦ τὴν διὰ 
σαρκὸς ἀγωγήν, ὑποθήκας 
ζωῆς ταύτης παρεχόμενον 
τῆς προσευχῆς τὰ ῥήματα: 
δι᾽ ὧν τοὺς ἐν αὐτῷ κατ᾽ εἷ- 
δος ὑφεστῶτας τῆς σοφίας 
καὶ τῆς γνώσεως ἀποκρύ- 
φους ἐμήνυε θησαυρούς”, 
πρὸς τὴν αὐτῶν ἀπόλαυ- 
σιν δηλονότι, τῶν αἰτούντων 
ἐλαύνων τὴν ἔφεσιν. [17.] 
Διὰ τοῦτο προσευχήν, οἶμαι, 
ταύτην κέκληκε τὴν διδα- 
σκαλίαν ὁ λόγος, ὡς αἴτη- 
σιν ἔχουσαν τῶν ἀνθρώποις 
κατὰ χάριν ἐκ Θεοῦ διδο- 
μένων δώρων. [18.] Οὕτω 





ποι] στὴν γῆ ἕνα [κοινὸ] θέλημα. 
Ποοστάζει [ὁ Υἱὸς| νὰ ἐκζητοῦμε 
τὸν ἐπιούσιο Ἄρτο. Θεσπίζει τὴν 
συμφιλίωσι μεταξὺ τῶν ἀνθρώπων 
καὶ μὲ τὴν προσφορὰ καὶ λῆψι συγ- 
χωρήσεως, συνενώνει τὴν φύσι μὲ 
τὸν ἑαυτό της, ὥστε νὰ μὴν δια- 
σπᾶται ἀπὸ τὴν διχοστασία τῆς 
γνώμης [ἀπὸ διάφορες γνῶμες]. 
Καὶ διδάσκει νὰ προσευχώμεθα νὰ 
μὴν εἰσέλθωμε σὲ πειρασμό, δη- 
λαδὴ σὲ νόμο ἁμαρτίας. Καί, ἐπί- 
σης, παρακινεῖ [τὸν Πατέρα] νὰ 
[μᾶς] λυτρώσῃ ἀπὸ τὸν πονηρό. 
16. Διότι ἔπρεπε ὁ Δημιουργὸς καὶ 
Χορηγὸς τῶν ἀγαθῶν νὰ εἶναι ὁ 
Ἴδιος καὶ Λιδάσκαλος σ᾽ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι πιστεύουν σ᾽ Αὐτὸν καὶ 
μιμοῦνται τὴν ἔνσαρκο πορεία 
[Του], ὅπως ἀκριβῶς [εἶναι καὶ ὁ 
διδάσκαλος] στοὺς µαθητές, πα- 
ραδίδοντάς [τους], ὡς ὑποθῆκες 
ζωῆς, τοὺς λόγους τῆς προσευχῆς 
αὐτῆς: διὰ τῶν ὁποίων [λόγων] ἐφα- 
νέρωσε κατ᾽ εἶδος τοὺς κεκρυμµέ- 
νους θησαυροὺς τῆς σοφίας καὶ 
τῆς γνώσεως, οἱ ὁποῖοι ὑπάρχουν 
μέσα σ᾽ Αὐτόν, κατευθύνοντας, 
δηλαδή, τὴν ἐπιθυμία ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι προσεύχονται πρὸς τὴν ᾱ- 
πόλαυσι αὐτῶν [τῶν θησαυρῶν]. 
17. Γι’ αὐτὸ νομίζω, ὅτι ὁ Λόγος 
ὀνόμασε τὴν διδασκαλία αὐτὴ προ- 
σευχή, ἐπειδὴ περιέχει, πράγματι, 
αἴτησι ἐκείνων, τὰ ὁποῖα δωρί- 
ζονται ἀπὸ τὸν Θεό, κατὰ Χάριν, 
στοὺς ἀνθρώπους. 
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γὰρ οἱ θεόπνευστοι Πατέ- 
ρες ἡμῶν ὁριστικῶς περὶ τῆς 
προσευχῆς διεξῆλθον, φή- 
σαντες εἶναι τὴν προσευ- 
χὴν αἴτησιν ὧν Θεὸς πρε- 
πόντως ἑαυτῷ δωρεῖσθαι 
πέφυκεν ἀνθρώποις. Ὥς 
περ καὶ τὴν εὐχὴν ὑπόσχε- 
σιν, ἤγουν ἐπαγγελίαν, ὧν 
γνησίως λατρεύοντες Θεῷ 
προσκομίζουσιν ἄνθρωποι, 
τὴν Γραφὴν μαρτυροῦσαν 
τῷ οἰκείῳ λόγῳ πολλαχῶς 
παραστήσαντες, ὡς τό: Εὔ- 
ἕασθε καὶ ἀπόδοτε Κυρίῳ 
τῷ Θεῷ ἡμῶν". καί: Ὅσα 
ηὐξάμην ἀποδώσω σοι τῷ 
Κυρίῳ” περὶ τῆς εὐχῆς εἰ- 
ρημένα. Καὶ αὖθις περὶ προ- 
σευχῆς ὡς τό: Καὶ προσηύ- 
ξατο Ἄννα πρὸς Κύριον, λέ- 
γουσα, Κύριε ἀδωναῖ, ἑλωϊ 
σαββαώθ, ἐὰν εἰσακούων εἰ- 
σακούσῃς τῆς δούλης σου, 
καὶ δός μοι καρπὸν κοιλί- 
ας1ὲ. Καὶ προσηύξατο Ἐζε- 
κίας βασιλεὺς Ἰούδα, καὶ 
Ἡσαΐας υἱὸς Ἀμὼς ὁ προ- 
φήτης πρὸς Κύριον" καὶ τό: 
Ὅταν ὑμεῖς προσεύχησθε 
λέγετε, Πάτερ ἡμῶν ὁ ἐν 
τοις οὐρανοῖςῦ, παρὰ τοῦ 
Κυρίου τοῖς μαθηταῖς εἰρη- 
μένον: [19.] ὡς εἶναι δύνα- 











18. Διότι κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο οἱ 
θεόπνευστοι Πατέρες µας διερεύ- 
νησαν ὁριστικὰ σχετικὰ μὲ τὴν προ- 
σευχή, ὥστε νὰ ποῦν, ὅτι ἡ προ- 
σευχὴ εἶναι αἴτησι ἐκείνων [τῶν 
ἀγαθῶν], τὰ ὁποῖα ὁ Θεὸς ἔχει δι- 
άθεσι ἐκ φύσεως νὰ χαρίζῃ στοὺς 
ἀνθρώπους, ἀντάξια τοῦ Ἑαυτοῦ 
Του [τῆς Θεότητός Του]. Καθώς 
ἐπίσης, [τὸ] ὅτι ἡ εὐχὴ [σημαίνει] 
ὑπόσχεσι [τάξιμο], δηλαδὴ διαβε- 
βαίωσι [ἀποδόσεως] ἐκείνων, τὰ 
ὁποῖα προσφέρουν στὸν Θεὸ οἱ ἄν- 
θρωποι, οἱ ὁποῖοι [Τὸν] λατρεύουν 
ἀληθινά, [τὸ ἀνέπτυξαν οἱ θεόπνευ- 
στοι Πατέρες], παρουσιάζοντας, σὲ 
πολλὰ μέρη τὴν [Ἁγία] Γραφή, μὲ 
τὸν δικό της λόγο, νὰ μαρτυρῆ, ὅσα 
ἔχουν λεχθῆ σχετικὰ μὲ τὴν εὐχὴ 
[τό τἀξιμο], ὅπως τὸ «νὰ εὐχηθῆτε 
καὶ νὰ ἀποδώσετε στὸν Κύριο, τὸν 
Θεό µας» καὶ «ὅσα εὐχήθηκα σὲ 
Σένα, τὸν Κύριο, θὰ [τὰ] ἀποδώ- 
σω». Καὶ ἐπίσης ὡς πρὸς τὴν προ- 
σευχὴ [οἱ Πατέρες παρουσιάζουν, 
ὅσα μαρτυρεῖ ἡ Ἁγία Γραφή], ὅπως 
τὸ «καὶ προσευχήθηκε ἡ Ἄννα λέ- 
γοντας πρὸς τὸν Κύριο: Κύριε, Ἀδω- 
ναῖ, Ἑλωϊ, Σαββαώθ, ἐάν, πράγματι, 
εἰσακούσῃς τὴν δούλη σου καὶ 
δός µου καρπὸ κοιλίας». Καὶ «προ- 
σευχήθηκε ὁ Ἐζεκίας ὁ βασιλεὺς 
[τοῦ βασιλείου τῆς φυλῆς] τοῦ Ἰούδα 
καὶ ὁ προφήτης Ἡσαΐας, ὁ υἱὸς τοῦ 
Ἁμώς, πρὸς τὸν Κύριο» καὶ ἐκεῖνο 
τὸ ὁποῖο ἐλέχθη ἀπὸ τὸν Κύριο 
στοὺς μαθητές: ὅταν ἐσεῖς προ- 
σεύχεσθε νὰ λέγετε [τὸ] «Πάτερ 
ἡμῶν ὁ ἐν τοῖς οὐρανοῖς». 
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σθαι τὴν μὲν εὐχήν, ἐντο- 
λῶν τήρησιν κατὰ γνώμιν 
τοῦ ηὐγμένου κεκυρωμέ- 
νην, τὴν δὲ προσευχήν, τῆς 
πρὸς τὰ τηρηθέντα καλὰ 
τοῦ τετηρηκότος μεταποιή- 
σεως αἴτησιν. Ἢ μᾶλλον, τὴν 
μὲν εὐχὴν ἀρετῆς ἆθλον, ὃ 
δὴ μάλιστα προσφιλῶς δέ- 
χεται Θεὸς προσκομιζόμε- 
νον’ τὴν δὲ προσευχὴν ἀρε- 
τῆς ἔπαθλον, ὃ δὴ μάλα χαί- 
ρων Θεὸς ἀντιδίδωσιν. Οὐ- 
κοῦν, ἐπειδὴ δέδεικται τῶν 
ὑπὸ τοῦ Λόγου σαρκωθέν- 
τος ἀγαθῶν αἴτησιν εἶναι 
τὴν προσευχήν, αὐτὸν προ- 
στησάμενοι τοῦ λόγου τῆς 
προσευχῆς τὸν διδάσκαλον, 
θαῤῥοῦντες ἐπέλθωμεν, 
ἐπιμελῶς ἑκάστου ῥητοῦ 
γυμνάσαντες, ὡς οἷον τε, Θε- 
ωρίᾳ τὴν ἔννοιαν, ὡς αὐ- 
τός τε χορηγεῖν συμφερόν- 
τως εἴωθεν ὁ λόγος, καὶ χω- 
ρεῖν δίδωσι τῆς τοῦ λέγον- 
τος διανοίας τὴν δύναμιν. 
[20.] «Πάτερ ἡμῶν ὁ ἐν 
τοῖς οὐρανοῖς: ἁγιασθήτω 
τὸ ὄνομά σου: ἐλθέτω ἡ βα- 
σιλεία σου». Εὐθὺς καθη- 
κόντως θεολογίας ἐν τού- 
τοις ἀπάρξασθαι διδάσκει 
τοὺς προσευχομένους ὁ Κύ- 








19. Ὥστε [οἱ θεόπνευστοι Πατέρες 
λέγουν], ὅτι ἡ μὲν εὐχὴ μπορεῖ νὰ 
εἶναι ἡ τήρησι τῶν ὑποσχέσεων 
ἀνάλογα μὲ τὴν ἀποφασιστικὴ γνώ- 
µη ἐκείνου, ὁ ὁποῖος ἔχει εὐχηθῆ, ἡ 
δὲ προσευχὴ [εἶναι] ἡ αἴτησι ἐκεί- 
νου, ποὺ ἔχει τηρήσει [ήδη τὶς ὑπο- 
σχέσεις] γιὰ μεταβολὴ [γιὰ θαῦ- 
μα], ἀνάλογα μὲ τὰ καλὰ [τὶς ὑπο- 
σχέσεις], τὰ ὁποῖα ἔχει τηρήσει. 
Ἢ μᾶλλον [ὅτι εἶναι] ἡ μὲν εὐχὴ 
ἀγώνισμα ἀρετῆς, τὸ ὁποῖο μάλι- 
στα ἐξόχως προσφιλῶς δέχεται ὁ 
Θεός, ὅταν [τοῦ] προσφέρεται ἡ δὲ 
προσευχή, [ὅτι εἶναι] ἔπαθλο γιὰ 
τὴν ἀρετή, τὸ ὁποῖο ἀνταποδίδει μὲ 
ἐξόχως πολλὴ χαρὰ ὁ Θεός. Ἔπο- 
μένως, ἐπειδὴ ἔχει ἀποδειχθῆ ὅτι ἡ 
προσευχὴ εἶναι ἐκζήτησι ἀγαθῶν, 
τὰ ὁποῖα ἔχουν χορηγηθῆ ἀπὸ τὸν 
σαρκωθέντα Λόγο, ἀφοῦ κάνωμε 
ὁδηγό µας αὐτὸν τὸν ἴδιο τὸν Διδά- 
σκαλο τοῦ λόγου τῆς προσευχῆς, 
ἂς ξεκινήσωμε μὲ θάρρος νὰ βα- 
σανίσωμε ἐπιμελῶς [νὰ ἐξετάσω- 
με], ὅσο [εἶναι] δυνατόν, διὰ Θεωρί- 
ας τὴν ἔννοια τῆς κάθε περικοπῆς, 
καὶ ὅσο ὁ Ἴδιος ὁ Λόγος συνηθίζει 
νὰ χορηγῇ κατὰ τὸ συμφέρον [μας] 
καὶ [ὅσο] ἐπιτρέπει νὰ ἐκτείνεται ἡ 
ἱκανότητα τῆς διανοίας τοῦ ὁμι- 
λοῦντος [συγγραφέως]. 

20. «Πάτερ ἡμῶν ὁ ἐν τοῖς οὐρα- 
νοῖς: ἁγιασθήτω τὸ ὄνομά σου: ἐλθὲ- 
τω ἢ βασιλεία σου». Ὁ Κύριος διδά- 
σκει, νὰ ξεκινήσουν, καθὼς εἶναι πρέ- 
πον, ἀμέσως οἱ προσευχόμενοι, ἀπὸ 
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ριος, καὶ τὴν πῶς ὕπαρξιν 
τῆς τῶν ὄντων ποιητικῆς αἱ- 
τίας μυσταγωγεῖ, κατ᾽ οὐσί- 
ἂν τῶν ὄντων αἴτιος ὤν. ΓΠα- 
τρὸς γὰρ καὶ ὀνόματος Πα- 
τρός, καὶ βασιλείας Πατρὸς 
δήλωσιν ἔχει τῆς προσευ- 
χῆς τὰ ῥήματα: ἵν᾽ ἀπ᾽ αὐὖ- 
τῆς διδαχθώμεν τῆς ἀρχῆς, 
τὴν μοναδικὴν Τριάδα σέ- 
βειν, ἐπικαλεῖσθαί τε, καὶ 
προσκυνεῖν. [21.] Ὄνομα γὰρ 
τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρὸς οὐσι- 
ωδῶς ὑφεστώς ἐστιν ὁ Μο- 
νογενὴς Υἱός. [22.] Καὶ βα- 
σιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ Πα- 
τρός, οὐσιωδῶς ἐστιν ὑφε- 
στώσα τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγι- 
Ον: ὃ γὰρ ἐνταῦθα Ματθαϊ- 
ὀς φησι βασιλείαν, ἀλλαχοῦ 
τῶν Εὐαγγελιστῶν ἕτερος, 
Πνεῦμα κέκληκεν Ἅγιον, 
φάσκων: ἐλθέτω τὸ Πνεὔῦ- 
μα τὸ Ἅγιον, καὶ καθαρισά- 
τω ἡμᾶς. [|23.] Οὐ γὰρ ἐπί- 
κτητον ὁ Πατὴρ ἔχει τὸ ὄνο- 
μα, οὔτε μὴν ὡς ἀξίαν ἐπι- 
θεωρουµένην αὐτῷ νοοῦ- 
μεν τὴν βασιλείαν. Οὐκ ἠρ- 
κται γὰρ τοῦ εἶναι, ἵνα καὶ 
τοῦ Πατήρ, ἢ Βασιλεὺς εἷ- 
ναι ἄρξηται: ἀλλ᾽ ἀεὶ ὤν, 
ἀεὶ καὶ Πατήρ ἐστι καὶ βα- 
σιλεύς: μήτε τοῦ εἶναι, μή- 














τὴν θεολογία [ποὺ εἶναι] μέσα 
σ᾽ αὐτὰ [τὰ λόγια], καὶ [τοὺς] εἰσά- 
γει κάπως στὸ μυστήριο τῆς ὑπάρ- 
ἕεως τῆς ποιητικῆς αἰτίας τῶν ὄν- 
πων, καθῶς εἶναι ὁ αἴτιος τῶν ὄν- 
των κατὰ τὴν οὐσία. Διότι τὰ λό- 
για τῆς προσευχῆς δηλώνουν τὸν 
Πατέρα καὶ τὸ ὄνομα τοῦ Πατέ- 
ρα καὶ τὴν βασιλεία τοῦ Πατέρα, 
ὥστε ἀπ᾽ αὐτὴν τὴν ἀρχὴ [τῆς προ- 
σευχῆς! νὰ διδαχθοῦμε νὰ σεβώμε- 
θα καὶ νὰ ἐπικαλούμεθα καὶ νὰ προ- 
σκυνοῦμε τὴν ἐν Μονάδι Τριάδα. 
21. Διότι Ὄνομα τοῦ Θεοῦ καὶ Πα- 
τρὸς οὐσιωδῶς ὑφιστάμενο εἶναι ὁ 
Μονογενὴς Υἱός. 

22. Καὶ βασιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ 1]α- 
τρὸς οὐσιωδῶς ὑφισταμένη εἶναι 
τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον: διότι ἐκεῖνο τὸ 
ὁποῖο ἐδῶ ὁ Ματθαῖος λέγει βασι- 
λεία, κάπου ἀλλοῦ ἄλλος ἀπὸ τοὺς 
Εὐαγγελιστὲς ἔχει ἀποκαλέσει Ἅγιο 
Πνεῦμα λέγοντας: «ἂς ἔρθῃ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα καὶ ἂς μᾶς καθαρίση»Β. 
23. Διότι ὁ Πατέρας δὲν ἀπέκτησε 
μετέπειτα τὸ Ὄνομά [Του], οὔτε 
βέβαια ἐννοῦμε τὴν Βασιλεία σὰν 
ἀξία, ἢ ὁποία παρατηρεῖται μετέ- 
πειτα σ᾽ Αὐτόν. Διότι δὲν ἔχει λάβει 
ἀρχὴ στὸ εἶναι [Του -- στὴν ὕπαρξί 
Του], ὥστε νὰ λάβῃ ἀρχὴ στὸ νὰ 
εἶναι Πατὴρ ἢ Βασιλεύς. Ἀλλὰ κα- 
θὼς εἶναι [ὑπάρχει] προαιωνίως, 
προαιωνίως εἶναι καὶ Πατὴρ καὶ 
Βασιλεύς: χωρὶς νὰ ἔχῃ λάβει ἀρχὴ 
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τε τοῦ Πατὴρ ἢ βασιλεὺς 
εἶναι τὸ παράπαν ἠργμέ- 
νος. Εἰ δὲ ἀεὶ ὦν, ἀεὶ καὶ 
Πατήρ ἐστι καὶ βασιλεύς, 
ἀεὶ ἄρα καὶ ὁ Υἱὸς καὶ τὸ 
Πνεῦμα τὸ Ἅγιον οὐσιώ- 
δῶς τῷ Πατρὶ συνυφεστή- 
κασιν: ἐξ αὐτοῦ τε ὄντα, καὶ 
ἐν αὐτῷ φυσικῶς, ὑπὲρ 
αἰτίαν καὶ λόγον: ἀλλ᾽ οὐ 
μετ᾽ αὐτόν, γενόμενα δι αἰ- 
τίαν ὕστερον. [24.] Ἡ γὰρ 
σχέσις συνενδείξεων κέκτη- 
ται δύναμιν: τὰ ὧν ἐστί τε 
καὶ λέγεται σχέσις, μετ᾽ ἄλ- 
ληλα θεωρεῖσθαι οὐ συγ- 
χωροῦσα. [25.] Ταύτης οὖν 
ἀπαρξάμενοι τῆς προσευ- 
χῆς, γεραίρειν ἐπειγόμε- 
θα”΄ τὴν ὁμοούσιόν τε, καὶ 
ὑπερούσιον Τριάδα, ὡς ποι- 
ητικὴν αἰτίαν τῆς ἡμετέ- 
ρας γενέσεως: πρὸς δέ, 
καὶ τήν εἰς ἡμᾶς ἐξαγγέλ- 
λειν διδασκόμεθα χάριν 
τῆς υἱοθεσίας, τὸν φύσει 
Δημιουργόν, χάριτι Πατέ- 
ρα καλεῖν ἀξιούμενοι: ἵνα 
τοῦ κατὰ χάριν γεννήτο- 
ρος αἰδεσθέντες τὴν προ- 
σηγορίαν, ἐν τῷ βίῳ τοὺς 
χαρακτῆρας ἐπισημαίνειν 
σπουδάζωμεν τοῦ γεννή- 
σαντος, ἁγιάζοντες αὐτοῦ 








οὐδέποτε οὔτε τοῦ νὰ εἶναι [τῆς 
ὑπάρξεως] οὔτε τοῦ νὰ εἶναι Πατὴρ 
ἢ Βασιλεύς. Ἐὰν ὅμως [ὑπάρχη] 
προαιωνίως Ὑπάρχων, προαιωνίως 
εἶναι καὶ Πατὴρ καὶ Βασιλεύς, ἄρα 
συνυφίστανται οὐσιωδῶς μὲ τὸν 
Πατέρα καὶ ὁ Υἱὸς καὶ τὸ Ἅγιον 
Πνεῦμα: καὶ [ὁ Υἱὸς καὶ τὸ Ἅγιον 
Πνεῦμα] εἶναι καὶ ἐξ Αὐτοῦ καὶ ἐν 
Αὐτῷ φυσικῶς, ὑπεράνω κάθε αἱ- 
τίας καὶ λόγου: ἀλλὰ οὔτε ἔγιναν 
ὕστερα μετὰ ἀπ᾽ Αὐτὸν ἀπὸ κά- 
ποια αἰτία. 

24. Διότι ἡ σχέσι [μεταξὺ τῶν 11ρο- 
σώπων τῆς Ἁγίας Τριάδος] ἔχει 
τὴν ἰδιότητα τῶν ἀπὸ κοινοῦ ἐμ- 
φανίσεων: ἡ ὁποία δὲν ἐπιτρέπει 
νὰ θεωροῦνται μεταγενέστερα τὸ 
ἕνα ἀπὸ τὸ ἄλλο, τὰ ὅσα αὐτῶν 
[τῶν τριῶν Προσώπων] καὶ εἶναι 
καὶ ὀνομάζονται [μεταξύ τους] 
σχέσι. 

25. Ἑπομένως, ἀφοῦ ἀρχίσαμε αὐ- 
τὴ τὴν προσευχὴ σπεύδομε νὰ δο- 
ξάσωμε τὴν Ὁμοούσιο καὶ Ὑπε- 
ρούσιο Τριάδα, ὡς ποιητικἠ αἰτία 
τῆς δημιουργίας μας: ἐπιπλέον δὲ 
διδασκόμεθα νὰ διακηρύσσωμε 
τὴν Χάρι τῆς υἱοθεσίας μας μὲ τὸ 
νὰ ἀξιωνώμεθα νὰ ὀνομάζωμε τὸν 
φυσικὸ Δημιουργό [μας] Πατέρα 
κατὰ Χάριν: ὥστε εὐλαβούμενοι 
τὸ ὄνομα τοῦ κατὰ Χάριν γεννή- 
τορός [μας], νὰ φροντίσωμε νὰ 
παρουσιάζωμε στὴν πολιτεία [μας] 
τὰ γνωρίσματα Ἐκείνου, ποὺ μᾶς 
γέννησε, γιὰ νὰ ἁγιάζωμε τὸ ὄνο- 
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ἐπὶ γῆς τὸ ὄνομα, καὶ πα- 
τρῴζοντες, καὶ τέκνα διὰ 
τῶν πραγμάτων δεικνύμε- 
νοι, καὶ τὸν ταύτης αὐτουρ- 
γὸν τῆς υἱοθεσίας φυσικὸν 
τοῦ Πατρὸς Υἱόν, δι᾽ ὧν νο- 
οὔμεν, ἢ πράττομεν µεγα- 
λύνοντες. [26.] Ἁγιάζομεν 
δὲ τοῦ ἐν οὐρανοῖς κατὰ χά- 
ριν πατρὸς τὸ ὄνομα, τὴν 
πρόσυλον δηλαδὴ νεκροῦν- 
τες ἐπιθυμίαν, καὶ φθορο- 
ποιῶν ἐκκαθαιρόμενοι πα- 
θῶν. Εἴπερ ἁγιασμός ἐστιν, 
ἡ κατ᾽ αἴσθησιν τῆς ἐπιθυ- 
μίας παντελὴς ἀκινησία 
καὶ νέκρωσις: ἐν ἡ γενόμε- 
νοι, τὰς ἀπρεπεῖς τοῦ θυ- 
μοῦ κατευνάζομεν ὑλακάς, 
οὐκ ἔχομεν“ ἔτι διεγείρου- 
σαν αὐτόν, καὶ τῶν οἰκείων 
ἡδονῶν ὑπεραγωνίζεσθαι 
πείθουσαν τὴν ἐπιθυμίαν, 
ἤδη τῇ κατὰ τὸν λόγον ἁγι- 
ότητι νεκρωθεῖσαν. Κατὰ 
φύσιν γὰρ τῆς ἐπιθυμίας 
ὑπάρχων ἔκδικος ὁ θυμός, 
τοῦ μαίνεσθαι παύεσθαι 
πέφυκεν, ὁπηνίκα ταύτην 
ἴδῃ νενεκρωμένην. [27.] Εἰ- 
κότως οὖν, τῇ τοῦ θυμοῦ 
καὶ τῆς ἐπιθυμίας ἀποβο- 
λῆ, τὸ τῆς βασιλείας τοῦ 
Θεοῦ καὶ Πατρὸς κατὰ τὴν 








μά Του πάνω στὴν γῆ καὶ νὰ μοιά- 
ζωμε μὲ τὸν Πατέρα µας καὶ ἀπο- 
δεικνυόμενοι διὰ τῶν πραγμά- 
των, ὡς τέκνα [Του], καὶ δοξάζον- 
τας, μέσῳ ἐκείνων, τὰ ὁποῖα σκε- 
πτόμεθα ἢ διαπράττομε τὸν φυσι- 
κὸ Υἱὸ τοῦ Πατρὸς [τὸν Κύριο 
Ἰησοῦ Χριστό], Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος 
πραγματοποίησε ὁ Ἴδιος αὐτὴν 
τὴν υἱοθεσία. 

26. [Τότε] δὲ ἁγιάζομε τὸ Ὄνομα 
τοῦ κατὰ Χάριν οὐρανίου Πατρός 
[μας], ὅταν πράγματι νεκρώνω- 
µε τὴν ὑλικὴ ἐπιθυμία καὶ καθα- 
ριζώμεθα ἀπὸ τὰ ὀλέθρια πάθη- 
ἐὰν πράγματι ἁγιασμὸς εἶναι ἡ 
μὲ συναίσθησι παντελὴς ἀκινη- 
σία καὶ νέκρωσι τῆς ἐπιθυμίας, 
στὴν ὁποία, ὅταν φθάσωμε κα- 
ταπραὔνουμε τὶς ἀπρεπεῖς κραυ- 
γὲς τοῦ θυμοῦ. Ἀφοῦ ἡ ἐπιθυμία 
ἤδη θανατώθηκε ἀπὸ τὴν σύμ- 
φωνη μὲ τὸν Λόγο ἁγιότητα, δὲν 
[τὴν] ἔχομε πλέον νὰ διεγείρη 
αὐτὸν [τὸν θυμὸ] καὶ νὰ [τὸν πεί- 
θη] νὰ ἀγωνίζεται ὑπερβαλλόν- 
τως γιὰ τὶς δικές της ἡδονές. Διότι, 
καθὼς ὁ θυμὸς εἶναι ὁ φυσικὸς 
ὑπέρμαχος τῆς ἐπιθυμίας, ἔχει 
ἐκ φύσεως τὴν ἰδιότητα νὰ ἐγκα- 
ταλείπῃ τὴν μανία [του], ὁπόταν 
δῆ, ὅτι αὐτὴ ἔχει νεκρωθῆ. 

27. Εὐλόγως, ἑπομένως, μὲ τὴν ἀπο- 
βολὴ τοῦ θυμοῦ καὶ τῆς ἐπιθυμίας 
ἐπέρχεται, κατὰ τὴν προσευχή, ἡ 
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προσευχἡν ἐπιγίνεται κρᾶ- 
τος, τοῖς μετὰ τὴν τούτων 
ἀπόθεσιν λέγειν ἀξιουμέ- 
νοις: Ἐλθέτω ἡ βασιλεία”; 
τουτέστι τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγι- 
ον: ἤδη τῷ τῆς πρᾳότητος 
λόγω τε καὶ τρόπῳ ναοποι- 
ηθεῖσι τῷ Θεῷ διά τοῦ Πνεύ- 
ματος. [28.] Ἐπὶ τίνα γάρ φη- 
σι καταπαύσω; ἀλλ᾽ ἢ ἐπὶ 
τὸν πρᾶον, καὶ ταπεινόν, καὶ 
τρέμοντά µου τοὺς λόγους” 
ὥς ἐντεῦθεν εἶναι δῆλον, 
ὅτι τῶν ταπεινῶν καὶ πρᾷ- 
έων ἐστὶν ἡ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ καὶ Πατρός. Μακά- 
ριοι γάρ φησι οἱ πρᾳεις, ὅτι 
αὐτοὶ κληρονομήσουσι. τὴν 
γῆν::, [29.]ῆν ταύτην τὴν 
κατὰ φύσιν μέσην τοῦ παν- 
τὸς ἀπολαύουσαν θέσιν, ὁ 
Θεὸς οὐκ ἐπηγγείλατο τοῖς 
ἀγαπῶσιν αὐτὸν κληρονο- 
μίαν. Εἴπερ ἀληθεύει φά- 
σκων: ὅταν γὰρ ἐκ νεκρῶν 
ἀναστῶσιν, οὔτε γαμοῦσιν, 
οὔτε ἐκγαμίζονται, ἀλλ᾽ εἰ- 
σὶν ὡς ἄγγελοι ἐν τοῖς οὐ- 
ρανοις”. Καί: δεῦτε οἱ εὐλο- 
γημένοι τοῦ Πατρός μου, 
κληρονομήσατε τὴν ἧτοι- 
μασμένην ὑμῖν βασιλείαν 
ἀπὸ καταβολῆς κόσμου”, 
Καὶ ἀλλαχοῦ πάλιν ἑτέρῳ 








κυριαρχία τῆς βασιλείας τοῦ Θεοῦ 
καὶ Πατρὸς σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι, 
μετὰ τὴν ἐγκατάλειψι αὐτῶν [τοῦ 
θυμοῦ καὶ τῆς ἐπιθυμίας], ἀξιώ- 
νονται νὰ λέγουν, ἂς ἔρθῃ ἡ βασι- 
λεία Σου, δηλαδὴ τὸ Πνεῦμα τὸ 
Ἅγιο: ἀφοῦ καὶ μὲ τὸν λόγο καὶ μὲ 
τὸν τρόπο τῆς πραότητος, διὰ τοῦ 
Π]Ιαναγίου] Πνεύματος, κατασκευ- 
άσθηκαν ναοὶ γιὰ τὸν Θεό. 

28. Διότι λέγει [ὁ Κύριος]: «σὲ ποι- 
ὂν νὰ ἀναπαυθῶ; παρὰ μόνο στὸν 
πρᾶο καὶ τὸν ταπεινὸ καὶ σ᾽ ἐκεῖ- 
νον ποὺ τρέμει τοὺς λόγους μου»: 
ὥστε νὰ γίνεται ἀπ᾽ αὐτὸ φανερό, 
ὅτι ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ Πα- 
τρὸς ἀνήκει στοὺς ταπεινοὺς καὶ 
τοὺς πράους. Διότι λέγει [ὁ Κύρι- 
ος]: «μακάριοι [εἶναι] οἱ πρᾶοι, διότι 
αὐτοὶ θὰ κληρονομήσουν τὴν γῆ». 
29. Ὁ Θεὸς δὲν ὑποσχέθηκε σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι Τὸν ἀγαποῦν, ὡς κλη- 
ρονομία, τὴν γῆ αὐτή, ἡ ὁποία ἀπο- 
λαμβάνει τὴν κατὰ φύσι μεσότη- 
τα ἔναντι τοῦ σύμπαντος [κόσμου], 
ἐάν, πράγματι, [ὁ Κύριος] ἐκφρά- 
ζη τὴν ἀλήθεια, ὅταν λέγῃ: «ὅταν 
λοιπὸν ἀναστηθοῦν: ἀπὸ τοὺς νε- 
κρούς, οὔτε ἔρχονται σὲ κοινωνία 
γάμου, οὔτε δέχονται τὴν κοινω- 
νία τοῦ γάμου, ἀλλὰ εἶναι, ὅπως 
οἱ ἄγγελοι στοὺς οὐρανούς». Καὶ 
«ἐλᾶτε οἱ εὐλογημένοι τοῦ Πατέ- 
ρα µου, κληρονομῆστε τὴν ἑτοιμα- 
σμένη γιὰ ἐσᾶς βασιλεία ἀπὸ κα- 
ταβολῆς κόσμου». Καὶ κάπου ἀλλοῦ 
πάλι [λέγει ὁ Κύριος] σὲ κάποιον, 
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μετ᾽ εὐνοίας δουλεύσαντι: 
εἴσελθε εἰς τὴν χαρὰν τοῦ 
Κυρίου σου’. Καὶ μετ᾽ αὐὖ- 
τὸν ὁ θεῖος Ἀπόστολος: σαλ- 
πίσει γάρ, καὶ οἱ νεκροὶ ἐν 
Χριστῷ πρῶτοι ἐγερθήσον- 
ται ἄφθαρτοι: ἔπειτα ἡμεῖς 
οἱ ζῶντες οἱ περιλειπόμε- 
νοι ἅμα σὺν αὐτοῖς ἁρπα- 
γησόμεθα ἐν νεφέλαις εἰς 
ἀπάντησιν τοῦ Κυρίου εἰς 
ἀέρα, καὶ οὕτω πάντοτε σὺν 
Κυρίῳ ἐσόμεθα”. Τούτων 
οὖν οὕτως ἐπηγγελμένων 
τοῖς ἀγαπῶσι τὸν Κύριον, 
τίς μόνῳ τῷ ῥητῷ τῆς Γρα- 
φῆς προσηλώσας τὸν νοῦν, 
τὸν οὐρανόν, καὶ τὴν ἧτοι- 
μασμένην ἀπὸ καταβολῆς 
κόσμου βασιλείαν καὶ τὴν 
τοῦ Κυρίου μυστικῶς ἀπο- 
κεκρυμμένην χαράν, καὶ 
τὴν διηνεκῆ καὶ παντελῶς 
ἀδιάστατον σὺν Κυρίῳ τῶν 
ἀξίων μονήν τε καὶ ἵδρυσιν, 
ταυτόν ποτ᾽ ἂν τῇ γῇ φή- 
σειε, λόγῳ κινούμενος, καὶ 
μόγου [τεεῖε: λόγου] θερα- 
πευτὴς εἶναι ποθῶν; Ἀλλὰ 
νῦν γῆν φάσκειν οἶμαι, τὴν 
παγίαν καὶ παντελῶς ἁμε- 
τάθετον ἀπὸ τοῦ καλοῦ τῆς 
τῶν πρᾳέων ἀτρεγψίας ἕξιν 
καὶ δύναμιν, ὡς ἀεὶ σὺν Κυ- 











ὁ ὁποῖος ἐργάστηκε μὲ φιλοτιμία: 
«εἴσελθε στὴν χαρὰ τοῦ Κυρίου 
σου». Καὶ μετέπειτα ἀπ᾽ Αὐτὸν 
[τὸν Χριστὸ] ὁ θεῖος Ἀπόστολος 
[λέγει]; «θὰ σαλπίσῃ λοιπὸν [ὁ 
Κύριος] καὶ οἱ νεκροὶ ἐν Χριστῷ 
πρῶτοι θὰ ἀναστηθοῦν ἄφθαρτοι 
ἔπειτα, μαζὶ μ᾽ αὐτούς, ἐμεῖς οἱ 
ὑπόλοιποι, ποὺ [τότε] θὰ ζοῦμε, 
θὰ ἁρπαχθοῦμε συγχρόνως μέσα 
σὲ νεφέλες, γιὰ νὰ συναντήσωμε 
τὸν Κύριο στὸν ἀέρα καὶ θὰ εἶμα- 
στε, ἔτσι, πάντοτε μὲ τὸν Κύριο». 
Ἀφοῦ λοιπὸν αὐτά, κατ᾽ αὐτὸν 
τὸν τρόπο, εἶναι ὑπεσχημένα σ᾽ 
ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι ἀγαποῦν τὸν 
Κύριο, ποιὸς θὰ ἔλεγε ποτέ, προ- 
σηλώνοντας τὸν νοῦ του μόνο 
στὸν [ἕνα] λόγο τῆς [Ἁγίας] Γρα- 
φῆς, ἐὰν κινῆται ἀπὸ τὸ λογικό 
[του] καὶ ἐπιθυμῇ νὰ διακονῇ τὸν 
λόγο, ὅτι ὁ οὐρανὸς καὶ ἡ ἑτοιμα- 
σμένη ἀπὸ καταβολῆς κόσμου Βα- 
σιλεία καὶ ἡ κεκρυμμένη μυστι- 
κῶς χαρὰ τοῦ Κυρίου καὶ ἡ ἀκα- 
τάπαυστη καὶ παντελῶς ἄνευ δι- 
αστάσεων καὶ διαμονὴ καὶ ἐγκα- 
τάστασι τῶν ἀξίων μαζὶ μὲ τὸν Κύ- 
ριο [εἶναι] ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ μὲ τὴν 
γῆ; Ἀλλὰ τώρα [σ᾽ αὐτὸ τὸ χωρίο] 
νομίζω, ὅτι, ὡς γῆ, ἐννοεῖ, τὴν 
ἀδιασάλευτη καὶ παντελῶς ἁμε- 
τατόπιστη ἀπὸ τὸ καλὸ κατάστασι 
καὶ δύναμι τῆς ἀτρεψίας τῶν πραέ- 
ων, καθὼς [αὐτὴ ἢ κατάστασι, 
ποὺ ἐδῶ ὀνομάζεται γῆ], βοίσκε- 
ται προαιωνίως μαζὶ μὲ τὸν Κύριο 
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ρίω ὑπάρχουσαν, καὶ χαρὰν 
ἀνέκλειπτον ἔχουσαν, καὶ 
βασιλείας ἀνέκαθεν ἧτοι- 
μασμένης ἐπειλημμένην, 
καὶ τῆς ἐν οὐρανῷ στάσε- 
ώς τε καὶ τάξεως ἠξιωμέ- 
νην. Οἷα δὲ γῆν τινα µέσην 
τοῦ παντὸς θέσιν ἀπολα- 
βοῦσαν τῆς ἀρετῆς τὸν λό- 
γον: καθ᾽ ὃν µέσος εὐφημί- 
ας καὶ δυσφημίας ὑπάρχων 
ὁ πρᾷος, ἀπαθὴς διαμένει, 
μήτε ταῖς εὐφημίαις Φυσώ- 
μενος, μήτε ταῖς δυσφημί- 
αις στυγνούμενος. [30.] Ὧν 
γὰρ ὁ λόγος ὑπάρχει κατὰ 
φύσιν ἐλεύθερος, ἀποστή- 
σας τὴν ἔφεσιν, τούτων δι- 
οχλούντων ταῖς προσβο- 
λαῖς οὐκ αἰσθάνεται, κα- 
ταπαύσας ἑαυτὸν τῆς περὶ 
ταῦτα ζάλης, καὶ πρὸς τὴν 
θείαν καὶ ἄπρακτον ἐλευ- 
θερίαν ὅλην τῆς ψυχῆς με- 
θορμήσας τὴν δύναμιν: ἧς 
τοῖς ἑαυτοῦ μαθηταῖς ὁ 
Κύριος μεταδοῦναι ποθῶν: 
Ἄρατέ φησι τὸν ζυγόν µου 
ἐφ᾽ ἡμᾶς, καὶ μάθετε ἀπ᾽ ἐμοῦ, 
ὅτι πρᾷός εἰμι καὶ ταπει- 
νὸς τῇ καρδίᾳ, καὶ εὑρήσε- 
τε ἀνάπαυσιν ταῖς ψυχαῖς 
ὑμῶν”: ἀνάπαυσιν λέγων 
τὸ τῆς θείας βασιλείας κρά- 








καὶ εἶναι πεπληρωμένη μὲ ἀτελεύ- 
τητη χαρὰ καὶ ἔχει φυλαχθη ἀνέ- 
καθεν γιὰ τὴν ἑτοιμασμένη βασι- 
λεία καὶ ἔχει ἀξιωθῆ καὶ τῆς Θέ- 
σεως καὶ τοῦ πολιτεύματος στὸν 
οὐρανό. [Τρόπον τινά], ὅπως ἀκρι- 
βῶς κάποια γῆ, ἢ ὁποία κατέλα- 
βε, ἔναντι τοῦ σύμπαντος [κό- 
σμου], τὸν µέσο τόποβ, ἐπὶ τῇ βά- 
σει τοῦ λόγου τῆς ἀρετῆς: σύμφω- 
να μὲ τὸν ὁποῖο [λόγο], ὃ πρᾶος, 
ἐνῶ βρίσκεται μεταξὺ τῆς ἐπιδο- 
κιμασίας καὶ τῆς ἀποδοκιμασίας, 
παραμένει ἀπαθής, χωρὶς νὰ ὑπε- 
ρηφανεύεται ἀπὸ τὶς ἐπιδοκιμασί- 
ες, οὔτε νὰ γίνεται περίλυπος ἀπὸ 
τὶς ἀποδοκιμασίες. 

30. Διότι ὁ λόγος [ἡ λογικὴ δύναμι 
τῆς ψυχῆς], ὡς πρὸς ἐκεῖνα ἀπὸ 
τὰ ὁποῖα εἶναι ἐλεύθερος ὡς πρὸς 
τὴν φύσι, ἀφοῦ ἀπεμάκρυνε τὴν 
κλίσι πρὸς τὴν ἐπιθυμία αὐτῶν, 
δὲν αἰσθάνεται [ἀλλοίωσι], ὅταν 
αὐτὰ [τὸν] ἐνοχλοῦν ἔντονα μὲ 
προσβολές, διότι, ὅσον ἀφορᾶ τὸν 
ἑαυτό του, κατέπαυσε τὸν σχετικὸ 
μ᾽ αὑτὰ κλύδωνα καὶ µετεκίνησε 
ὁλόκληρη τὴν δύναμι τῆς ψυχῆς 
πρὸς τὴν θεία καὶ ἀτελεύτητο ἐ- 
λευθερία: τὴν ὁποία ποθώντας ὁ 
Κύριος νὰ μεταδώσῃ στοὺς μαθη- 
τές Του, λέγει: «σηκῶστε πάνω 
σας τὸν ζυγό μου καὶ μάθετε ἀπὸ 
Ἐμένα, ὅτι εἶμαι πρᾶος καὶ ταπει- 
νὸς στὴν καρδία καὶ θὰ βρῆτε ἀ- 
νάπαυσι στὶς ψυχές σας»: ὀνομά- 
ζοντας ἀνάπαυσι τὴν ἐξουσία τῆς 
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τος, ὡς πάσης ἀπηλλαγμέ- 
νην δουλείας τοῖς ἀξίοις 
ἐμποιοῦν δεσποτείαν. [31.] 
Εἰ δὲ τοῖς ταπεινοῖς καὶ πρά- 
οις τὸ ἀκαθαίρετον τῆς ἀκη- 
ράτου βασιλείας δίδοται 
κράτος, τίς οὕτως ἀνέρα- 
στος, καὶ πάντη τῶν θείων 
ἀνόρεκτος ἀγαθῶν, ὡς μὴ 
κατ᾽ ἄκρον ἐφίεσθαι ταπει- 
νώσεως καὶ πρᾳότητος, ἵνα 
γένηται τῆς θείας χαρακτὴρ 
βασιλείας ὡς ἐφικτόν ἐστιν 
ἀνθρώπῳ; φέρων ἐν ἑαυτῷ 
τοῦ φύσει κατ᾽ οὐσίαν ὡς 
ἀληθῶς μεγάλου βασιλέως 
Χριστοῦ, κατὰ τὴν χάριν 
ἀπαράλλακτον τὴν ἐν πνεύ- 
ματι μόρφωσιν; ἐν ἥ, φη- 
σίν, ὁ θεῖος Ἀπόστολος, οὐκ 
ἔστιν ἄῤῥεν καὶ θηλυ, του- 
τέστι, θυμὸς καὶ ἐπιθυμία: 
ὁ μὲν τυρρανικῶς ἐκφέρων 
τὸν λογισμόν, καὶ τοῦ νό- 
μου τῆς φύσεως ἔξω ποιού- 
μενος τὴν διάνοιαν: ἡ δὲ τῆς 
μιᾶς καὶ μόνης ἐφετῆς τε 
καὶ ἀπαθοῦς αἰτίας καὶ φύ- 
σεως ποιουμένη τὰ μετ᾽ αὐ- 
τὴν ἐρασμιώτερα, καὶ διὰ 
τοῦτο τήν σάρκα προτιµο- 
τέραν τιθεμένη τοῦ πνεύ- 
ματος, καὶ τῆς τῶν νοου- 
μένων δόξης τε καὶ λαμ- 





θείας βασιλείας, ἐπειδὴ προσφέ- 
ρει [αὐτὴ ἡ ἐξουσία] στοὺς ἀξίους 
ἀπόλυτη κυριαρχία ἀπαλλαγμέ- 
νη ἀπὸ κάθε δουλεία. 

31. Ἐάν, λοιπόν, χαρίζεται στοὺς 
ταπεινοὺς καὶ στοὺς πράους ἡ 
ἀκαθαίρετη ἐξουσία τῆς ἄφθαρ- 
της Βασιλείας, ποιὸς [εἶναι] τόσο 
πολὺ ἀνέραστος καὶ ἐντελῶς ἀνό- 
ρεκτος γιὰ τὰ θεῖα ἀγαθά, ὥστε 
οὔτε κατ᾽ ἐλάχιστον νὰ μὴν ἐπι- 
θυμῇ τὴν ταπείνωσι καὶ τὴν πρα- 
ότητα, γιὰ νὰ γίνῃ τύπος τῆς θεί- 
ας Βασιλείας, ὅσο εἶναι ἐφικτὸ σὲ 
ἄνθρωπο; φέροντας µέσα του, κα- 
τὰ Χάριν, ἀπαράλλακτη τήν, ἐν 
[Ἁγίῳ] Πνεύματι, εἰκόνα τοῦ, ἐκ 
φύσεως κατὰ τὴν οὐσία, ὄντως ἁλη- 
θινὰ μεγάλου Βασιλέως Χριστοῦ; 
στὴν ὁποία, λέγει ὁ θεῖος Ἀπόστο- 
λος δὲν ὑπάρχει [γένος] ἀρσενικὸ 
καὶ θηλυκό, δηλαδὴ θυμὸς καὶ ἐπι- 
θυμία: ὥστε ὁ μὲν [θυμὸς] νὰ ἐκ- 
φράζη βίαια τὸν λογισμὸ καὶ νὰ 
φέρνη τὴν διάνοια ἔξω ἀπὸ τὸν 
νόμο τῆς φύσεως [κάνοντας τὸν 
ἄνθρωπο ἔξω φρενῶν], ἢ δὲ [ἐπι- 
θυμία] νὰ θεωρῆ, [ὅτι εἶναι] ἐλκυ- 
στικώτερα ἀπὸ τὴν Μία καὶ Μο- 
ναδικὴ ποθητὴ καὶ μαζὶ άπαθη Αἱ- 
τία καὶ Φύσι τὰ ὑποδεέστερά Της 
[τὰ δημιουργήματα], καὶ ἐξ αἰτίας 
αὐτοῦ νὰ προτιμᾷ τὴν σάρκα ἀπὸ 
τὸ πνεῦμα καὶ νὰ καθιστᾷ περισ- 
σότερο τερπνὴ τὴν ἀπόλαυσι τῶν 
φαινομένων [τῶν ὑλικῶν] ἐν συγ- 
κρίσει μὲ τὴν δόξα καὶ ἐπιπλέον 
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πρότητος ἐπιτερπεστέραν 
ἐργαζομένη τὴν τῶν φαι- 
νομένων ἀπόλαυσιν: τῷ 
κατ᾽ αἴσθησιν λείῳ τῆς ἧδο- 
νῆς ἀπείργουσα τὸν νοῦν 
τῆς θείας συγγενοῦς τῶν 
νοητῶν ἀντιλήψεως. [32.] 
Ἀλλ᾽ ἢ λόγος μονώτατος, 
καὶ αὐτῆς εἰς ἄκρον τῆς 
ἀπαθοῦς μέν, φυσικῆς δὲ 
ὅμως τοῦ σώματος, δι ἀρε- 
τῆς περιουσίαν, γυμνούμε- 
νος στοργῆς καὶ διαθέσε- 
ως, νικῶντος τελείως τὴν 
φύσιν τοῦ πνεύματος, καὶ 
τῆς ἠθικῆς πείθοντος σχο- 
λάσαι φιλοσοφίας, ἡνίκα 
συγγίνεσθαι δέοι τῷ ὑπε- 
ρουσίῳ λόγῳ, δι᾽ ἁπλῆς καὶ 
ἀμεροῦς θεωρίας τὸν νοῦν, 
κἂν συντελεῖν αὐτῷ πέφυ- 
κεν εἰς ῥᾳδίαν τῶν χρονι- 
κῶς ῥεόντων τιμὴν [τεείε; 
τομὴν] καὶ διάβασιν: ὧν δι- 
αβαθέντων οὐκ εὔλογον 
ἐπιβαρεῖσθαι καθάπερ μη- 
λωτῇ τῷ κατ᾽ ἦθος τρόπῳ, 
τὸν ἀποφανθέντα τοῖς αἰ- 
σθητοῖς ἀκατάσχετον: [33.] 
καὶ δηλοῖ τοῦτο σαφῶς Ἠλί- 
ας ὁ Μέγας", δι᾽ ὧν ἔπρατ- 
τε τυπικῶς τοῦτο παραδει- 
κνὺς τὸ μυστήριον. Τὴν μὲν 
μηλωτήν, φημὶ δὲ τῆς σαρ- 





τὴν λαμπρότητα τῶν νοουμένων [τῶν 
πνευματικῶν]: [γι αὐτὸ ἡ ἐπιθυμία] 
ἐμποδίζει τὸν νοῦ ἀπὸ τὴν θεία [καὶ] 
συγγενῆ [τὴν οἰκεία μὲ αὐτὸν] κατα- 
νόησι τῶν νοητῶν μὲ τὸ ἀπολαυστικὸ 
τῆς ἡδονῆς, ὅσον ἀφορᾶ τὴν αἴσθησι. 
32. Ἀλλὰ ὅμως, [νικᾶ τὴν ἐπιθυμία] ὁ 
μονώτατος λόγος [μόνη ἀποκλειστι- 
κὰ ἡ λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς], μέ- 
σῳ τοῦ ἀποκτήματος τῆς ἀρετῆς, γυ- 
μνούμενος ἐντελῶς καὶ ἀπ᾽ αὐτὴ τὴν 
ἀπαθῆ μέν, φυσικὴ δὲ ὅμως στοργὴ 
καὶ [ἀγαπητικὴ] διάθεσι πρὸς τὸ σῶ- 
μα, ἐπειδὴ τὸ πνεῦμα νικᾶ τελείως 
τὴν Φύσι καὶ τὴν πείθει νὰ ὑπερβῆ τὴν 
ἠθυκὴ Φιλοσοφία, ὅταν ὁ νοῦς πρέπει 
νὰ ἑνωθῇ μὲ τὸν ὑπερούσιο Λόγο μέ- 
σῷ [μιᾶς] ἁπλῆς καὶ ἄτμητης [μόνης] 
θεωρίας, ἔστω κι ἂν [ἢ ἠθικὴ φιλοσο- 
φία] ἐκ φύσεως βοηθᾶ αὐτὸν [τὸν νοῦ] 
στὴν εὔκολη τομὴ καὶ διάβασι, [δηλα- 
δὴ στὸν εὔκολο διαχωρισμὸ καὶ τὴν 
εὔκολη ὑπέρβασι] ἐκείνων, τὰ ὁποῖα 
ρέουν μέσα στὸν χρόνο [τὰ ἐφήμερα]. 
Καί, ὅταν αὐτὰ παρέλθουν [τὰ ἐφή- 
μερα], δὲν εἶναι λογικὸ νὰ ἐπιφορτί- 
ζεται, ὅπως ἀκριβῶς μὲ τὴν μηλωτή, 
μὲ τοὺς τρόπους τῆς ἠθικῆς ἐκεῖνος, ὁ 
ὁποῖος ἀποδείχθηκε ἀδέσμευτος ἀπὸ 
τὰ αἰσθητὰ [καὶ ἐπιθυμεῖ νὰ ἑνωθῇ μὲ 
τὸν Ὑπερούσιο Λόγο χωρὶς σχήματα μὲ 
ἁπλῆ καὶ ἄτμητη θεωρία: δηλαδή, ἀφοῦ 
ξεπέρασε τὰ αἰσθητά, ξεπέρασε καὶ 
τὴν ἠθικὴ φιλοσοφία, χάριν τοῦ ἔρωτος 
καὶ τῆς ἁρπαγῆς πρὸς τὸν Θεό]. 

33. Καὶ καταδεικνύει αὐτὸ καθαρὰ ὁ 
Μέγας Ἠλίας μὲ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα συμ- 
βολιεὰ ἔπραττε, παρουσιάζοντας αὐτὸ 
τὸ μυστήριο: ὅταν, κατὰ τὴν ἁρπαγή 
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κὸς τὴν νέκρωσιν, ἐν ᾗ τὸ 
μεγαλοπρεπὲς πέπηγε τῆς 
ἠθικῆς κοσμιότητος, κατὰ 
τὴν ἁρπαγὴν Ἐλισσαίῳ δι- 
δοὺς εἰς συμμαχίαν τοῦ 
πνεύματος, κατὰ πάσης 
ἀντικειμένης δυνάμεως, 
καὶ πληγὴν τῆς ἀστάτου 
καὶ ῥεούσης φύσεως: ἧς τύ- 
πος ὑπῆρχεν ὁ Ἰορδάνης, 
πρὸς τὸ μὴ σχεθῆναι τὸν 
μαθητὴν τῆς πρὸς τὴν ἁγί- 
ἂν γῆν διαβάσεως, τῷ θο- 
λερῷ τε καὶ ὀλισθηρῷ πε- 
ρικλυσθέντα τῆς τῶν ὑλι- 
κῶν προσπαθείας. Αὐτὸς 
δὲ χωρῶν πρὸς τὸν Θεὸν 
ἄνετος, οὐδενὶ τῶν ὄντων 
παντελῶς κατὰ τὴν σχέσιν 
κρατούμενος, ἁπλοῦς τε 
τὴν ἔφεσιν, καὶ τὴν γνώμην 
ἀσύνθετος, πρὸς τὸν ἁπλοῦν 
τῇ φύσει διὰ τῶν ἀλληλού- 
χων γενικῶν ἀρετῶν, γνω- 
στικῶς ἀλλήλαις συνηρη- 
μένων ὡς ἵππων πυρίνων, 
τὴν ἐνδημίαν [τεείε: ἐκδημί- 
αν] ποιούμενος. [34.] Ἔγνω 
γὰρ ὅτι δεῖ τὸν Χριστοῦ µα- 
θητὴν ἀπογενέσθαι τὰς ἀνί- 
σους διαθέσεις, ὧν ἡ δια- 
φορότης ἐλέγχει τὴν ἀλλο- 
τρίωσιν. Εἴπερ διάχυσιν μὲν 
τοῦ περὶ καρδίαν αἵματος, 








[του στοὺς οὐρανούς], τὴν μὲν µη- 
λωτή, δηλαδὴ λέγω τὴν νέκρωσι τῆς 
σαρκός, στὴν ὁποία θεμελιώνεται ἡ 
μεγαλοπρέπεια τῆς ἠθικῆς κοσμιό- 
τητος, ἔδωσε στὸν Ἐλισσαῖο πρὸς ἐνί- 
σχυσι τοῦ πνεύματός [του] ἐναντίον 
κάθε ἐχθρυσῖς δυνάμεως καὶ [πρὸς] 
κατατρόπωσι τῆς ἀστάτου καὶ παρερ- 
χομένης Φύσεως, τῆς ὁποίας ὑποτύ- 
πωσι ἦταν ὁ Ἰορδάνης. [Καὶ τοῦτο συ- 
νέβη], γιὰ νὰ μὴν ἐμποδισθῇ ὁ μαθη- 
τὴς ἀπὸ τὴν διάβασι πρὸς τὴν Ἁγία 
γῆ, περικυκλούµενος ἀπὸ τὴν θολερὴ 
καὶ ὀλισθηρὴ προσπάθεια [προσκόλ- 
λησι] στὰ ὑλικά. Λὐτὸς δὲ [ὁ Ἠλί- 
ας] προχωρεῖ πρὸς τὸν Θεὸ ἐλεύθε- 
ρος, χωρὶς καθόλου νὰ ἀναχαιτίζεται 
ἐξ αἰτίας τῆς σχέσεως μὲ κάποιο ἀπὸ 
τὰ ὅντα, ἁπλὸς [τέλειος], ὅσον ἀφο- 
ρᾶ τὴν ἔφεσι καὶ ἀσύνθετος ὡς πρὸς 
τὴν γνώμη [δηλαδὴ χωρὶς νὰ ἔχῃ 
ἄλλη ροπὴ τοῦ νοός, πλὴν τῆς ἀγα- 
θῆς] ἐκδημεῖ πρὸς Τὸν Ἁπλὸ κατὰ 
τὴν φύσι μὲ τὶς ἀμοιβαῖα συγκρατού- 
µενες γενικὲς ἀρετές, οἱ ὁποῖες ἔχουν 
συνενωθῆ μεταξύ τους διὰ τῆς γνώ- 
σεως [τοῦ Θεοῦ], ὅπως οἱ πύρινοι 
ἵπποι [τοῦ Προφήτου Ἠλιού]. 

34. Διότι γνώριζε, ὅτι ὃ μαθητὴς τοῦ 
Χριστοῦ πρέπει νὰ ἐλευθερωθῇ ἀπὸ 
τὶς ἄνισες διαθέσεις [τὶς δυνάμεις 
τῆς ψυχῆς: λογιστικό, θυμικό, ἐπιθυ- 
μητικό], τῶν ὁποίων ἡ δυσαρμονία, 
[ποὺ ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὴν ἀπουσία τῆς 
γνώσεως τοῦ Θεοῦ], καταδεικνύει τὴν 
ἀποξένωσι [ἀπὸ τὸν Θεό]. Ἐπειδή, 
βέβαια, τὸ σχετικὸ μὲ τὴν ἐπιθυμία 
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τὸ κατ᾽ ἐπιθυμίαν πάθος: 
αἵματος δὲ ζέσιν, κινούμε- 
νον σαφῶς τό θυμικὸν ἀπερ- 
γάζεται. [35.] Καὶ φθάσας 
οἷα δὴ ζῶν ἐν Χριστῷ καὶ 
κινούμενος, καὶ ὤν, ἑαυτοῦ 
τὴν τῶν ἀνίσων καὶ ἀλλο- 
κότων ἀπέθετο γένεσιν: μὴ 
φέρων ἐν ἑαυτῷ καθάπερ 
ἄῤῥεν καὶ θήλυ, τὰς ἐναν- 
τίας ὡς ἔφην τούτων τῶν 
παθῶν διαθέσεις: ἵνα μὴ 
δουλωθῇ τούτοις ὁ λόγος, 
ταῖς αὐτῶν ἀστάτοις µετα- 
βολαῖς ἀλλοιούμενος, ᾧ φυ- 
σικῶς τὸ τῆς θείας εἰκόνος 
ἐγκέκραται σέβας, πεῖθον 
τὴν ψυχὴν μεταπλασθῆναι 
κατὰ τὴν γνώμην πρὸς τὴν 
θείαν ὁμοίωσιν, καὶ γενέ- 
σθαι τῆς συνυφισταμένης 
οὐσιωδῶς τῷ Θεῷ καὶ Πα- 
τρὶ τῶν ὅλων μεγάλης βασι- 
λείας, ὡς Πνεύματος Ἁγίου, 
παμφαὲς οἰκητήριον, ὅλην 
δεχόμενον, εἰ θέμις εἰπεῖν, 
τῆς θείας φύσεως κατὰ τὸ 
δυνατόν, τὴν ἐξουσίαν τῆς 
γνώσεως: [36.] καθ᾿ ἦν, ἡ μὲν 
τῶν χειρόνων ἀπογίνεσθαι, 
τῶν δὲ κρειττόνων ὑφίστα- 
σθαι πέφυκε γένεσις, ἴσα 
Θεῷ τῆς ψυχῆς κατὰ τὴν 
χάριν τῆς κλήσεως, ἄσυ- 











πάθος δημιουργεῖ μὲν ἔκχυσι τοῦ αἷ- 
ματος, [ποὺ βρίσκεται] γύρω ἀπὸ τὴν 
καρδία: τὸ δὲ θυμικὸ [ὁ θυμός], ὅταν 
κινῆται, δημιουργεῖ σαφῶς βρασμὸ 
τοῦ αἵματος. 

35. Καί, ἀφοῦ ἔφθασε, λοιπόν, ἀκρι- 
βῶς νὰ ζῆ καὶ νὰ κινῆται καὶ νὰ εἷ- 
ναι ἐν Χριστῷ, ἀπέβαλλε ἀπὸ τὸν ἑαυ- 
τό του τὴν δημιουργία ἀνίσων καὶ πα- 
ραδόξων [διαθέσεων]- διότι δὲν ἀνέ- 
χεται μέσα του, ὅπως ἀκριβῶς ἀρ- 
οενικὸ καὶ θηλυκὸ [γένος], τὶς ἀντί- 
θετες διαθέσεις, ὅπως εἶπα, αὐτῶν 
τῶν παθῶν [τοῦ θυμοῦ καὶ τῆς ἐπι- 
θυμίας]. [Κι αὐτό], γιὰ νὰ μὴν ὑπο- 
δουλωθῇ σ᾽ αὐτὰ [τὰ πάθη] ὁ λόγος 
[ἡ λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς], μὲ τὸ 
νὰ ἀλλοιώνεται ἀπὸ τὶς ἄστατες με- 
ταβολὲς αὐτῶν, στὸν ὁποῖο [λόγο] 
φυσικῶς ἔχει ἀνακραθῆ ἡ εὐλάβεια 
τῆς θείας εἰκόνος, ἡ ὁποία πείθει τὴν 
ψυχὴ νὰ μεταπλασθῇ, ὡς πρὸς τὴν 
γνώμη, σύμφωνα μὲ τὴν θεία ὁμοί- 
ωσι καὶ νὰ γίνῃ ὑπέρλαμπρο οἰκη- 
τήριο τῆς Μεγάλης Βασιλείας, δηλαδὴ 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ἡ ὁποία [Βα- 
σιλεία] συνυφίσταται οὐσιωδῶς μὲ 
τὸν Θεὸ καὶ Πατέρα τῶν ὅλων, καθὼς 
[ἡ ψυχή], ἐὰν εἶναι θεμιτὸ νὰ ποῦμε, 
λαμβάνει τὴν ἐξουσία τῆς γνώσεως 
τῆς θείας φύσεως, κατὰ τὸ δυνατόν. 
36. Ὁπότε σ᾽ αὐτὴν [τὴν κατάστασι 
τῆς πνευματικῆς γνώσεως] ἢ μὲν 
γέννησι τῶν χειροτέρων ὑποχωρεῖ 
κατὰ φυσικὸ τρόπο, δημιουργεῖται 
δὲ [ἡ γέννησι] τῶν καλλιτέρων, [δη- 
λαδή, φυσικῶς τὸ κακὸ ἐξαφανίζε- 
ται καὶ αὐξάνει τὸ καλό], καθὼς ἡ ψυ- 
χὴ φυλάσσει ἐντός της, μὲ τὴν Χάρι 
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λον φυλαττούσης ἐν ἑαυτῆ 
τῶν δωρηθέντων καλῶν τὴν 
ὑπόστασιν. [97.] Καθ᾿ ἣν ἀεὶ 
θέλων Χριστὸς γεννᾶται 
μυστικῶς, διὰ τῶν σῳζομέ- 
νων σαρκούμενος: καὶ µη- 
τέρα Παρθένον ἀπεργαζό- 
μενος τὴν γεννῶσαν ψυχήν, 
οὐκ ἔχουσαν, ἵνα συνελῶν 
εἴπω, κατὰ τὴν σχέσιν ὧς 
περ ἄῤῥεν καὶ θῆλυ, τὰ γνω- 
ρίσματα τῆς ὑπὸ φθορὰν 
καὶ γένεσιν φύσεως. Ξενι- 
ζέσθω δὲ μηδεὶς τὴν φθο- 
ρὰν τῆς γενέσεως ἀκούων 
προταττομένην. Ἀπαθῶς 
γὰρ σὺν ὀρθῷ λόγῳ τὴν τῶν 
γινομένων καὶ ἀπογινομέ- 
νων φύσιν διασκοπήσας, εὖ- 
ρήσει σαφῶς, ἐκ φθορᾶς, 
καὶ εἰς φθορὰν τὴν γένεσιν 
ἀρχομένην καὶ λήγουσαν. 
Ἧς τὰ σημαντικὰ πάθη, κα- 
θάπερ ἔφην, οὐκ ἔχει Χρι- 
στός: ἤγουν ὁ τοῦ Χριστοῦ 
τε καὶ κατὰ Χριστὸν βίος 
τε καὶ λόγος. [38.] Εἴπερ ὁ 
λέγων ἐστὶν ἀληθής, ἐν γὰρ 
Χριστῷ Ἰησοῦ οὐκ ἔστιν ἄῤ- 
ῥεν καὶ θῆλυ: τὰ σημεῖα δη- 
λαδή, καὶ τὰ πάθη δηλῶν 
τῆς ὑπὸ φθορὰν καὶ γένε- 
σιν φύσεως: ἀλλ᾽ ἢ μόνον Θε- 
οειδἠς λόγος γνώσει θείᾳ 











τῆς κλήσεως [της], ἀσύλητη τὴν ὕπαρ- 
ξι τῶν καλῶν, τὰ ὁποῖα [τῆς] χαρί- 
στηκαν κατευθείαν ἀπὸ τὸν Θεό. 
37. Σ αὐτὴν [τὴν πνευματικὴ κατά- 
στασι τῆς ψυχῆς] ὁ Χριστὸς αἰωνίως 
γεννᾶται θεληματικὰ μυστικῶς 
[μέσα στὴν ψυχὴ] σαρκούμενος μέ- 
σῳ τῶν σωζομένων: κάνοντας μη- 
τέρα παρθένο τὴν ψυχή, ποὺ [Τὸν] 
γεννᾶ, ἢ ὁποία δὲν ἔχει, γιὰ νὰ πῶ 
ἐν συντομίᾳ, τὰ γνωρίσματα τῆς ὑπὸ 
φθορὰ καὶ γέννησι φύσεως, ὅπως 
ἀκριβῶς [συμβαίνει] στὴν σχέσι ἀρ- 
σενικοῦ καὶ θηλυκοῦ [γένους]. Κα- 
νεὶς δὲ ἂς μὴν ἐκπλήσσεται ἀκού- 
γοντας, ὅτι ἀναφέρεται πρώτη ἡ 
φθορὰ ἀπὸ τὴν γέννησι. Διότι, ἐὰν 
προσεκτικὰ συλλογισθῇ ἀπαθῶς, 
μὲ [ὁδηγό τὸν] ὀρθὸ λόγο, τὴν φύσι 
ἐκείνων, τὰ ὁποῖα γεννῶνται καὶ πε- 
θαίνουν, θὰ ἀνεύρῃ σαφῶς, ὅτι ἡ 
γέννησι ἀρχίζει ἀπὸ φθορὰ καὶ κα- 
ταλήγει σὲ φθορά: τῆς ὁποίας [γεν- 
νήσεως] τὰ δηλωτικὰ πάθη, [δηλα- 
δή, τὴν φθορά], ὅπως εἶπα, δὲν [τὰ] 
ἔχει ὁ Χριστός: δηλαδὴ [δὲν τὰ ἔχει] 
ἢ ζωὴ καὶ ὁ λόγος τοῦ Χριστοῦ καὶ 
[ἢ ζωὴ καὶ ὁ λόγος αὑτοῦ, ποὺ ζῆ] 
σύμφωνα μὲ τὸν Χριστό. 

38. Ἐάν, βέβαια, εἶναι ἀληθὴς ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος διδάσκει, [ὅτι] ἐν Χρι- 
στῷ Ἰησοῦ δὲν ὑπάρχει [γένος] ἀρ- 
σενικὸ καὶ θηλυκό: ἐκδηλώνοντας, 
ἔτσι, τὰ σημεῖα καὶ τὰ πάθη τῆς ὑπὸ 
φθορὰ καὶ γέννησι φύσεως: ἀλλὰ 
[ὑπάρχει ἐν Χριστῷ] μόνο ὁ θεοει- 
δὴς λόγος [ἢ λογηεὴ δύναμι τῆς ψυ- 
χῆς], ὁ ὁποῖος ἔχει λάβει ποιότητα 
ἀπὸ τὴν θεία γνῶσι καὶ [αὐτὸς εἷ- 
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πεποιωμένος, καὶ γνώμης 
μοναδικὴ κίνησις, μόνην αἷ- 
ρουμένη τὴν ἀρετήν. [55. 

Οὔτε Ἕλλην καὶ Ἰουδαῖος”, 
δι᾽ ὧν τῆς περὶ Θεοῦ δόξης 
ὁ διάφορος σημαίνεται λό- 
γος: ἢ τό γε μᾶλλον ἀληθέ- 
στερον εἰπεῖν, ἀντικείμε- 
νος. [40.] Ὁ μὲν ἀφθόνως εἰ- 
σηγούμενος πολυαρχίαν, 
καὶ τὴν μίαν ἀρχὴν ἀντι- 
κειμέναις ἐνεργείαις τε, καὶ 
δυνάμεσι καταμερίζων: καὶ 
πλαττόμενος σέβας πολύ- 
θεον, τῷ τε πλήθει τῶν προ- 
σκυνουμένων στασιαζόμε- 
νον, καὶ τῷ διαφόρῳ τῆς 
προσκυνήσεως τρόπῳ γε- 
λώμενον. [41.] Ὁ δὲ μίαν 
μέν, στενὴν δὲ καὶ ἀτελῆ, 
καὶ σχεδὸν ἀνυπόστατον, 
ὥς λόγου καὶ ζωῆς ἔρημον: 
πρὸς ἴσον κακὸν τῷ προτέ- 
ρῳ λόγῳ διὰ τῶν ἐναντίων 
ἐκπίπτων, τὴν ἀθεῖαν: ἑνὶ 
περιγράφων προσώπῳ τὴν 
μίαν ἀρχήν, καὶ ταύτην δί- 
χα λόγου καὶ πνεύματος 
ὑφισταμένην, ἢ λόγῳ καὶ 
πνεύματι πεποιωμένην: μὴ 
συνορῶν, ὅτι τίς Θεὸς τού- 
των ἠμοιρημένος; ἢ πῶς 
Θεός, μεθέξει παραπλησί- 
ως τοῖς ὑπὸ γένεσιν καὶ λο- 

















ναι] ἡ μοναδικὴ κίνησι τῆς γνώμης, 
ἣ ὁποία ἐκλέγει μόνο τὴν ἀρετή. 

39. [Δὲν ὑπάρχει] οὔτε Ἕλληνας καὶ 
Ἰουδαῖος, διὰ τῶν ὁποίων ὑποδει- 
κνύεται ὁ διαφορετικὸς λόγος τῆς 
περὶ Θεοῦ ἀντιλήψεως: ἢ μάλιστα, 
γιὰ νὰ ποῦμε μᾶλλον τὸ πλέον ἁλη- 
θινό, [ὑποδεικνύεται] ὁ ἀλληλοσυγ- 
κρουόµενος [λόγος]. 

40. Ὁ μὲν [Έλληνας] προτείνει πο- 
λυαρχία [θεῶν] ἀφειδῶς καὶ κατα- 
μερίζει τὴν Μία Ἀρχὴ σὲ ἀντίθετες 
ἐνέργειες καὶ δυνάμεις: καὶ ἐπινοεῖ 
μὲ τὴν φαντασία του πολυθεϊστικὴ 
λατρεία, ἡ ὁποία βρίσκεται σὲ διχο- 
στασία, ἐξ αἰτίας τοῦ πλήθους τῶν 
λατρευομένων [Θεῶν] καί, ἀπὸ τὸν 
διαφορετικὸ τρόπο τῆς λατρείας, γί- 
νεται περίγελως. 

41. Ὁ δὲ [Ἰουδαῖος δέχεται] μὲν Μία 
[Ἀρχή], ἀλλὰ ἑλλιπῆ καὶ ἀτελῆ καὶ 
σχεδὸν ἀνυπόστατη, καθώς [εἶναι] 
ἔρημη ἀπὸ Λόγο καὶ Ζωὴ [καὶ] ἐκπί- 
πτει, μέσῳ τῶν ἀντιθέτων [πρὸς τοὺς 
Ἕλληνες ἀπόψεων], στὸ ἴδιο κακό, 
μὲ τὸν προηγούμενο λόγο, [δηλαδὴ] 
τὴν ἀθεῖα, διότι περιορίζει στὸ ἕνα 
Πρόσωπο τὴν Μία Ἀρχὴ καὶ [ὑπο- 
στηρίζει], ὅτι Αὐτὴ ὑφίσταται χωρὶς 
Λόγο καὶ Πνεῦμα ἢ ὅτι φέρει ὡς 
ποιότητες τὸν Λόγο καὶ τὸ Πνεῦμα: 
[καὶ] δὲν ἀντιλαμβάνεται [ὁ Ἰουδαῖ- 
ος τὸ ἑξῆς]: ὅτι ποιὸς Θεὸς [εἶναι δυ- 
νατὸν νὰ ὑπάρχῃ] ἄμοιρος αὐτῶν 
[τοῦ λόγου καὶ τοῦ πνεύματος]; Ἤ, 
πῶς [εἶναι δυνατὸν νὰ εἶναι] Θεὸς 
ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος λαμβάνει αὐτά, 
[τὸν λόγο καὶ τὸ πνεῦμα], διὰ μεθέ- 
ἕξεως, τυχαῖα, ὡς συμβεβηκότα μὲ πα- 
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γικοῖς ὡς συμβεβηκότων 
τούτων μεμοιραμένος; [42.] 
ὤν ἐν Χριστῷ τὸ παράπαν, 
ὥς ἔφην, οὐδείς: ἀλλὰ μό- 
νος ἀληθοῦς θεοσεβείας 
λόγος, καὶ πάγιος µυστι- 
κης θεολογίας θεσμός, τήν 
τε τοῦ προτέρου λόγου δια- 
στολὴν τῆς θεότητος ἀπο- 
πεμπόμενος, καὶ τὴν τοῦ 
δευτέρου μὴ παραδεχόμε- 
νος συστολήν: ἵνα μὴ τῷ 
φυσικῷ πλήθει στασιαστι- 
κόν, Ἑλληνικὸν γάρ: ἢ τῷ 
καθ᾽ ὑπόστασιν ἑνικῷ πα- 
θητόν, Ἰουδαϊκὸν γάρ, ὡς 
λόγου καὶ πνεύματος ἐστε- 
ρημένον, ἢ λόγῳ καὶ πνεύ- 
ματι πεποιωμένον: ἀλλ᾽ οὐκ 
ὂν νοῦς καὶ λόγος καὶ πνεῦ- 
μα τὸ θεῖον πρεσβεύεται: 
καὶ διδάσκων ἡμᾶς τοὺς 
κλήσει χάριτος κατά πίστιν 
εἰσπεποιημένους εἰς ἐπί- 
γνωσιν ἀληθείας, μίαν εἰ- 
δέναι Θεότητος φύσιν καὶ 
δύναμιν: ἤγουν ἕνα Θεὸν 
ἐν Πατρί, καὶ Υἱῷ, καὶ Ἁγίῳ 
Πνεύματι θεωρούμενον. 
[43.]ΟΪα δὴ μόνον ἀναίτιον 
νοῦν, οὐσιωδῶς ὑφεστῶτα, 
μόνου κατ᾽ οὐσίαν ὑφεστῶ- 
τος ἀνάρχου Λόγου γεννή- 
τορα, καὶ μόνης ἀῑδίου ζωῆς 














ραπλήσιο τρόπο μὲ τοὺς λογικοὺς 
[ἀνθρώπους], ποὺ ὑπόκεινται στὴν 
νομοτέλεια τῆς γεννήσεως; 

42. Ἆπ᾿ αὐτοὺς [τοὺς δύο διαφορετι- 
κοὺς λόγους τῆς περὶ Θεοῦ ἀντιλή- 
ψεως, στὴν] ἐν Χριστῷ [ζωὴ δὲν ὑπάρ- 
χει], ὅπως εἶπα, παντελῶς κανείς. Ἀλ- 
λὰ [ὑπάρχει] μόνος ὁ λόγος τῆς ἁλη- 
θινῆς θεοσεβείας καὶ ὁ ἑδραῖος θεσμὸς 
τῆς μυστικῆς θεολογίας, ὁ ὁποῖος ἀπορ- 
ρίπτει καὶ τοῦ προηγουμένου λόγου 
[τοῦ Ἕλληνος] τὴν διαστολὴ [εὔρυνσι 
καὶ διαίρεσι] τῆς θεότητος καὶ τοῦ δευ- 
τέρου [τοῦ Ἰουδαίου] δὲν παραδέχεται 
τὴν συστολὴ [τὸν περιορισμὸ τῆς Θεό- 
τητος]: γιὰ νὰ μὴν πιστεύεται τὸ Θεῖον, 
ἕνεκα τοῦ φυσικοῦ πλήθους [τῶν Θεο- 
τήτων!], πλῆρες διχοστασιῶν, καθὼς [εἷ- 
ναι] Ἑλληνικὸ [χαρακτηριστικὸ ἡ διχο- 
στασία], οὔτε [νὰ πιστεύεται τὸ θεῖον], 
ἐξ αἰτίας τοῦ ἑνὸς [Προσώπου], ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν ὑπόστασι, ὡς παθητό, κα- 
θὼς [εἶναι] Ἱουδαϊκὸ [χαρακτηριστικὸ 
τὸ νὰ πάσχῃ ὁ Θεός], ἐπειδὴ στερεῖται 
τὸν λόγο καὶ τὸ πνεῦμα ἢ φέρει [μὲν] 
ὡς ποιότητες τὸν λόγο καὶ τὸ πνεῦμα, 
ἀλλὰ χωρὶς νὰ εἶναι Νοῦς καὶ Λόγος 
καὶ Πνεῦμα. Ἐπίσης ὁ [λόγος τῆς ἁλη- 
θινῆς θεοσεβείας] διδάσκει ἐμᾶς, οἱ ὁποῖ- 
οι διὰ τῆς κλήσεως τῆς Χάριτος, μὲ βάσι 
τὴν πίστι, υἱοθετηθήκαμε πρὸς ἐπί- 
γνωσι τῆς Ἀληθείας, ὥστε νὰ γνωρίζω 
µε μία φύσι καὶ δύναμι τῆς Θεότητος: 
δηλαδὴ Ἕναν Θεό, ὁ ὁποῖος θεωρεῖται 
στὰ [Πρόσωπα] τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱ- 
οὗ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

49. Καθὼς ὑφίσταται οὐσιωδῶς, ὡς 
μόνος Νοῦς χωρὶς αἰτία, Γεννήτο- 
ρας τοῦ Λόγου, ὁ ὁποῖος μόνος ὑφί- 
σταται χωρὶς ἀρχὴ κατὰ τὴν οὐσία 
καὶ Πηγὴ τῆς μόνης ἀῑδίου Ζωῆς, ἡ 
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οὐσιωδῶς ὑφεστώσης ὡς 
Πνεύματος Ἁγίου πηγήν: 
ἐν μονάδι Τριάδα, καὶ ἐν 
Τριάδι μονάδα: οὐκ ἄλλην 
καὶ ἄλλη”. Οὐ γὰρ ὡς ἐν οὐ- 
σίᾳ τῆ μονάδι συμβεβηκός 
ἐστιν ἡ Τριάς: ἢ τὸ ἔμπα- 
λιν, ἐν Τριάδι μονάς. Ἄποι- 
ος γάρ: οὐδ᾽ ὡς ἄλλην καὶ 
ἄλλην. Οὐ γὰρ ἑτερότητι 
φύσεως τῆς Τριάδος ἡ μονὰς 
διενήνοχεν, ἁπλη τε καὶ μία 
φύσις τυγχάνουσα: οὐδ᾽ ὡς 
ἄλλην παρ᾽ ἄλλην. Οὐ γὰρ 
ὑφέσει δυνάμεως διακέκρι- 
ται τῆς μονάδος ἡ Τριάς, ἡ 
τῆς Τριάδος ἡ μονάς: ἢ ὡς 
κοινόν τι καὶ γενικόν ἐπι- 
νοίᾳ μόνη θεωρητὸν τῶν 
ὑπ᾽ αὐτὸ μερικῶν, παρήλ- 
λακται τῆς Τριάδος ἡ μο- 
νάς, οὐσία κυρίως αὐθύ- 
παρκτος οὖσα, καὶ δύναμις 
ὄντως αὐτοσθενής: οὐδ᾽ ὡς 
δι᾽ ἄλλης ἄλλην. Οὐ γὰρ 
κατὰ παραγωγὴν ἐκ μονά- 
δος Τριάς, ἀγέννητος ὑπάρ- 
χουσα καὶ αὐτέκφαντος: ἀλ- 
λὰ τὴν αὐτὴν ὡς ἀληθῶς, 
μονάδα, καὶ Τριάδα, καὶ λε- 
γομένην, καὶ νοουμένην: τὸ 
μέν, τῷ κατ᾽ οὐσίαν λόγῳ: 
τὸ δέ, τῷ καθ’ ὕπαρξιν τρό- 
πῷ- ὅλην μονάδα τὴν αὐτήν, 











ὁποία ὑφίσταται οὐσιωδῶς ὡς Ἅγιο 
Πνεῦμα. Τριάδα ἐν Μονάδι καὶ Μο- 
νάδα ἐν Τριάδι [δηλαδὴ] δὲν [εἷ- 
ναι] ἄλλη [θεότης] μέσα σὲ ἄλλη. 
Ἐπειδὴ δὲν εἶναι γιὰ τὴν Μονάδα 
ἢ Τριάδα, ὅπως μὲ τὴν οὐσία τὸ 
συμβεβηκός: ἢ τὸ ἀντίθετο: [δὲν εἷ- 
ναι] μὲ τὴν Τριάδα ἡ Μονάδα, 
[ὅπως μὲ τὴν οὐσία τὸ συμβεβηκός]. 
Διότι [ἡ θεότης εἶναι] χωρὶς οὐδε- 
μία ποιότητα: δὲν [εἶναι] ἡ [θεότης] 
ὡς ἄλλη καὶ ἄλλη. Διότι δὲν ἔχει 
διαφορὰ ἡ Μονάδα ἀπὸ τὴν Τριά- 
δα σὲ ἑτερότητα φύσεως, ἐπειδὴ 
συμβαίνει νὰ εἶναι καὶ ἁπλῆ καὶ 
μία φύσι: δὲν [εἶναι] ὡς ἡ μία δια- 
φορετικὴ ἀπὸ τὴν ἄλλη. Διότι δὲν 
διακρίνεται, ἀπὸ τὴν ἑλάττωσι τῆς 
δυνάμεως, ἡ Τριάδα ἀπὸ τὴν Μο- 
νάδα ἢ ἡ Μονάδα ἀπὸ τὴν Τριάδα. 
Οὔτε, ὡς κάτι κοινὸ καὶ γενικό», [τὸ 
ὁποῖο γίνεται] καταληπτὸ µόνο μὲ 
τὸν νοῦ τῶν ὑπ᾽ αὐτὸ μερικῶν, πα- 
ραλλάσσει ἡ Μονάδα ἀπὸ τὴν Τρι- 
άδα, καθὼς εἶναι κυριαρχικὰ αὐθύ- 
παρκτη οὐσία καὶ δύναμι ὄντως αὐὖ- 
τοδύναμη: δὲν [εἶναι] σὰν νὰ [προ- 
Πλθε] μία [θεότης] διὰ μέσου ἄλ- 
λης. Διότι ἡ Τριὰς δὲν προῆλθε ἀπὸ 
τὴν Μονάδα, ἀφοῦ εἶναι ἀγέννη- 
τη καὶ αὐτοαποκεκαλυμμένη: ἀλ- 
λὰ αὐτὴ ἡ ἴδια καὶ λέγεται καὶ νο- 
εἴται ἀληθινὰ ὡς Μονάδα καὶ Τρι- 
άδα: ἀφενὸς ἀπὸ τὸν λόγο, ὅσον 
ἀφορᾶ τὴν οὐσία: ἀφετέρου δὲ ἀπὸ 
τὸν τρόπο, ὅσον ἀφορᾶ τὴν ὕπαρξι 
[εἶναι] ὁλόκληρη ἡ Μονάδα ἡ ἴδια 
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μὴ μεμερισμένην ταῖς ὑπο- 
στάσεσι: καὶ ὅλην Τριάδα 
τὴν αὐτήν, τῆ μονάδι μὴ 
συγκεχυμένην, ἵνα μὴ τῷ 
μερισμῷ τὸ πολύθεον, ἢ τῇ 
συγχύσει τὸ ἄθεον εἰσκο- 
μίζηται: ἅπερ φεύγων ὁ κα- 
τὰ Χριστὸν λαμπρύνεται 
λόγος: [44.]λέγω δὲ Χρι- 
στοῦ λόγον, τὸ καινὸν κή- 
ρυγµα τῆς ἀληθείας: ἐν ᾧ 
οὐκ ἔστιν ἄῤῥεν καὶ θῆλυ: 
φημὶ δὲ τὰ σηµεία καὶ τὰ 
πάθη τῆς ὑπὸ φθορὰν καὶ 
γένεσιν φύσεως: οὐχ Ἕλλην 
καὶ Ἰουδαῖος, οἱ περὶ θεό- 
τητος ἀντικείμενοι λόγοι: 
[45.] οὐ περιτομὴ καὶ ἀκρο- 
βυστία, αἱ τούτοις δηλαδὴ 
κατάλληλοι λατρεῖαι: ἡ μέν, 
διὰ τὰ σύμβολα τοῦ νόµου, 
τὴν φαινομένην κτίσιν κα- 
κίζουσα, καὶ τὸν κτίστην ὡς 
κακῶν ποιητὴν διαβάλλου- 
σα: ἡ δέ, διὰ τὰ πάθη, ταύ- 
την θεοποιοῦσα, καὶ τῷ κτί- 
στη ἐπανιστῶσα τὸ ποίημα: 
καὶ πρὸς ἴσον κακὸν ἄμφω 
τὴν θείαν ὕβριν ἀλλήλαις 
συλλέγουσαι: [46.] οὐ Βάρ- 
βαρος, καὶ Σκύθης” τουτέ- 
στιν, ἡ πρὸς ἑαυτὴν στασια- 
στικὴ τῆς μιᾶς φύσεως κατὰ 
γνώμην διάστασις, καθ᾽ ἣν 








χωρὶς νὰ εἶναι µερισµένη στὶς ὑπο- 
στάσεις καὶ [εἶναι] ὁλόκληρη ἡ Τρι- 
άδα ἡ ἴδια χωρὶς νὰ συγχέεται μὲ τὴν 
Μονάδα, ὥστε νὰ μὴν εἰσάγεται μὲ 
τὸν μερισμὸ ἡ πολυθεῖα ἢ μὲ τὴν σύγ- 
χυσι ἡ ἀθεῖα, τὰ ὁποῖα ἀκριβῶς ἀπο- 
Φεύγοντας παρουσιάζεται λαμπρός, 
ὁ σύμφωνος μὲ τὸν Χριστό, λόγος. 
44. Λέγω δὲ λόγο Χριστοῦ τὸ καινούρ- 
γιο κήρυγμα τῆς ἀληθείας, στὸ ὁποῖο 
δὲν ὑπάρχει [γένος] ἀρσενικὸ καὶ θη- 
λυκό: λέγω, δηλαδή, τὰ σημεῖα καὶ 
τὰ πάθη τῆς ὑπὸ φθορὰ καὶ γέννη- 
σι φύσεως. [Δὲν ὑπάρχει] Ἕλληνας 
καὶ Ἰουδαῖος, [δηλαδή], οἱ περὶ Θεό- 
τητος ἀλληλοσυγκρουόμενοι λόγοι. 
45. [Δὲν ὑπάρχει] περιτομὴ καὶ ἀκρο- 
βυστία, δηλαδή, οἱ ἀντίστοιχες, πρὸς 
αὐτοὺς [τοὺς λόγους περὶ θεότητος], 
λατρεῖες. [Ἀπ᾿ αὐτές], ἢ μὲν [περι- 
τομή], ἐξ αἰτίας τῶν συμβόλων τοῦ 
Νόμου, μέμφεται ἐκείνη τὴν κτίσι, 
ποὺ φαίνεται, καὶ διαβάλλει τὸν Κτί- 
στη, ὡς δημιουργὸ κακῶν: ἡ δὲ [ἀκρο- 
Ρυστία], ἐξ αἰτίας τῶν παθῶν, θεο- 
ποιεῖ αὐτὴν [τὴν κτίσι] καὶ ἐξεγείρει 
τὸ δημιούργημα ἐναντίον τοῦ Δημι- 
ουργοῦ: καταλήγοντας καὶ ἡ μία καὶ 
ἡ ἄλλη, στὸ ἴδιο κακὸ καὶ οἱ δύο, δη- 
λαδὴ τὴν θεία ὕβρι. 

46. [Δὲν ὑπάρχει, σύμφωνα μὲ τὸ 
καινούργιο κήρυγμα τοῦ Χριστοῦ,] 
Βάρβαρος καὶ Σκύθης, δηλαδή, ἡ 
στασιαστική, ὡς πρὸς τὴν γνώμη, 
διάστασι τῆς μίας [ἀνθρωπίνηρς] 
φύσεως ἐναντίον τοῦ ἑαυτοῦ της, 
σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία εἰσῆλθε 


ότο 





10 


16 


20 


25 


30 


ΕΙΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗΝ ΤΟΥ͂ ΠΑΤῈΡ ΗΜΩΝ 


ὁ τῆς ἀλληλοκτονίας παρὰ 
φύσιν τοῖς ἀνθρώποις εἰ- 
σεφθάρη νόμος: [47.] οὔτε 
δοῦλος καὶ ἐλεύθερος, ἡ τῆς 
αὐτῆς δηλονότι παρὰ γνώ- 
μην διαίρεσις φύσεως: ἄτι- 
μον ποιούμενοι τὸν κατὰ 
φύσιν ὁμότιμον: νόμον ἐπί- 
κουρον ἔχουσα, τὴν τυραν- 
νοῦσαν τὸ τῆς εἰκόνος ἀξί- 
ωμα, τῶν δεσποζόντων ὃι- 
άθεσιν: [4δ.] ἀλλὰ πάντα 
καὶ ἐν πᾶσι Ἀριστόσ5, διὰ 
τῶν ὑπὲρ φύσιν καὶ νόμον, 
τὴν τῆς ἀνάρχου βασιλείας 
δημιουργῶν ἐν πνεύματι 
μόρφωσιν, ἣν ὡς ἀποδέδει- 
κται, πέφυκε χαρακτηρί- 
ζειν, καρδίας ταπείνωσις, 
καὶ πρᾳότης: ὧν ἡ σύνοδος, 
τέλειον τὸν κατὰ Χριστὸν 
κτιζόμενον ἀποδείκνυσιν 
ἄνθρωπον. [49.] Πᾶς γὰρ 
ταπεινόφρων πάντως καὶ 
πρᾶος: καὶ πᾶς πρᾷος, πάν- 
τως καὶ ταπεινόφρων. Τα- 
πεινόφρων μέν, ὥς γνοὺς 
ἑαυτὸν ἔχοντα τὸ εἶναι δε- 
δανεισμένον: πρᾷος δέ, ὡς 
διαγνοὺς τῶν δοθεισῶν αὐὖ- 
τῷ κατὰ φύσιν δυνάμεων 
τὴν χρῆσιν: καὶ τῷ μὲν λό- 
γῳ, πρὸς ἀρετῆς γένεσιν 
τούτων διδοὺς τὴν ὑπηρε- 








παρὰ φύσι, πρὸς φθορὰ, στοὺς ἀν- 
θρώπους ὁ νόμος τῆς ἀλληλοε- 
ξοντώσεως. 

47. [λὲν ὑπάρχει] δοῦλος καὶ ἐλεύ- 
θερος, δηλαδή, ἡ διαίρεσι τῆς ἴδιας 
τῆς φύσεως ἀντίθετα μὲ τὴν γνώμη 
της, ἀτιμάζοντας [ἔτσι, ἐξ αἰτίας 
αὐτῆς τῆς διαιρέσεως], ἐκεῖνον, 
[ὁ ὁποῖος εἶναι] κατὰ φύσι ὁμότι- 
μος, λαμβάνοντας, ὡς σύμμαχο νό- 
μο, τὴν διάθεσι τῶν ἐξουσιαστῶν, 
ἡ ὁποία καταδυναστεύει τὸ ἀξίωμα 
τῆς [θείας] εἰκόνος, [μὲ τὸ ὁποῖο 
προίκισε ὁ Θεὸς τὸν ἄνθρωπο]. 

48. Ἀλλὰ τὰ πάντα καὶ στὰ πάντα 
[εἶναι] ὁ Χριστός, ὁ ὁποῖος δηµιουρ- 
γεῖ μὲ [δυνάμεις], ποὺ ὑπερβαίνουν 
τὴν φύσι καὶ τὸν νόμο, τὴν ἐν Πνεύ- 
ματι μόρφωσι [τοῦ ἀνθρώπου] τῆς 
ἀνάρχου Βασιλείας, τὴν ὁποία, ὅπως 
ἔχει ἀποδειχθῆ, [τὴν] χαρακτηρίζει 
ἐκ φύσεως ἢ ταπείνωσι τῆς καρδίας 
καὶ ἡ πραότητα. Αὐτῶν τῶν [ἀρε- 
τῶν] ἡ συνύπαρξι ἀποδεικνύει τὸν 
κατὰ Χριστὸν κτιζόμενο, τέλειο ἄν- 
θρωπο. 

49. Λιότι κάθε ταπεινόφρων [εἶναι], 
ὁπωσδήποτε, καὶ πρᾶος: καὶ κάθε 
πρᾶος [εἶναι], ὁπωσδήποτε, καὶ τα- 
πεινόφρων. Ταπεινόφρων [εἶναι] μέν, 
ἐπειδὴ γνωρίζει, ὅτι ὁ ἑαυτός [του] 
ἔχει δανεισµένο τὸ εἶναι ἐνῶ πρᾶ- 
ος [εἶναι], ἐπειδὴ διακρίνει τὴν χρῆ- 
σιτῶν κατὰ φύσει δυνάμεων, οἱ ὁποῖ- 
ες τοῦ δόθηκαν καὶ προσφέρει μὲν 
τὴν ἄσκησι αὐτῶν [τῶν δυνάμεων] 
στὸν Λόγο γιὰ τὴν γέννησι τῆς ἀρε- 
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σίαν: τῆς αἰσθήσεως δέ, τε- 
λείως τὴν τούτων συστέλ- 
λων ἐνέργειαν. Καὶ διὰ τοῦ- 
το κατὰ μὲν τὸν νοῦν, πρὸς 
Θεὸν ἀεικίνητος ὤν, κατὰ 
δὲ τὴν αἴσθησιν, οὐδὲ πάν- 
των ὁμοῦ τῶν πρὸς σῶμα 
λυπηρῶν πεῖραν λαμβάνων 
παντελῶς κινούμενος, ἢ λύ- 
πης ἴχνος ἐντυπῶν τῆ ψυχῆ, 
πρὸς παραλλαγὴν τῆς ἐν 
αὐτῇ χαροποιοῦ διαθέσεως. 
Οὐ γὰρ ἡγεῖται στέρησιν 
ἡδονῆς ὑπάρχειν, τὸ κατ᾽ αἷ- 
σθησιν ἀλγεινόν. Ἡδονὴν 
γὰρ μίαν ἐπίσταται, τὴν τῆς 
ψυχῆς πρὸς τὸν λόγον συμ- 
βίωσιν: ἧς ἡ στέρησις κόλα- 
σίς ἐστιν ἀτελεύτητος, πάν- 
τας φυσικῶς περιγράφου- 
σα τοὺς αἰῶνας. Καὶ διά 
τοῦτο τό τε σῶμα, καὶ πάν- 
τὰ τὰ τοῦ σώματος ἀφείς, 
πρὸς τὴν θείαν φέρεται συν- 
τόνως συμβίωσιν: μίαν ζη- 
μίαν ἡγούμενος, κἂν πάν- 
των δεσπόζη τῶν ἐπὶ γῆς, 
τὴν τῆς προσδοκωμένης κα- 
τὰ χάριν θεώσεως ἀποτυ- 
χίαν. [50.] Ἀγνίσωμεν οὖν 
ἑαυτοὺς παντὸς μολυσμοῦ 
σαρκὸς καὶ πνεύματος”, ἵνα 
τὸ θεῖον ἁγιάσωμεν ὄνομα, 
ἀκκιζομένην τοῖς πάθεσιν 








τῆς: συστέλλει δὲ τελείως τὴν 
ἐνέργεια αὐτῶν [τῶν δυνάμεων] 
ἀπὸ τὴν αἴσθησι. Καὶ γι αὐτὸ 
[συμβαίνει] νὰ εἶναι, ὅσον ἀφορᾶ 
μὲν τὸν νοῦ, διαρκῶς κινούμενος 
πρὸς τὸν Θεό, ὅσον ἀφορᾶ δὲ τὴν 
αἴσθησι, καθόλου δὲν ταράζεται, 
ἀκόμα καὶ ἂν λαμβάνει πεῖρα, 
ἐν σχέσει πρὸς τὸ σῶμα, ὅλων 
μαζὶ τῶν λυπηρῶν, οὔτε ἐντυπώ- 
νει στὴν ψυχὴ ἴχνος λύπης, ὥστε 
νὰ μεταβληθῇ μέσα σ᾽ αὐτὴ [τὴν 
ψυχὴ] ἡ χαροποιὸς διάθεσι. Δὲν 
θεωρεῖ, βέβαια, τὸ ὀδυνηρό, ὡς 
πρὸς τὴν αἴσθησι, ὅτι εἶναι στέ- 
ρησι ἡδονῆς. Διότι μία [μόνο] ἡδο- 
νὴ γνωρίζει, τὴν συμβίωσι τῆς ψυ- 
χῆς μὲ τὸν Λόγο, τῆς ὁποίας [συμ- 
βιώσεως] ἡ στέρησι εἶναι ἀτελεύ- 
τητος κόλασι, ποὺ διαγράφει Φυσι- 
κῶς ὅλους τοὺς αἰῶνες. Καὶ γι αὐὖ- 
τό, ἀφοῦ ἐγκατέλειψε καὶ τὸ σῶ- 
μα καὶ ὅλα τὰ τοῦ σώματος, ὁρμᾶ 
μὲ δύναμι πρὸς τὴν θεία συμβί- 
ωσι ἐκτιμώντας μία [μόνο], ὡς ζη- 
μία, ἀκόμη κι ἂν ἐξουσιάζει ὅλα 
τὰ τῆς γῆς, τὴν ἀποτυχία τῆς κα- 
τὰ Χάριν θεώσεως, τὴν ὁποία [0έ- 
ωσι] προσδοκᾶ. 

50. Ἂς ἀποκαθάρωμε, λοιπόν, τοὺς 
ἑαυτούς µας ἀπὸ κάθε μολυσμὸ 
τῆς σαρκὸς καὶ τοῦ πνεύματος, γιὰ 
νὰ ἁγιάσωμε τὸ θεῖο ὄνομα μὲ τὸ 
νὰ καταπαύσωμε τὴν ἐπιθυμία, 
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ἀπρεπῶς τὴν ἐπιθυμίαν 
κατασβέσαντες: καὶ λόγῳ, 
ταῖς ἡδοναῖς ἀτάκτως ἐπι- 
μαινόμενον τὸν θυμόν, κα- 
ταδήσωμεν: ἵνα διὰ τῆς πρᾳ- 
ότητος παραγινομένην ὕπο- 
δεξώμεθα τὴν τοῦ Θεοῦ καὶ 
Πατρὸς βασιλείαν, καὶ τὸν 
ἐφεξῆς λόγον τῆς προσευ- 
χῆς, τοῖς προτέροις ἁρμό- 
σωμεν λέγοντες: «Γενηθή- 
τω τὸ θέλημά σου, ὡς ἐν 
οὐρανῷ καὶ ἐπὶ τῆς γῆς». 
[51.] Ὁ κατά μόνην τὴν λο- 
γικὴν δύναμιν, ἐπιθυμίας 
τε καὶ θυμοῦ κεχωρισµέ- 
νην μυστικῶς προσάγων 
τῷ Θεῷ τὴν λατρείαν, οὗ- 
τος ἐπὶ γῆς ὡς ἐν οὐρανῷ 
τῶν Ἀγγέλων αἱ τάξεις, τὸ 
θεῖον πεπλήρωκε θέλημα, 
διὰ πάντων τοῖς Ἀγγέλοις 
ὁμολάτρης γενόμενος, καὶ 
ὁμοδίαιτος, καθάπου φησὶν 
ὁ μέγας Ἀπόστολος: ἡμῶν 
δὲ τὸ πολίτευμα ἐν οὐρα- 
νοῖς ὑπάρχει”: παρ᾽ οἷς οὐκ 
ἔστιν ἐπιθυμία, δι᾽ ἡδονῆς 
τοὺς νοεροὺς παραλύουσα 
τόνους: οὔτε θυμὸς λυσσῶν, 
καὶ τοῦ συγγενοῦς ἀσμένως 
καθυλακτῶν: ἀλλὰ λόγος 
μονώτατος πρὸς τὸν πρώ- 
τον λόγον φυσικῶς ἄγων 








ὅταν ἀπρεπῶς κινῆται φιλάρεσκα 
ἔναντι τῶν παθῶν: καὶ νὰ ἐμπο- 
δίσωμε μὲ τὸν λόγο [τὴν λογικὴ δύ- 
ναμι τῆς ψυχῆς], τὸν θυμὸ νὰ ὁρ- 
μᾶ ἄτακτα μὲ μανία, ἕνεκα τῶν 
ἡδονῶν: ὥστε νὰ ὑποδεχθοῦμε τὴν 
Βασιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρός, ἢ 
ὁποία ἔρχεται μὲ τὴν πραότητα καὶ 
θὰ συνάψωμε τὸν ἀμέσως ἑπόμε- 
νο λόγο τῆς προσευχῆς μὲ τοὺς 
προηγουμένους, λέγοντας: «Γενη- 
θήτω τὸ θέλημά σου, ὡς ἐν οὐρα- 
νῷ καὶ ἐπὶ τῆς γῆς». 

51.Ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος προσφέρει 
μυστικῶς στὸν Θεὸ τὴν λατρεία 
μὲ μόνη τὴν λογικὴ δύναμι, ἀπο- 
χωρισμένη καὶ ἀπὸ τὴν ἐπιθυμία 
καὶ ἀπὸ τὸν θυμό, αὐτὸς ἔχει πρα- 
γματοποιήσει τὸ θεῖο θέλημα πά- 
νω στὴν γῆ, ὅπως οἱ τάξεις τῶν 
Ἀγγέλων στὸν οὐρανό, ἀφοῦ ἔγινε 
ὁλοκληρωτικὰ ὅμοιος στὴν λα- 
τρεία καὶ στὸν τρόπο ζωῆς μὲ τοὺς 
Ἀγγέλους, ὅπως κάπου λέγει ὁ µέ- 
γᾶς Ἀπόστολος: «τὸ δὲ πολίτευ- 
μά µας βρίσκεται στοὺς οὐρα- 
νοῦς»: στοὺς ὁποίους δὲν ὑπάρχει 
ἐπιθυμία, ἡ ὁποία παραλύει, διὰ 
τῆς ἡδονῆς, τὶς νοερὲς δυνάμεις: 
οὔτε [ὑπάρχει] θυμός, ποὺ λυσσᾶ 
καὶ εὐχαρίστως φωνάζει ἐπιθετι- 
κὰ ἐναντίον τοῦ ἀδελφοῦ: ἀλλὰ 
μονώτατος ὁ λόγος [ἡ λογυσὴ δύ- 
ναμι τῆς ψυχῆς], ὁ ὁποῖος πρὸς 
τὸν Πρῶτο Λόγο φυσικῶς ὁδηγεῖ 
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τοὺς λογικούς, ᾧ μόνῳ χαί- 
ρει Θεὸς καὶ παρ᾽ ἡμῶν αἰ- 
τει τῶν αὐτοῦ δούλων. Καὶ 
τοῦτο δηλοῖ πρὸς τὸν Μέ- 
γᾶν φάσκων Δαβίδ: τί γάρ 
μοι ὑπάρχει ἐν τῷ οὐρανῷ, 
καὶ παρὰ σοῦ τί ἠθέλησα 
ἐπὶ τῆς γῆς”; ὑπάρχει δὲ 
τῷ Θεῷ ἐν οὐρανοῖς προ- 
σαγόμενον παρὰ τῶν Ἁγί- 
ων Ἀγγέλων, πλὴν τῆς λο- 
γικῆς λατρείας οὐδέν, ἣν 
καὶ παρ᾽ ἡμῶν ἐπιζητῶν, 
προσευχομένους λέγειν 
ἐδίδαξε: Γενηθήτω τὸ Θέ- 
ληµά σου, ὡς ἐν οὐρανῷ, 
καὶ ἐπὶ τῆς γῆς». [52.] Οὐ- 
κοῦν κινείσθω καὶ ἡμῶν 
πρὸς τὴν τοῦ Θεοῦ ζήτησιν 
ὁ λόγος, πρός τε τὸν αὐτοῦ 
πόθον ἡ κατ᾽ ἐπιθυμίαν δύ- 
ναµις, καὶ πρὸς τὴν αὐτοῦ 
φυλακὴν ἀγωνιζέσθω τὸ 
θυμικόν: μᾶλλον δὲ κυριώ- 
τερον εἰπεῖν, ὁ μὲν νοῦς τε- 
τάσθω πᾶς πρὸς Θεόν, οἱ- 
ονεὶ τόνῳ τινὶ τῷ θυμικῷ 
τρόπῳ νευρούμενος, καὶ πό- 
θῳ τῆ κατ᾽ ἄκρον ἐφέσει τῆς 
ἐπιθυμίας πυρούμενος. Οὔ- 
τω γὰρ τοὺς κατ᾽ οὐρανὸν 
Ἀγγέλους μιμούμενοι, τῷ 
Θεῷ διὰ παντὸς λατρεύον- 
τες εὑρεθησόμεθα: τὴν αὐ- 








τοὺς λογικούς, γιὰ τὸν ὁποῖο µόνο 
λόγο [τὴν λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς] 
χαίρεται ὁ Θεὸς καὶ [αὐτὸν] ζητᾶ νὰ 
λάβῃ ἀπὸ ἐμᾶς τοὺς δούλους Του. 
Καὶ αὐτὸ δηλώνει, ὅταν λέγῃ πρὸς 
τὸν Μέγα Δαυϊδ: «τί ὑπάρχει μάλι- 
στα γιὰ Μένα στὸν οὐρανὸ καὶ τί 
θέλησα ἀπὸ σένα πάνω στὴν γῆ;». 
Δὲν ὑπάρχει δὲ στοὺς οὐρανοὺς τί- 
ποτα [ἄλλο] προσφερόµενο στὸν 
Θεὸ ἀπὸ τοὺς Ἁγίους Ἀγγέλους 
ἐκτὸς ἀπὸ τὴν λογικὴ λατρεία, τὴν 
ὁποία, ἐπειδὴ καὶ ἀπὸ ἐμᾶς ἐπιζητεῖ, 
[μᾶς] ἐδίδαξε, ὅταν προσευχώμε- 
θα νὰ λέμε: «Γενηθήτω τὸ θέλημά 
σου, ὡς ἐν οὐρανῷ, καὶ ἐπὶ τῆς γῆς». 
52. Ἑπομένως, καὶ ὁ δικός µας λό- 
γος [ἡ λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς] 
ἂς κινηθῇ πρὸς τὴν ἐκζήτησι τοῦ 
Θεοῦ καὶ ἡ δύναμι, ποὺ ἀφορᾶ τὴν 
ἐπιθυμία [ἂς κινηθῇ] πρὸς τὸν πό- 
θο Ἐκείνου καὶ τὸ θυμικὸ [ἂς ἀγω- 
νίζεται] πρὸς τὴν διασφάλισι Αὐ- 
τοῦ [τοῦ Θεοῦ ἐντὸς τῆς ψυχῆς]. 
Μᾶλλον δέ, γιὰ νὰ ποῦμε ἀκριβέ- 
στερα, ὁ μὲν νοῦς ἂς ἐκταθῇ ὁλό- 
κληρος πρὸς τὸν Θεό, ὡσὰν νὰ νευ- 
ρώνεται κατὰ κάποιο τρόπο μὲ δύ- 
ναμι ἀπὸ τὸ θυμικὸ καὶ νὰ Φλογί- 
ζεται μὲ τὸν πόθο τῆς ἐπιθυμίας 
γιὰ τὸ ἄκρον ἐφετὸν [τὸν Θεό]. Λιό- 
τι κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, ἐὰν μιμού- 
μεθα τοὺς Ἀγγέλους στὸν οὐρανό, 
θὰ εὑρεθοῦμε νὰ λατρεύωμε ἀδι- 
άλειπτα τὸν Θεό, παρουσιάζοντας 
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τὴν τοῖς Ἀγγέλοις ἐπὶ τῆς 
γῆς πολιτείαν ἐπιδεικνύμε- 
νοι: πρὸς οὐδὲν τῶν μετὰ 
Θεὸν ἴσως ἐκείνους [τεσίο: 
ἐκείνοις], ἔχοντες τὸν νοῦν 
τὸ παράπαν κινούμενον. 

[53.] Δεξόμεθα γὰρ κατ᾽ εὐ- 
χὰς οὕτω πολιτευόμενοι, κα- 
θάπερ ἄρτον ἐπιούσιόν τε 
καὶ ζωτικὸν εἰς ἀποτροφὴν 
τῶν ἡμετέρων ψυχῶν, καὶ 
συντήρησιν τῆς τῶν χαρι- 
σθέντων ἡμῖν ἀγαθῶν εὐε- 
ξίας, τὸν εἰπόντα λόγον: ἐγώ 
εἰμι ὁ ἄρτος ὁ ἐκ τοῦ οὐρα- 
νοῦ καταβάς, καὶ ζωὴν δι- 
δοὺς τῷ κόσμῳ””: ἀναλό- 
γως ἡμιν τοῖς τρεφομένοις 
δι ἀρετῆς καὶ σοφίας πάν- 
τὰ γινόμενον: καὶ δι᾽ ἑκά- 
στου τῶν σῳζομένων ποι- 
κίλως, ὥς οἶδεν αὐτός, σω- 
ματούμενον, ἔτι κατὰ τὸν 
αἰῶνα τοῦτον ὑπάρχοντες, 
κατὰ τὴν τοῦ ῥητοῦ τῆς προ- 
σευχῆς δύναμιν τοῦ λέγον- 
τος. «Τὸν ἄρτον ἡμῶν τὸν 
ἐπιούσιον δὸς ἡμῖν σήμε- 
ρον»΄θ, [54.] Τοῦτον γὰρ οἷ- 
μαι δηλοῦσθαι τὸν αἰῶνα 
διὰ τοῦ σήμερον: ὡς εἴ τις 
ἐπὶ τὸ σαφέστερον ἔκλα- 
βῶν εἴποι, τὸν τόπον τῆς 
προσευχῆς, τὸν ἄρτον ἡμῶν, 











πάνω στὴν γῆ τὴν ἴδια πολιτεία 
μὲ τοὺς Ἀγγέλους: ὁπότε, ὅμοια 
μ. ἐκείνους, δὲν ἐπιτρέπομε, ὅλω- 
σδιόλου, στὸν νοῦ, νὰ κινῆται πρὸς 
κανένα ἀπὸ [ὅσα εἶναι] κατώτε- 
ρα ἀπὸ τὸν Θεὸ [δηλαδὴ τὰ δηµι- 
ουργήματα]. 

53. Ὅταν, βέβαια, πολιτευώμεθα 
κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο θὰ δεχθοῦ- 
με, σύμφωνα μὲ τὶς ὑποσχέσεις, 
ὅπως ἀκριβῶς τὸν ἐπιούσιο καὶ 
ζωοποιὸ ἄρτο, [ὁ ὁποῖος μᾶς ἐδό- 
θη] γιὰ τὴν διατροφὴ τῶν ψυχῶν 
μας καὶ συντήρησι τῆς καλῆς κα- 
ταστάσεως τῶν ἀγαθῶν, ποὺ [μᾶς] 
χαρίσθηκαν, τὸν Λόγο, ὁ ὁποῖος 
εἶπε: «ἐγὼ εἶμαι ὁ ἄρτος, ὁ ὁποῖ- 
ος κατέβηκε ἀπὸ τὸν οὐρανὸ καὶ 
δίδει ζωὴ στὸν κόσμο»: [καὶ] γίνε- 
ται τὰ πάντα σ᾿ ἐμᾶς, οἱ ὁποῖοι ἀνα- 
λόγως τρεφόμεθα μὲ ἀρετὴ καὶ 
σοφία: καὶ σωματώνεται, ὅπως ὁ 
ἴδιος γνωρίζει, μὲ ποικιλία τρό- 
πων, διὰ μέσου καθενὸς ἀπὸ τοὺς 
σωζομένους, ἐνῶ βρίσκονται ἀκό- 
μη σ᾽ αὐτὸν τὸν αἰῶνα, σύμφωνα 
μὲ τὴν δύναμι τοῦ λόγου τῆς προ- 
σευχῆς, ὁ ὁποῖος λέγει: «Τὸν ἄρ- 
τον ἡμῶν τὸν ἐπιούσιον δὸς ἡμῖν 
σήμερον». 

54. Διότι νομίζω, ὅτι, μὲ τὸ «σήμε- 
ρον» καταδεικνύεται ὁ αἰώνας αὖ- 
τός: ὅπως, ἐὰν ἤθελε πῇ, ἐξηγώντας 
κάποιος σαφέστερα: «δὸς ἡμῖν», τὸν 
τόπο τῆς προσευχῆς, τὸν ἄρτο μας, 
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ὃν κατ᾽ ἀρχάς ἐπ᾽ ἀθανα- 
σίᾳ τῆς Φύσεως ἡτοίμασας“, 
δὸς ἡμῖν σήμερον, κατὰ τὴν 
παροῦσαν ζωὴν οὖσιν τῆς 
θνητότητος, ἵνα νικήση τὸν 
θάνατον τῆς ἁμαρτίας ἡ 
τροφὴ τοῦ ἄρτου τῆς ζωῆς 
καὶ τῆς ἐπιγνώσεως, ἧς μέ- 
τοχον γενέσθαι τὸν πρῶτον 
ἄνθρωπον ἡ παράβασις τῆς 
θείας ἐντολῆς οὐ συνεχώρη- 
σεν”' ὡς εἴγε ταύτης ἐνεφο- 
ρήθη τῆς θείας τροφῆς, οὐκ 
ἄν τῷ θανάτῳ τῆς ἁμαρτί- 
ας ἡλίσκετο. [55.] (Πλὴν ὁ 
τὸν ἄρτον τοῦτον λαβεῖν εὖ- 
χόμενος τὸν ἐπιούσιον, οὐ 
πάντως ὅλον δέχεται κα- 
θώς αὐτὸς ὁ ἄρτος ἐστίν: 
ἀλλὰ καθὼς αὐτὸς ὁ δεχό- 
μενος δύναται. Πᾶσι μὲν 
γὰρ δίδωσι τοῖς αἰτοῦσιν ὁ 
τῆς ζωῆς ἄρτος ὥς φιλάν- 
θρωπος, οὐ κατὰ τὸ αὐτὸ 
δὲ πᾶσιν: ἀλλὰ τοῖς μὲν 
μεγάλα ἔργα πεποιηκόσι, 
πλειόνως, τοῖς δὲ τούτων 
ἥττοσιν, ἡττόνως: ἑκάστω 
μὲν οὖν καθὼς ἡ κατὰ νοῦν 
ἀξία δέξασθαι δύναται). 
[56.] Πρὸς ταύτην δέ µε τοῦ 
παρόντος ῥητοῦ τὴν ἔννοιαν 
ἤγαγεν ὁ Σωτήρ, προστάσ- 
σῶν διαῤῥήδην τοῖς µαθη- 











τὸν ὁποῖο ἑτοίμασες ἀρχικὰ [στὸν 
Παράδεισο] γιὰ τὴν ἀθανασία τῆς 
φύσεως, [δηλαδή, τὸ ξύλον τῆς ζω- 
ῆς δῶσε μας] σήμερα, ἐνῶ εἴμαστε 
στὴν διάρκεια τῆς παρούσης ζωῆς 
τῆς θνητότητος, γιὰ νὰ νικήση τὸν 
θάνατο τῆς ἁμαρτίας ἡ τροφὴ τοῦ 
ἄρτου τῆς ζωῆς καὶ τῆς ἐπιγνώσε- 
ως, τῆς ὁποίας [τροφῆς] δὲν ἐπέτρε- 
ψε ἡ παράβασι τῆς θείας ἐντολῆς 
νὰ γίνῃ μέτοχος ὁ πρῶτος ἄνθρω- 
πος: διότι, ἐάν, βεβαίως, ἐπληροῦτο 
αὐτῆς τῆς θείας τροφῆς, δὲν θὰ κυ- 
ριευόταν ἀπὸ τὸν θάνατο τῆς ἁμαρ- 
τίας. 

ΒΒ. (Ἀλλὰ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος εὔχεται 
νὰ λάβῃ αὐτὸν τὸν ἐπιούσιο ἄρτο, 
δὲν [τὸν] δέχεται ἐντελῶς ὁλόκλη- 
ρο, καθώς εἶναι αὐτὸς ὁ ἄρτος: ἀλ- 
λὰ καθῶς δύναται αὐτός, ὁ ὁποῖος 
[τὸν] δέχεται. Διότι ὁ Ἄρτος τῆς Ζω- 
ῆς, ὡς φιλάνθρωπος, δίδει μὲν σὲ 
ὅλους ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι [Τὸν] ζη- 
τοῦν, ὅμως ὄχι τὸ ἴδιο σὲ ὅλους. Ἀλ- 
λὰ σ᾽ ἐκείνους μέν, οἱ ὁποῖοι ἔχουν 
κάνει μεγάλα ἔργα [ἀρετῆς δίδει] 
περισσότερο, ἐνῶ σ᾽ ὅσους [ἔχουν 
κάνει], ἐν συγκρίσει μὲ τὰ [ἔργα] 
ἐκείνων, μυςρότερα, [δίδει] λιγώτερο. 
Ἑπομένως, [δίδει] στὸν καθένα κα- 
θὼς δύναται νὰ δεχθῇ ἡ ἀνάλογη 
πρὸς τὸν νοῦ [του] ἀξίας [ἡ πνευμα- 
τική του κατάστασι]). 

56. Πρὸς αὐτὴ δὲ τὴν ἑρμηνεία 
τοῦ παρόντος χωρίου μὲ ὁδήγη- 
σε ὁ Σωτήρας, ἐπειδὴ προστάζει 
κατηγορηματικὰ τοὺς μαθητὲς 
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ταῖς τροφῆς αἰσθητῆς παν- 
τελῶς μὴ ποιεῖσθαι λόγον, 
εἰπών: μὴ μεριμνᾶτε τη ψυ- 
χἒῆ ὑμῶν τί φάγητε, ἢ τί πί- 
ητε, μήτε τῷ σώματι ὑμῶν 
τί περιβάλησθε: ταῦτα γὰρ 
πάντα τὰ ἔθνη τοῦ κόσμου 
ἐπιζητοῦσιν: ἀλλὰ ζητεῖτε 
πρῶτον τὴν βασιλείαν τοῦ 
Θεοῦ, καὶ τὴν δικαιοσύνην 
αὐτοῦ, καὶ ταῦτα πὰντα 
προστεθήσεται ὑμῖν”. Πῶς 
οὖν διδάσκει προσεύχεσθαι, 
περὶ ὧν [αἠάεπάιιπι: μὴ] ζη- 
τεῖν- προλαβῶν ἐνετείλα- 
το; δῆλον γὰρ ὅτι διὰ προ- 
σευχῆς ζητεῖν οὐ προσέττα- 
τεν, ἅπερ δι’ ἐντολῆς ζητεῖν 
οὐ παρήνεσε. Λιὰ προσευ- 
χῆς γὰρ μόνον ἐστὶν αἰτη- 
τόν, τὸ κατ᾽ ἐντολὴν ζητη- 
τόν. Ὅπερ οὖν ζητεῖν δι᾽ ἐν- 
τολῆς οὐκ ἐπετράπημεν, 
διὰ προσευχῆς αἰτεῖν, τυ- 
χὸν θεμιτὸν οὐ καθέστηκεν. 
Εἰ δὲ μόνην ζητεῖν τὴν βα- 
σιλείαν τοῦ Θεοῦ καὶ τήν 
δικαιοσύνην ὁ Σωτὴρ ἐνε- 
τείλατο, ταύτην εἰκότως 
καὶ διὰ προσευχῆς αἰτεῖν 
τοὺς τῶν θείων ἐφιεμένους 
δώρων ἐνήγαγεν: ἵνα τῶν 
φύσει ζητητῶν διὰ προσευ- 
χῆς τὴν χάριν ἐπικυρώσας, 











νὰ μὴν κάνουν καθόλου λόγο γιὰ 
τὴν αἰσθητὴ τροφή, λέγοντας: 
«μὴν μεριμνᾶτε γιὰ τὴν ζωή σας, 
τί θὰ φᾶτε ἢ τί θὰ πιῆτε, οὔτε γιὰ 
τὸ σῶμα σας τί θὰ ἐνδυθῆτε: διότι 
ὅλα αὐτὰ τὰ ἐπιζητοῦν οἱ ἄνθρω- 
ποι τοῦ κόσμου: ἀλλὰ ζητεῖστε 
πρῶτα τὴν βασιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ 
τὴν δικαιοσύνη” Του καὶ ὅλα αὐτὰ 
θὰ Σᾶς προστεθοῦν». Πῶς, λοι- 
πόν, διδάσκει νὰ προσευχώμεθα 
γιὰ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα, προηγουμέ- 
νως, προσέταξε νὰ μὴν ζητοῦμε; 
[Εἶναι], βέβαια φανερό, ὅτι δὲν δι- 
έταζε, διὰ τῆς προσευχῆς, νὰ ζη- 
τοῦμε ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα ἀκριβῶς, 
διὰ τῆς ἐντολῆς, δὲν προέτρεψε 
νὰ ζητοῦμε. Διότι, διὰ τῆς προσευ- 
χῆς, εἶναι δυνατὸν νὰ ἐκζητηθῇ 
μόνο ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο, σύμφωνα 
μὲ τὴν ἐντολή, εἶναι δυνατὸν νὰ 
ἐπιζητηθῆ. Ἑπομένως, ἐκεῖνο, ἀκρι- 
βῶς, τὸ ὁποῖο, κατ᾽ ἐντολήν, δὲν 
ἐπετράπη σ᾽ ἐμᾶς νὰ ἐπιζητοῦμε, 
δὲν κατέστη, κατὰ τύχη, θεμιτὸ 
νὰ [τὸ] ἐκζητοῦμε, διὰ τῆς προσευ- 
χῆς. Ἀλλά, ἐὰν προσέταξε ὁ Σω- 
τὴρ νὰ ἐπιζητοῦμε µόνον τὴν βα- 
σιλεία τοῦ Θεοῦ καὶ τὴν δικαιο- 
σύνη, αὐτήν, συνεπῶς, καὶ παρα- 
κίνησε νὰ ἐκζητοῦν, διὰ τῆς προ- 
σευχῆς, ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἐπιθυ- 
μοῦν τὰ θεῖα χαρίσματα. Ὥστε, ἐπι- 
κυρώνοντας τὴν Χάρι [ἀποφασίζον- 
τας νὰ δώσῃ τὰ χαρίσματα] ἐκεῖνα, 
τὰ ὁποῖα εἶναι δυνατόν, Φύσει, νὰ 
ἐπιζητηθοῦν διὰ τῆς προσευχῆς, 
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τὴν τῶν αἰτούντων γνώ- 
µην τῷ τοῦ παρεχομένου 
τὴν χάριν συνάψη θελήμα- 
τι, δι᾽ ἑνώσεως σχετικῆς 
ταντὸ ποιουμένην. [57.] Εἰ 
δὲ καὶ τὸν ἐφήμερον ἄρτον, 
ᾧ συγκρατεῖσθαι πέφυκεν 
ἡμῶν ἡ παροῦσα ζωὴ διὰ 
προσευχῆς αἰτεῖν κελευό- 
μεθα, μὴ παρέλθωμεν τοὺς 
ὅρους τῆς προσευχῆς, πολ- 
λὰς ἐτῶν περιόδους πλεο- 
νεκτικῶς περισκοποῦντες 
καὶ λάθωμεν ὄντες θνητοί, 
καὶ σκιᾶς δίκην τὴν ζωὴν 
παροδεύουσαν ἔχοντες: ἀλ- 
λὰ τὸν πρὸς ἡμέραν ἀπερι- 
μερίμνως διὰ τῆς προσευ- 
χῆς αἰτήσωμεν ἄρτον καὶ 
δείξωμεν, ὅτι φιλοσόφως 
κατὰ Χριστὸν μελέτην Θα- 
νάτου τὸν βίον ποιούμεθα, 
τῇ γνώμη φθάνοντες τὴν 
φύσιν, καί, πρὶν ἐπιστῆναι 
τὸν θάνατον, τῆς τῶν σωμα- 
τικῶν μερίμνης τὴν ψυχὴν 
ἀποτέμνοντες: ἵνα μὴ προ- 
σηλωθη τοῖς φθειρομένοις, 
ἀμείψασα πρὸς τὴν ὕλην 
τὴν χρῆσιν τῆς κατὰ φύσιν 
ἐφέσεως, καὶ μάθη πλεονε- 
ξίαν τῆς τῶν θείων ἀγαθῶν 
περιουσίας στερητικήν. [58.] 
Φύγωμεν οὖν ὅση δύναμις 











νὰ συνάψῃ τὴν γνώμη ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι ἐκζητοῦν, μὲ τὸ θέλημα Ἐκεί- 
νου, ὁ ὁποῖος παρέχει τὴν Χάρι, κά- 
νοντας [κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο τὴν 
γνώμη τῶν ἀνθρώπων καὶ τὸ θέλη- 
μα τοῦ Θεοῦ] ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ διὰ 
τῆς σχετικῆς ἑνώσεως [Θεοῦ καὶ ἀν- 
θρώπου]. 

57. Ἐάν, ὅμως, προτρεπώμεθα νὰ 
ζητοῦμε διὰ τῆς προσευχῆς καὶ τὸν 
ἐφήμερο ἄρτο, μὲ τὸν ὁποῖο εἶναι 
φυσικό, νὰ συντηρῆται ἡ παροῦσα 
ζωή µας, νὰ μὴν ξεπερνοῦμε τοὺς 
ὅρους τῆς προσευχῆς μεριμνώντας 
μὲ πλεονεξία [πρὸς ἐξασφάλισι αὖὐ- 
τοῦ τοῦ ἄρτου] γιὰ µεγάλες περιό- 
δους χρόνων καὶ [ἔτσι νὰ] μᾶς διαφύ- 
γη τῆς προσοχῆς, ὅτι εἴμαστε Ὀνητοὶ 
καί, ὅτι ἔχομε τὴν ζωὴ περαστική, 
ὅπως ἡ σκιά. Ἀλλά, ἀμέριμνα, ἂς 
ζητήσωμε, διὰ τῆς προσευχῆς, τὸν 
ἄρτο γιὰ τὴν ἡμέρα, [τὸν καθηµμε- 
οινὸ] καὶ [ἔτσι], ἂς ἀποδείξωμε, ὅτι 
κάνομε τὴν διάρκεια τῆς ζωῆς µας 
μελέτη θανάτου φιλοσοφώντας κα- 
τὰ Χριστὸν [καὶ προλαμβάνοντας 
μὲ τὴν γνώμη τὴν φύσι, ὥστε, καὶ 
πρὶν ἐπέλθη ὁ θάνατος, νὰ ἀποχω- 
ρίζωμε τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὴν μέριμνα 
τῶν σωματικῶν [ἀναγκῶν]: γιὰ νὰ 
μὴν προσηλωθῇ σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα 
φθείρονται, ἀφοῦ μεταβάλῃ πρὸς 
τὴν ὕλη τὴν χρῆσι τῆς κατὰ φύσιν 
ἐπιθυμίας καὶ μάθῃ τὴν πλεονεξία, 
[ἢ ὁποία εἶναι] στερητικὴ τῆς περιου- 
σίας τῶν θείων ἀγαθῶν. 

58. Νὰ ἀποφύγωμε, λοιπόν, ὅσο μπο- 
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τὴν φιλίαν τῆς ὕλης, καὶ 
τὴν αὐτῆς σχέσιν καθάπερ 
κονιορτὸν τῶν νοερῶν ὁμ- 
μάτων ἀπονιψώμεθα καὶ 
μόνοις ἀρκεσθῶμεν τοῖς 
συνιστῶσιν, ἀλλὰ μή τοῖς 
ἡδύνουσιν ἡμῶν τὴν παροῦ- 
σαν ζωήν. Καὶ ὑπὲρ αὐτῶν 
τὸν Θεόν, ὡς ἐδιδάχθημεν 
ἀξιώσωμεν, ἵνα δυνηθῶμεν 
ἀδούλωτον φυλάξαι τὴν 
ψυχήν, μηδενὶ τῶν ὁρωμέ- 
νων διὰ τὸ σῶμα παντελῶς 
κρατουμένην καὶ τοῦ ζῆν 
ἕνεκεν δειχθώμεν ἐσθίον- 
τες, ἀλλὰ μὴ τοῦ ἐσθίειν 
χάριν ζῶντες ἐλεγχθῶμεν. 
Τὸ μὲν γὰρ λογικῆς, τὸ δὲ 
τῆς ἀλόγου σαφῶς ἴδιον κα- 
θέστηκε φύσεως. [59.] Καὶ 
φύλακες ὤμεν τῆς προσευ- 
χῆς ἀκριβεῖς, δι αὐτῶν δει- 
κνύμενοι τῶν πραγμάτων, 
ὅτι μιᾶς καὶ μόνης ἀπρὶξ 
ἀντεχόμεθα, τῆς ἐν πνεύ- 
ματι ζωῆς, καὶ πρὸς τὴν αὖ- 
τῆς κτῆσιν τῆς παρούσης 
ζωῆς δηλονότι τὴν χρῆσιν 
ποιούμεθα, δι᾽ ἣν τοσοῦτον 
τὴν ταύτης στέργομεν χρῆ- 
σιν, ὅσον ἄρτῳ ταύτην μό- 
νῳ στηρίζειν μὴ παραιτεῖ- 
σθαι, καὶ τὴν αὐτῆς φυσικὴν 
εὐεξίαν φυλάττειν, ὅσον τὸ 











ροῦμε τὴν ἀγάπη τῆς ὕλης καὶ νὰ 
ἀποπλύνωμε τὴν σχέσι μ᾽ αὐτὴ 
[τὴν ἀγάπη τῆς ὕλης], ὅπως τὴν 
σκόνη ἀπὸ τοὺς νοεροὺς ὀφθαλ- 
μούς, καὶ νὰ ἀρκεσθοῦμε μόνο 
σ᾽ ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα συντηροῦν τὴν 
παροῦσα ζωή μας, ἀλλὰ ὄχι σ᾿ ἐκεῖ- 
να, τὰ ὁποῖα [τὴν] γεμίζουν μὲ ἡδο- 
νή. Καὶ νὰ παρακαλέσωμε τὸν Θεὸ 
γιὰ αὐτά, ὅπως διδαχθήκαμε, ὥστε 
νὰ μπορέσωμε νὰ φυλάξωμε ἀδού- 
λωτη τὴν ψυχή, γιὰ νὰ μὴν ἐξου- 
σιάζεται ἀπὸ κανένα ἀπὸ τὰ ὁρα- 
τὰ χάριν τοῦ σώματος καὶ νὰ φα- 
νοῦμε, ὅτι τρῶμε γιὰ νὰ ζοῦμε, ἀλ- 
λὰ νὰ μὴν ἐλεγχθοῦμε, ὅτι ζοῦμε 
γιὰ νὰ τρῶμε. Διότι τὸ μὲν [πρῶτο] 
συνιστᾶ, σαφῶς, χαρακτηριστικὸ 
τῆς λογικῆς φύσεως, τὸ δὲ [δεύτερο] 
τῆς ἀλόγου [φύσεως]. 

59, Καὶ νὰ εἴμαστε ἀκριβεῖς φύ- 
λακες τῆς προσευχῆς, ἀποδεπκνύ- 
οντας, διὰ μέσου τῶν ἰδίων τῶν 
πραγμάτων, ὅτι σταθερὰ διακρα- 
τούμεθα σὲ μία καὶ μόνη ζωή, στὴν 
πνευματηςὴ καί, [ὅτι], γιὰ τὴν ἀπό- 
κτησι αὐτῆς, χρησιμοποιοῦμε καὶ 
τὴν παροῦσα ζωή, πρὸς χάριν, 
δηλαδή, τῆς ὁποίας [τῆς πνευ- 
ματικῆς ζωῆς] ἐπιτρέπομε τόσο 
τὴν χρῆσι αὐτῆς [τῆς παρούσης 
ζωης], ὅσο νὰ μὴν παραιτηθοῦ- 
με νὰ ἐνισχύωμε αὐτὴ µόνο μὲ 
ἄρτο καὶ νὰ διαφυλάττωμε τὴν 
φυσική της εὐεξία [τόσο], ὅσο εἷ- 
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ἐφ᾽ ἡμῖν ἀδιάφθορον, οὐχ 
ἵνα ζῶμεν, ἀλλ᾽ ἵνα Θεῷ 
ζῶμεν”. ψυχῆς ἄγγελον τὸ 
σώμα καθιστῶντες λελο- 
γισμένον ταῖς ἀρεταῖς, καὶ 
ταύτην Θεοῦ κήρυκα ποι- 
οὔντες τῇ περὶ τὸ καλὸν πα- 
γιότητι πεποιωμένην: καὶ 
τοῦτον μιᾷ φυσικῶς ἡμέρα 
περικλείοντες τὸν ἄρτον, 
ὑπὲρ αὐτοῦ μὴ τολμῶντες 
εἰς δευτέραν ἡμέραν, διὰ 
τὸν δοτῆρα τῆς προσευχῆς 
ἐπεκτεῖναι τὴν δέησιν. [60.] 
Οὕτω γὰρ ἂν πραγματικῶς 
κατὰ τὴν δύναμιν τῆς προ- 
σευχῆς ἑαυτοὺς διαθέντες 
δυνηθείηµεν καὶ τοῖς λει- 
πομένοις καθαρῶς προσβῆ- 
ναι ῥητοῖς, φάσκοντες: «Καὶ 
ἄφες ἡμῖν τὰ ὀφειλήματα 
ἡμῶν, ὡς καὶ ἡμεῖς ἀφίεμεν 
τοῖς ὀφειλέταις ἡμῶν». Ὁ 
κατὰ τὴν πρώτην τῆς τοῦ 
προλαβόντος ῥητοῦ θεωρί- 
ας ἐπιβολήν, κατὰ τὸν αἰῶ- 
να τοῦτον, οὗ σύμβολον εἷ- 
ναι τὸ σήμερον ἔφαμεν, τὸν 
ἄφθαρτον ἄρτον τῆς σοφί- 
ας, οὗ κατ᾽ ἀρχὰς διετείχι- 
σεν ἡμᾶς ἡ παράβασις, διὰ 
προσευχῆς ἐπιζητῶν, ἅτε 
δὴ μίαν ἡδονὴν ἐπιστάμε- 
νος τὴν τῶν θείων ἐπιτυχί- 








ναι δυνατὸν ἀπὸ ἐμᾶς, ὄχι γιὰ νὰ 
ζοῦμε [μόνο βιολογικὰ] ἀλλὰ γιὰ νὰ 
ζοῦμε κατὰ Θεόν: καθιστώντας τὸ 
σῶμα ἄγγελο τῆς ψυχῆς μετρημένο 
[ἐμπλουτισμένο] μὲ τὶς ἀρετὲς καὶ 
αὐτὴ [τὴν ψυχὴ] κάνοντάς [την] κή- 
ρυκα τοῦ Θεοῦ, καθὼς ἔχει λάβει 
ποιότητα ἀπὸ τὴν σταθερότητα [ἔχει 
στερεωθη], ὅσον ἀφορᾶ τὸ καλό: καὶ 
αὐτὸν τὸν ἄρτο περιορίζοντάς [τον 
προσευχητικά], φυσικά, [μόνο] σὲ μία 
ἡμέρα, χωρὶς νὰ τολμᾶμε νὰ ἐπε- 
κτείνωμε τὴν παράκλησι [γιὰ ἄρτο] 
σὲ δεύτερη ἡμέρα [χάριν σεβασμοῦ 
καὶ ὑπακοῆς] σ᾽ Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος πα- 
ρέδωσε τὴν προσευχή. 

60. Ἔτσι, λοιπόν, ἐὰν διαθέσωμε 
τοὺς ἑαυτούς μας [ἐὰν τοποθετη- 
θοῦμε] ἀληθινὰ σύμφωνα μὲ τὸ νό- 
ημα τῆς προσευχῆς θὰ μπορέσω- 
µε νὰ προχωρήσωμε ὄντως καὶ στὰ 
ὑπόλοιπα λόγια [τῆς προσευχῆς] 
λέγοντας: «Καὶ ἄφες ἡμῖν τὰ ὀφει- 
λήματα ἡμῶν, ὡς καὶ ἡμεῖς ἀφίε- 
μεν τοῖς ὀφειλέταις ἡμῶν». Σύμφω- 
να μὲ τὴν πρώτη ἄποψι τῆς μελέ- 
της τοῦ προηγουμένου χωρίου, λέ- 
γαμε, ὅσον ἀφορᾶ τὸν αἰῶνα τοῦτο, 
[τὴν παροῦσα ζωή], σύμβολο τοῦ 
ὁποίου εἶναι τὸ «σήμερον», [ὅτι] ἐκεῖ- 
νος, ὁ ὁποῖος ἐπιζητᾶ, διὰ τῆς προσευ- 
χῆς, τὸν ἄφθαρτο ἄρτο τῆς σοφίας, 
ἀπὸ τὸν ὁποῖο ἀρχικὰ μᾶς ἀπέκλει- 
σε ἡ παράβασι [τῆς ἐντολῆς τοῦ Θε- 
ου], δεδομένου μάλιστα, ὅτι [μόνο] 
μιὰ ἡδονὴ ἀναγνωρίζει, τὴν ἐπιτυχία, 
[δηλαδή, τῶν θείων [χαρισμάτων], 
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αν, ἧς δοτὴρ μὲν κατά φύσιν 
ἐστὶν ὁ Θεός, φύλαξ δὲ κα- 
τὰ θέλησιν ἡ τοῦ λαβόντος 
προαίρεσις: καὶ μίαν ὀδύ- 
νην εἰδώς, τὴν τούτων ἀπο- 
τυχίαν, ἧς ὑποβολεὺς μέν 
ἐστιν ὁ διάβολος, αὐτουργὸς 
δὲ πᾶς ὁ τῶν θείων δι’ ἆτο- 
νίαν γνώμης ἀποκναιόμε- 
νος, μὴ φυλάττων τὸ τίμιον 
γνώμης διαθέσει στεργό- 
μενον, πρὸς οὐδὲν ἔχων τῶν 
ὁρωμένων ῥέπουσαν τὸ σύ- 
νολον τὴν προαίρεσιν καὶ 
διὰ τοῦτο τοῖς σωματικῶς 
αὐτῷ συμβαίνουσι λυπη- 
ροῖς οὐχ ὑπαγόμενος, οὗ- 
τος ὡς ἀληθῶς ἀφίησι τοῖς 
εἰς αὐτὸν ἁμαρτάνουσιν: 
ὅτι μηδὲ τὸ κατ᾽ ἔφεσιν αὐ- 
τῷ σπουδαζόμενον δύναταί 
τις τὸ παράπαν χειροῦσθαι 
καλόν, ἀνάλωτον κατὰ φύ- 
σιν ὑπάρχειν πεπιστευμέ- 
νον: καὶ τῷ Θεῷ καθίστησιν 
ἑαυτὸν ἀρετῆς ἐξομπλά- 
ριον, εἰ καὶ τοῦτο θέμις εἰ- 
πεῖν, πρὸς μίμησιν ἑαυτοῦ 
τὸν ἀμίμητον ἐλθεῖν ἐγκε- 
λευόμενος, λέγων: Ἄφες 
ἡμιν τἆ ὀφειλήματα ἡμῶν, 
ὥς καὶ ἡμεῖς ἀφίεμεν τοῖς 
ὀφειλέταις ἡμῶν: καὶ οἷος 
αὐτὸς γέγονε τοῖς πέλας, 











τῆς ὁποίας εἶναι μὲν χορηγός, κατὰ 
φύσιν, ὁ Θεός, ἀλλὰ φύλακας [εἷ- 
ναι], ἡ προαίρεσι ἐκείνου, σύμφωνα 
μὲ τὴν θέλησι, τοῦ ὁποίου [τὰ] ἔλα- 
βε: καὶ μία ὀδύνη γνωρίζει, τὴν ἀπο- 
τυχία, ἐν σχέσει πρὸς αὐτὰ [τὰ θεῖα 
χαρίσματα], τῆς ὁποίας εἰσηγητὴς 
εἶναι μὲν ὁ διάβολος, ἀλλὰ αὐτουρ- 
γὸς [εἶναι] ὁ καθένας, ὁ ὁποῖος ἆπο- 
κόπτεται ἀπὸ τὰ θεῖα [χαρίσματα], 
ἐξ αἰτίας τῆς χαλαρώσεως τῆς γνώ- 
μης, μὴ Φυλάσσοντας τὸ πολύτιμον 
[θεῖο χάρισμα] μὲ σφοδρὴ ἀγαπητι- 
κὴ διάθεσι τῆς γνώμης: αὐτὸς [ἐπί- 
σης] δὲν ἔχει στραμμένη τὴν προαί- 
ρεσί του σὲ κανένα, ἐντελῶς, ἀπό 
τὰ ὁρώμενα [ὑλικὰ] καὶ γι αὐτὸ δὲν 
δεσμεύεται σὲ ὅσα δυσάρεστα, σω- 
ματικῶς, τοῦ συμβαίνουν [καὶ] συγ- 
χωρεῖ, ἀληθινά, ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
ἁμαρτάνουν σ᾽ αὐτόν: διότι καὶ κα- 
νεὶς δὲν μπορεῖ νὰ τοῦ ἀφαιρέσῃ κα- 
θόλου τὸ καλὸ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο μὲ 
πόθο ἐπιδιώκεται ἀπ᾽ αὐτόν, διότι 
εἶναι ἀποδεδειγμένο, ὅτι ἐκ φύσεως 
[τὸ καλὸ] εἶναι ἀναφαίρετο. Ἐπίσης, 
καθιστᾶ τὸν ἑαυτό του ὑπόδειγμα 
ἀρετῆς στὸν Θεό, ἐὰν [εἶναι] θεμιτὸ 
νὰ [τὸ] ποῦμε αὐτό, προτρέποντας 
τὸν Ἀμίμητο [Θεό] νὰ ἔρθῃ σὲ μί- 
μησι τοῦ ἰδίου [ἐκείνου], λέγοντας: 
«Ἄφες ἡμῖν τὰ ὀφειλήματα ἡμῶν, 
ὡς καὶ ἡμεῖς ἀφίεμεν τοῖς ὀφειλέ- 
ταις ἡμῶν»: παρακαλώντας, [δηλα- 
δή], τὸν Θεὸ νὰ φέρεται, ὅπως αὐ- 
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γενέσθαι παρακαλῶν τὸν 
Θεόν. [5:.] Εἰ γὰρ ὡς αὐτὸς 
ἀφῆκε τὰ ὀφειλήματα τοῖς 
εἰς αὐτὸν ἡμαρτηκόσι, βού- 
λεται καὶ αὐτῷ ἀφεθῆναι 
παρὰ Θεοῦ, δηλονότι ὧς 
περ ὁ Θεὸς ἀπαθῶς ἀφίη- 
σιν οἷς ἀφίησιν, οὕτω καὶ 
αὐτὸς ἀπαθὴς ἐπὶ τοῖς συµ- 
βαίνουσι διαμένων, ἀφίησι 
τοῖς πλημμελήσασι μὴ συγ- 
χωρῶν μνήμη τινὶ τῶν φθα- 
σάντων λυπηρῶν τυποῦ- 
σθαι τὸν νοῦν, ἵνα μὴ τέ- 
νων τῇ γνώμη τὴν φύσιν 
ἐλέγχηται, πρός τινα τῶν 
ἀνθρώπων διεστηκώς, ἄν- 
θρωπος ὤν. [62.] Οὕτω γὰρ 
ἂν ἑνωθείσης τῆς γνώμης 
τῷ λόγῳ τῆς φύσεως, ἡ τοῦ 
Θεοῦ πρὸς τὴν φύσιν κα- 
ταλλαγὴ γίνεσθαι πέφυκεν: 
ὅτι μήτε δυνατὸν ἑτέρως 
κατὰ τὴν γνώμην πρὸς ἕαυ- 
τὴν στασιάζουσαν τὴν φύ- 
σιν, τὴν θείαν καὶ ἀνεκλά- 
λητον ὑποδέξασθαι συγκα- 
τάβασιν. Καὶ τυχὸν διὰ τοῦ- 
το πρότερον ἡμᾶς βούλε- 
ται τὰς πρὸς ἀλλήλους ποι- 
εἶσθαι καταλλαγὰς ὁ Θεός, 
οὐχ ἵνα παρ᾽ ἡμῶν μάθῃ κα- 
ταλλάττεσθαι τοῖς ἅμαρ- 
τάνουσι, καὶ τῶν πολλῶν 








τὸς ὁ ἴδιος φέρεται στοὺς συνανθρώ- 
πους [του]. 

61. Καὶ [εὔχεται] μακάρι, ὅπως [αὖ- 
τὸς] χαρίζει συνήθως τὰ χρέη σ᾽ ἐκεί- 
νους, οἱ ὁποῖοι ἁμαρτάνουν σ᾽ αὐ- 
τόν, [κατὰ τὸν ἴδιο τὸν τρόπο] θέλει 
νὰ χαρισθοῦν ἀπὸ τὸν Θεὸ καὶ σ᾽ αὐ- 
τὸν [τὰ δικά του χρέη], δηλαδή, ὅπως 
ἀκριβῶς ἐκείνους, τοὺς ὁποίους συγ- 
χωρεῖ ὁ Θεός, [τοὺς] συγχωρεῖ ἀπα- 
θῶς, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ αὐ- 
τός, παραμένοντας ἀπαθής, σὲ ὅσα 
συμβαίνουν, συγχωρεῖ ἐκείνους, 
ποὺ ἔσφαλαν, χωρὶς νὰ ἐπιτρέπῃ 
ὁ νοῦς [του] νὰ ἐντυπώνῃ κάποιο 
ἀπὸ τὰ δυσάρεστα, τὰ ὁποῖα µετε- 
φέρθησαν [σ᾽ αὐτὸν] διὰ τῆς μνή- 
μης, γιὰ νὰ μὴν ἐλέγχεται ὁ ἴδιος, 
ὅτι διαχωρίζει τὴν φύσι μὲ τὴν γνώ- 
μη, ἐπειδὴ ἔχει χωρισθῆ μὲ κάποι- 
Ον ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους, ἐνῶ εἶναι 
ἄνθρωπος [καὶ ἔχει κι αὐτὸς τὴν ἴδια 
φύσι]. 

62. Διότι, κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, 
ὅταν θὰ ἑνωθῇ ἡ γνώμη μὲ τὸν λό- 
γο τῆς φύσεως, γίνεται φυσικῶς ἡ 
καταλλαγὴ τοῦ Θεοῦ μὲ τὴν φύσι: 
διότι δὲν [εἶναι] δυνατὸν διαφορε- 
τικὰ νὰ δεχθῇ ἡ φύσι τὴν θεία καὶ 
ἀνεκλάλητη συγκατάβασι, ἐὰν στα- 
σιάζη, ὡς πρὸς τὴν γνώμη, ἐναντί- 
ον τοῦ ἑαυτοῦ της. Καὶ ἴσως γι’ αὖὐ- 
τὸ ὁ Θεὸς θέλει νὰ συμφιλιωνώ- 
μεθα, προηγουμένως, μεταξύ µας, 
ὄχι [βέβαια], γιὰ νὰ μάθῃ ἀπὸ ἐμᾶς 
νὰ συμφιλιώνεται μ᾽ ἐκείνους, οἱ 
ὁποῖοι ἁμαρτάνουν καὶ νὰ χαρίζῃ 





642 


10 


16 


20 


25 


30 


ΕΙΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗΝ ΤΟΥ ΠΑΤΕΡ ΗΜΩΝ 


συγχωρεῖν, καὶ φοβερῶν 
ἐγκλημάτων τὴν ἔκτισιν, 
ἀλλ᾽ ἵνα ἡμᾶς καθάρη πα- 
θῶν, καὶ δείξη συμβαίνου- 
σαν τῇ σχέσει τῆς χάριτος 
τὴν τῶν συγχωρουμένων 
διάθεσιν. Σαφῶς δὲ καθέ- 
στηκε δῆλον, ὅτι τῆς γνώ- 
µης ἑνωθείσης τῷ λόγῳ τὴς 
φύσεως ἀστασίαστος ἔσται 
πρὸς τὸν Θεὸν ἡ τῶν τοῦτο 
κατωρθωκότων προαίρεσις. 
[63.] Εἴπερ οὐδὲν πέφυκεν 
ἐνθεωρεῖσθαι παράλογον 
τῷ λόγῳ τῆς φύσεως, ὃς καὶ 
νόμος ἐστὶ φυσικός τε καὶ 
θεῖος, ὅταν καθ᾽ ἑαυτὸν ἑνερ- 
γουμένην λάβη τῆς γνώμης 
τὴν κίνησιν. Εἰ δὲ παράλο- 
γον οὐδέν ἐστιν ἐν τῷ λό- 
γῳ τῆς φύσεως, εἰκότως ἡ 
γνώμη κατὰ τὸν λόγον κι- 
νουμένη τῆς φύσεως, συμ- 
βαίνουσαν ἕξει διὰ πάντων 
τῷ Θεῷ τὴν ἐνέργειαν, ἥτις 
ἔστι διάθεσις ἔμπρακτος, 
τῇ χάριτι τοῦ φύσει καλοῦ 
πρὸς ἀρετῆς γένεσιν πεποι- 
ὠμένη. [64.] Οὕτω μὲν οὖν 
ὁ τὸν γνωστικὸν ἄρτον αἰ- 
τῶν διάκειται προσευχόμε- 
νος, μεθ’ ὃν κἀκεῖνος, ὁ μό- 
νον τὸν ἐφήμερον ἄρτον ἔπι- 
ζητῶν διὰ τὴν βίαν τῆς φύ- 





τὴν τιμωρία γιὰ τὰ πολλὰ καὶ φο- 
βερὰ ἐγκλήματα, ἀλλά, γιὰ νὰ μᾶς 
καθαρίσῃ ἀπὸ τὰ πάθη καὶ νὰ ἀπο- 
δείξῃ, ὅτι ἡ διάθεσι ἐκείνων οἱ ὁποῖ- 
οι συγχωροῦνται εἶναι συμβατή, ὡς 
πρὸς τὴν σχέσι, μὲ τὴν Χάρι. Ἐξάλ- 
λου κατέστη σαφῶς φανερό, ὅτι, 
ὅταν ἢ γνώμη ἑνωθῆ μὲ τὸν λόγο 
τῆς φύσεως, ἢ προαίρεσι ἐκείνων, οἱ 
ὁποῖοι ἔχουν κατορθώσει αὐτὸ [δη- 
λαδὴ τὴν ἕνωσι τῆς γνώμης μὲ τὸν 
λόγο τῆς φύσεως], θὰ εἶναι ἀστασί- 
αστη [ὑπάκουη] ἔναντι τοῦ Θεοῦ. 

63. Ἐπειδή, βέβαια, τίποτε ἐκ φύσεως 
δὲν παρατηρεῖται παράλογο στὸν 
λόγο τῆς φύσεως, ὁ ὁποῖος εἶναι νό- 
μος καὶ φυσικὸς καὶ θεῖος, ὅταν εὑρί- 
σκῃ τὴν κίνησι τῆς γνώμης νὰ ἔνερ- 
γῆται σύμφωνα μὲ τὸν ἴδιο [τὸν λό- 
γο τῆς φύσεως]. Ἐὰν δέ, δὲν ὑπάρχῃ 
τίποτα παράλογο στὸν λόγο τῆς φύ- 
σεως, εὔλογα ἢ γνώμη, ὅταν κινή- 
ται, σύμφωνα μὲ τὸν λόγο τῆς φύσε- 
ως, θὰ ἔχῃ σύμφωνη μὲ τὸν Θεό τὴν 
ἐνέργεια, ἢ ὁποία εἶναι ἡ ἔμπρακτη 
διάθεσι, ποὺ ἔχει λάβει ποιότητα 
ἀπὸ τὴν Χάρι τοῦ φύσει Καλοῦ [τοῦ 
Θεοῦ] γιὰ τὴν γέννησι τῆς ἀρετῆς. 

64. Κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο, λοι- 
πόν, ὁ μὲν [ἕνας] προσεύχεται ζη- 
τώντας τὸν γνωστικὸ ἄρτο [τῆς 
γνώσεως τοῦ Θεοῦ], μετὰ ἀπ᾽ αὐ- 
τόν [δὲ] καὶ ἐκεῖνος, ὁ ὁποῖος ἐπι- 
ζητεῖ μόνο τὸν ἐφή µερο ἄρτο, ἐξ 
αἰτίας τῆς ἀνάγκης τῆς φύσεως, 
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σεως, κατὰ τὸν αὐτὸν δια- 
τεθήσεται τρόπον, ἀφεὶς 
τοῖς ὀφειλέταις τὰ ὀφειλή- 
ματα, οἷα δὴ γνοὺς ὅτι κα- 
τἆ φύσιν ὑπάρχει θνητός, 
καὶ λοιπὸν καθ᾽ ἑκάστην 
ἡμέραν διὰ τὴν ἀδηλίαν τὸ 
φύσει πεφυκὸς ἐκδεχόμε- 
νος, προλαμβάνει τὴν φύσιν 
κατὰ τὴν γνώμην, αὐθαί- 
ρετος νεκρὸς πρὸς τὸν κό- 
σμον γινόμενος, κατὰ τὸ φά- 
σκον λόγιον: ὅτι ἕνεκά σου 
θανατούμεθα ὅλην τὴν ἡμέ- 
ραν, ἐλογίσθημεν ὡς πρό- 
βατα σφαγῆς' καὶ διὰ τοῦ- 
το σπενδόµενος ἅπασιν, ἵνα 
μηδὲν ἑαυτῷ συνεπικομίζη- 
ται γνώρισμα τῆς μοχθηρί- 
ας τοῦ νῦν αἰῶνος, πρὸς τὴν 
ἀγήρω ζωὴν μεθιστάμενος 
καὶ λάβη παρὰ τοῦ κριτοῦ 
τοῦ Σωτῆρος τῶν ὅλων, ὧν 
ἐνταῦθα προκέχρηκε τὴν 
ἴσην ἀντίδοσιν. Ἀναγκαία 
γὰρ ἀμφοτέροις πρὸς τὴν 
σφῶν αὐτῶν λυσιτέλειαν 
καθέστηκεν ἡ καθαρὰ πρὸς 
τοὺς λελυπηκότας διάθε- 
σις. Πάντων μὲν ἕνεκεν, οὐχ 
ἥνικα [νεςίε: ἥκιστα]- δὲ διὰ 
τῶν λειπομένων ῥητῶν τὴν 
δύναμιν, τοῦτον ἔχουσαν 
τὸν τρόπον. «Καὶ μὴ εἰσε- 














κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο, [ὅπως ὁ πρῶ- 
τος], θὰ διατεθῇ προσευχόμενος, 
συγχωρώντας τὰ χρέη στοὺς ὀφει- 
λέτες, ἐπειδὴ πράγματι, ἐγνώρισε, 
ὅτι κατ᾽ ἀλήθειαν εἶναι ἐκ φύσεως 
θνητός: καὶ ἑπομένως, προλαμβάνει 
μὲ τὴν γνώμη τὴν φύσι, ἀναμένον- 
τας, λόγῳ τῆς [χρονικῆς του] ἀπρο- 
σδιοριστίας, καθημερινά, τὸ φυσικὸ 
γεγονὸς [τὸν θάνατο] μὲ τὸ νὰ γίνῃ 
αὐτοπροαίρετος [ἑκουσίως] νεκρὸς 
ἐν σχέσει πρὸς τὸν κόσμο [πεθαίνει 
πρὶν πεθάνει σύμφωνα μὲ τὸ [ψαλ- 
μικὸ] ρητό, τὸ ὁποῖο λέγει: «ὅτι χά- 
ριν Σοῦ θανατωνόµεθα ὅλη τὴν 
ἡμέρα, θεωρηθήκαμε σὰν πρόβα- 
τα ὁδηγούμενα στὴν σφαγή». Καὶ 
γι αὐτὸ εἰρηνεύει μὲ ὅλους, ὥστε 
νὰ μὴν μεταφέρῃ μαζίτου κανένα 
γνώρισμα τῆς μοχθηρίας τοῦ πα- 
ρόντος αἰῶνος, ὅταν μετασταθῇ 
στὴν ἄφθαρτη ζωὴ καὶ λάβῃ ἀπὸ 
τὸν Κριτὴ καὶ Σωτῆρα τῶν ὅλων 
τὴν ἴση ἀνταπόδοσι ἔναντι ἐκεί- 
νων, τὰ ὁποῖα νωρίτερα, [στὴν ἐφή- 
µέρη ζωή του], ἔχει κάνει. Εἶναι, λοι- 
πόν, ἀναγκαία καὶ στοὺς δύο γιὰ τὴν 
δυκή τους ὠφέλεια ἡ καθαρὴ διάθε- 
σι ἀπέναντι σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
τοὺς ἔχουν λυπήσει. Γιὰ πολλοὺς 
λόγους [εἶναι ἀναγκαία ἡ καθαρὴ 
διάθεσι], ἀλλὰ ὄχι λιγώτερο γιὰ τὴν 
σημασία τῶν ὑπολοίπων λόγων [αὐ- 
τῆς τῆς προσευχης], ἢ ὁποία ἔχει αὐ- 
τὴ τὴν ἔκφρασι «Καὶ μὴ εἰσενέγκῃς 
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νέγκης ἡμᾶς εἰς πειρασμόν, 
ἀλλὰ ῥῦσαι ἡμᾶς ἀπὸ τοῦ 
πονηροῦ»΄. [65.] Δηλοῖ γὰρ 
ἐν τούτοις ὁ λόγος, ὡς ὁ μὴ 
συγχωρήσας τελείως τοῖς 
πταίουσι, καὶ καθαρὰν λύ- 
πης παραστήσας τῷ Θεῷ 
τὴν καρδίαν, λελαμπρυσμέ- 
νην τῷ φωτὶ τῆς πρὸς τὸν 
πέλας καταλλαγῆς, τῆς τῶν 
ηὐγμένων καλῶν ἀποτεύ- 
ἕεται χάριτος: καὶ τῷ πει- 
ρασμῷ καὶ τῷ πονηρῷ κατὰ 
δικαίαν ἐκδοθήσεται κρί- 
σιν: ἵνα μάθη καθαίρεσθαι 
πλημμελῶν, τὰς κατ ἄλλων 
ἑαυτοῦ μομφὰς ἀφαιρού- 
μενος. [66.] Πειρασμὸν δὲ 
λέγει νῦν τὸν τῆς ἁμαρτίας 
νόμον, ὃν οὐκ ἔχων ὁ πρῶ- 
τος ἄνθρωπος: ἦλθεν εἰς γέ- 
νεσιν: πονηρὸν δέ, τὸν τοῦ- 
τον ἐμφύραντα τῇ φύσει τῶν 
ἀνθρώπων διάβολον, καὶ 
πείσαντα δι ἀπάτης τὸν ἄν- 
Όρωπον ἀπὸ τοῦ συγκεχω- 
ρημένου πρὸς τὸ κεκωλυμέ- 
νον τῆς ψυχῆς μετενέγκαι 
[τεσἰε: μετενεγκεῖν] τὴν ἔφε- 
σιν, καὶ πρὸς τὴν τῆς θείας 
ἐντολῆς τραπῆναι παράβα- 
σιν, ἧς ἔργον γέγονεν ἡ τῆς 
δοθείσης κατὰ χάριν ἀφθαρ- 
σίας ἀπόθεσις. [67.] Ἢ πά- 


ἡμᾶς εἰς πειρασμόν, ἀλλὰ ῥῦσαι 
ἡμᾶς ἀπὸ τοῦ πονηροῦ». 

65. Ὁ Λόγος, λοιπόν, δηλώνει μ᾽ αὖ- 
τὰ [τὰ λόγια τῆς προσευχῆς], ὅτι 
αὐτός, ὁ ὁποῖος δὲν συγχώρησε 
ἐντελῶς ἐκείνους, ποὺ [τοῦ] ἔφται- 
ἔαν καὶ [δὲν] παρουσίασε ἐνώπιον 
τοῦ Θεοῦ τὴν καρδία [του] καθαρὴ 
ἀπὸ λύπη, ἀπαστράπτουσα ἀπὸ τὸ 
φῶς τῆς συμφιλιώσεως μὲ τὸν πλη- 
σίον, δὲν θὰ ἀξιωθῇ τῆς Χάριτος 
τῶν καλῶν, γιὰ τὰ ὁποῖα ἔχει προ- 
σευχηθῆ: καὶ θὰ παραδοθῃ, κατὰ 
δικαία κρίσι, στὸν πειρασμὸ καὶ 
στὸν πονηρό: γιὰ νὰ διδαχθῇ νὰ 
καθαρίζεται [μὲ τὶς δοκιμασίες], 
ὅταν ἁμαρτάνῃ, ἀφαιρώντας ἀπὸ 
τὴν ψυχή του τὶς κατηγορίες, [ποὺ 
ἔχει κάνει] ἐναντίον τῶν ἄλλων. 
66. Πειρασμὸ δὲ λέγει τώρα, τὸν 
νόμο τῆς ἁμαρτίας, τὸν ὁποῖο ὁ 
πρῶτος ἄνθρωπος δὲν εἶχε: [ἐκ 
τῶν ὑστέρων] γεννήθηκε. Καὶ πο- 
νηρὸ [λέγει] τὸν διάβολο, ὁ ὁποῖ- 
ος ἀνέμειξε αὐτὸν [τὸν νόμο τῆς 
ἁμαρτίας] στὴν φύσι τῶν ἀνθρώ- 
πων καὶ ἔπεισε μὲ ἀπάτη τὸν ἄν- 
θρωπο νὰ μεταφέρῃ τὴν ἔφεσι τῆς 
ψυχῆς [του] ἀπὸ τὸ ἐπιτρεπόμενο 
πρὸς τὸ ἀπαγορευμένο καὶ νὰ τρα- 
πῇ πρὸς τὴν παράβασι τῆς θείας 
ἐντολῆς, ἀποτέλεσμα, τῆς ὁποίας 
[παραβάσεως] ἦταν ἡ ἀκύρωσι τῆς 
κατὰ Χάριν ἀφθαρσίας, ἡ ὁποία 
[τοῦ] δόθηκε [ἀπὸ τὸν Θεό]. 
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λιν πειρασμὸν μέν, φησὶ τὴν 
τῆς ψυχῆς ἑκούσιον πρὸς τὰ 
πάθη τῆς σαρκὸς διάθεσιν: 
πονηρὸν δέ, τὸν κατ ἐνέρ- 
γειαν συμπληρωτικὸν τῆς 
ἐμπαθοῦς διαθέσεως τρό- 
πον: ὧν οὐδενὸς ὁ δίκαιος 
ἐξαιρεῖται κριτής, τὸν μὴ 
τοῖς ὀφειλέταις ἀφιέντα τὰ 
ὀφειλήματα: κἂν τοῦτο ψι- 
λῶς διὰ τῆς προσευχῆς ἐξαι- 
τεῖται. [68.] Ἀλλὰ καὶ τῷ 
νόμῳ τῆς ἁμαρτίας συγχω- 
ρει μολύνεσθαι τὸν τοιοῦ- 
τον, καὶ ὑπὸ τοῦ πονηροῦ 
κυριεύεσθαι τὸν σκληρὸν 
καὶ ἀπότομον τὴν γνώμην 
ἐγκαταλιμπάνει: οἷα δὴ τὰ 
πάθη τῆς ἀτιμίας"5, ὧν σπο- 
ρεύς ἐστιν ὁ διάβολος, προ- 
τετιµηκότα τῆς φύσεως, ἧς 
ἐστι δημιουργὸς ὁ Θεός. Καὶ 
μὴν καὶ πρὸς τὰ πάθη τῆς 
σαρκὸς ἑκουσίως συνδιατι- 
θέμενον οὐ κωλύει, καὶ τοῦ 
κατ᾽ ἐνέργειαν συμπληρῶ- 
τικοῦ τρόπου, τῆς κατ᾽ αὖ- 
τὰ διαθέσεως οὐ λυτροῦται, 
ὅτι παθῶν ἀνυποστάτων ἥτ- 
τονα τὴν φύσιν ἡγησάμε- 
νος, τῇ περὶ ταῦτα σπουδή, 
τὸν ταύτης λόγον ἠγνόησε, 
καθ᾽ ὃν ἔδει κινηθέντα γνῶ- 
ναι, τίς μὲν φύσεως νόμος, 








67. Ἢ πάλι λέγει πειρασμὸ μὲν τὴν 
ἑκούσιο διάθεσι τῆς ψυχῆς πρὸς τὰ 
πάθη τῆς σαρκός: πονηρὸ δὲ [λέγει] 
τὸν τρόπο, ὁ ὁποῖος ὁλοκληρώνει ἐμ- 
πράκτως τὴν ἐμπαθῆ διάθεσι τῆς 
ψυχῆς. Ἀπὸ κανέναν ἀπ᾽ αὐτοὺς 
[τὸν πειρασμὸ καὶ τὸν πονηρὸ] δὲν 
ἀπαλλάσσει ὁ δίκαιος Κριτὴς ἐκεῖ- 
νον, ὁ ὁποῖος δὲν συγχώρησε τὰ χρέη 
σ᾽ ἐκείνους, ποὺ [τοῦ] ὀφείλουν: ἀκό- 
μα κι ἄν, διὰ τῆς προσευχῆς, [τὸ] πα- 
ρακαλεῖ αὐτὸ ἐπιφανειακὰ [χωρὶς 
αἴσθησι καρδίας]. 

68. Ἀλλὰ ἐπιτρέπει [ὁ Θεὸς] νὰ μο- 
λύνεται αὐτός, [ὁ ὁποῖος δὲν συγ- 
χωρεῖ καὶ ἀπὸ τὸν νόμο τῆς ἁμαρ- 
τίας καὶ [τὸν] ἐγκαταλείπει τὸν σκλη- 
ρὸ καὶ ἄκαμπτο, ὡς πρὸς τὴν γνώ- 
μη, νὰ κυριεύεται ἀπὸ τὸν πονη- 
ρό: καὶ πράγματι νὰ προτιμᾷ αὐτὰ 
τὰ πάθη τῆς ἀτιμίας, τῶν ὁποίων 
σπορέας εἶναι ὁ διάβολος, ἔναντι 
τῆς Φύσεως [τῆς φυσικῆς ὁδοῦ], τῆς 
ὁποίας δημιουργὸς εἶναι ὁ Θεός. 
Μάλιστα, ἀκόμη, δὲν [τὸν] ἐμποδί- 
ζει [ὁ Κύριος] νὰ συγκατατίθεται 
ἑκουσίως πρὸς τὰ πάθη τῆς σαρ- 
κὸς καὶ δὲν [τὸν λυτρώνει] ἀπὸ τὸν 
τρόπο, ὁ ὁποῖος συμπληρώνει ἐμ- 
πράκτως τὴν σχετικὴ μ᾽ αὐτὰ διά- 
θεσι, διότι, ἐπειδὴ θεώρησε τὴν Φύ- 
σι κατώτερη ἀπὸ τὰ ἀνυπόστατα 
πάθη, ἐξ αἰτίας τοῦ ἐνδιαφέροντός 
του γι΄ αὐτά, ἀγνόησε τὸν λόγο αὐ- 
τῆς [τῆς Φύσεως], σύμφωνα μὲ τὸν 
ὁποῖο ἔπρεπε νὰ κινηθῇ νὰ μάθῃ, 
ποιὸς [εἶναι] μὲν ὁ νόμος τῆς φύσεως, 
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τίς δὲ παθῶν ἢ καθ᾽ αἵρε- 
σιν γνωμικῶς, ἀλλ᾽ οὐ φυ- 
σικῶς ἐπισυμβαίνουσα κα- 
τέστη τυραννίς. Καὶ τὸν μὲν 
περιποιήσασθαι, ταῖς φυσι- 
καῖὶς συντηρούμενον ἐνερ- 
γείαις, τὴν δὲ τῆς γνώμης 
ἀπελάσαι μακράν, καὶ τῷ 
λόγῳ διατηρῆσαι τὴν φύσιν, 
ἀφ᾽ ἑαυτῆς ἑστῶσαν καθα- 
ρὰν καὶ ἀμώμητον. Άμω- 
μον, χωρὶς μίσους καὶ δια- 
στάσεως καὶ τῇ φύσει πάλιν 
καταστῆσαι τὴν γνώμην συ- 
νέμπορον, μηδὲν παντελῶς 
ἐπιφερομένην, ὧν ὁ τῆς φύ- 
σεως οὐκ ἐπιδίδωσι λόγος. 
Καὶ διὰ τοῦτο μίσος ἅπαν, 
καὶ πᾶσαν τοῦ κατὰ φύσιν 
συγγενοῦς ἀποστῆσαι διά- 
στασιν, ἵνα ταύτην λέγων 
τὴν προσευχὴν εἰσακούη- 
ται, καὶ διπλῆν ἀνθ᾽ ἁπλῆς 
παρὰ τοῦ Θεοῦ δέχηται χά- 
ριν, τήν τε τῶν φθασάντων 
πλημμελημάτων συγχώ- 
ρησιν, καὶ τὴν ἐπὶ τοῖς μέλ- 
λονσι σκέπην καὶ λύτρω- 
σιν: εἴς τε πειρασμὸν ἐλθεῖν 
μὴ συγχωρούμενος, καὶ τῷ 
πονηρῷ δουλωθῆναι μὴ ἀφι- 
ἔμενος, ὑπὲρ ἑνός, τοῦ τοῖς 
πέλας ἑτοίμως ἀφιέναι τὰ 
ὀφειλήματα. [69.] Τοιγαροῦν 














ποιὰ δὲ [εἶναι] ἡ τυραννία τῶν πα- 
θῶν, ἡ ὁποία ἐπεβλήθη [ὡς τυραν- 
νία] μὲ τὴν ἐπιλογὴ τῆς γνώμης ἀλ- 
λὰ ὄχι διὰ τῆς φύσεως. Καὶ τὸν μὲν 
[νόμο τῆς Φύσεως], ὁ ὁποῖος συντη- 
ρεῖται ἀπὸ τὶς Φυσικὲς ἐνέργειες, 
[ἔπρεπε] νὰ [τὸν] διαφυλάξη, τὴν 
δὲ [τυραννία τῶν παθῶν] νὰ ἀπο- 
διώξῃ μακριὰ ἀπὸ τὴν γνώμη καὶ 
νὰ διατηρήση μὲ τὸν λόγο [μὲ τὴν 
λογικὴ δύναμι τῆς ψυχῆς] τὴν φύ- 
σι, ἡ ὁποία ἡ ἴδια ἐκ τοῦ ἑαυτοῦ της 
εἶναι σταθερὰ καθαρὴ καὶ ἄμεμ- 
πτη. Καὶ νὰ καταστήσῃ πάλι τὴν 
γνώμη ἐν σχέσει πρὸς τὴν φύσι 
ἄμεμπτο συνοδοιπόρο, χωρὶς μῖ- 
σος καὶ ἀσυμφωνία, χωρὶς νὰ φέ- 
ρῃ μαζί της ἐντελῶς τίποτα ἀπὸ 
ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα δὲν ἐπιτρέπει ὁ 
λόγος τῆς φύσεως. Καὶ γι αὐτό, νὰ 
ἀποκρούσῃ κάθε μῖσος καὶ κάθε δι- 
άστασι μὲ τὸν συγγενῆ ὡς πρὸς 
τὴν φύσι [τὸν συνάνθρωπο], γιὰ νὰ 
εἰσακούεται, ὅταν λέγῃ αὐτὴν τὴν 
προσευχὴ καὶ γιὰ νὰ δέχεται, ἀντὶ 
γιὰ ἁπλῆ, διπλῆ τὴν Χάρι ἀπὸ τὸν 
Θεό, [δηλαδὴ] καὶ τὴν συγχώρησι 
τῶν ἁμαρτημάτων, στὰ ὁποῖα περι- 
έπεσε προηγουμένως καὶ τὴν προ- 
στασία καὶ λύτρωσι ἀπὸ ὅσα πρό- 
κεῖται [νὰ συμβοῦν]. Καί, ἐξ αἰτίας 
ἑνὸς [μόνο λόγου, δηλαδὴ] τοῦ ὅτι 
εὐχαρίστως συγχωρεῖ τὰ ἁμαρτή- 
ματα τῶν πλησίον [του], δὲν παρα- 
χωρεῖται νὰ περιέλθῃ σὲ πειρασμὸ 
καὶ δὲν ἀφήνεται νὰ ὑποδουλωθῇ 
στὸν πονηρό. 
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καὶ ἡμείς, ἵνα μικρὸν ἀναπο- 
δίζων ἐπιτόμως ἐπέλθω τῶν 
εἰρημένων τὴν δύναμιν, εἴ- 
περ τοῦ πονηροῦ ῥυσθῆναι, 
καὶ εἰς πειρασμὸν εἰσελθεῖν 
οὐ βουλόμεθα, πιστεύσω- 
μεν τῷ Θεῷ, καὶ ἀφῶμεν τὰ 
ὀφειλήματα τοῖς ὀφειλέ- 
ταις ἡμῶν. Ἐὰν γάρ, φησί, 
μὴ ἀφῆτε τοῖς ἀνθρώποις 
τὰ ἁμαρτήματα αὐτῶν, οὔ- 
τε ὁ Πατὴρ ἡμῶν ὁ οὐρά- 
νιος ἀφήσει ὑμῖν” ἵνα μὴ 
μόνον ἄφεσιν λάβωμεν ὧν 
πεπλημμελήκαμεν, ἀλλὰ 
καὶ τὸν νόμον νικήσωμεν 
τῆς ἁμαρτίας, εἰς τὴν αὐτοῦ 
πεῖραν εἰσελθεῖν οὐκ ἐγκα- 
ταλειπόμενοι, καὶ τὸν τού- 
του γεννήτορα πονηρὸν πα- 
τήσωμεν ὄφιν, ἀφ᾽ οὗ ῥυσθῆ- 
ναι παρακαλοῦμεν: στρα- 
τηγοῦντος ἡμῖν τοῦ τὸν κό- 
σμον νικήσαντος Χριστοῦ”, 
καὶ τοῖς νόμοις τῶν ἐντο- 
λῶν καθοπλίζοντος, καὶ νο- 
μίμως τῇ τῶν παθῶν ἀπο- 
θέσει, πρὸς ἑαυτὴν δι᾽ ἀγά- 
πης τὴν φύσιν συνδέοντος: 
καὶ πρὸς ἑαυτὸν ἄρτον ὄν- 
τα ζωῆς, σοφίας τε, καὶ γνώ- 
σεως, καὶ δικαιοσύνης κι- 
νοῦντος ἡμῶν ἀκορέστως 
τὴν ὄρεξιν: καὶ τῇ πληρώ- 





69. Ἑπομέναως, καὶ ἐμεῖς, γυρίζον- 
τας γιὰ λίγο πίσω, γιὰ νὰ ἀποδώ- 
σω περιληπτικά, τὴν σημασία, 
ὅσων λέγονται, ἐάν, πράγματι, θέ- 
λωμὲε νὰ λυτρωθοῦμε ἀπὸ τὸν πο- 
νηρὸ καὶ νὰ μὴν εἰσέλθωμε σὲ πει- 
ρασμό, νὰ πιστέψωμε στὸν Θεὸ 
καὶ νὰ χαρίσωμε τὰ χρέη στοὺς 
ὀφειλέτες [μας]. Διότι [ὁ Κύριος] 
λέγει: «ἐὰν δὲν συγχωρῆτε στοὺς 
ἀνθρώπους τὰ ἁμαρτήματά τους, 
οὔτε ὁ Πατέρας µας ὁ οὐράνιος 
θὰ σᾶς συγχωρήσῃ»: ὥστε νὰ μὴν 
λάβωμε μόνο συγχώρησι, γιὰ ὅσα 
ἔχομε σφάλλει, ἀλλὰ νὰ νικήσω- 
µε καὶ τὸν νόμο τῆς ἁμαρτίας, κα- 
θὼς δὲν ἐγκαταλειπόμεθα, γιὰ νὰ 
εἰσέλθωμε στὴν δοκιμασία [στὸν 
πειρασμὸ] αὐτοῦ [τοῦ νόμου τῆς 
ἁμαρτίας] καὶ νὰ καταπατήσωμε 
τὸν γεννήτορα αὐτοῦ, τὸν πονηρὸ 
ὄφι, ἀπὸ τοῦ ὁποίου παρακαλοῦμε 
νὰ λυτρωθοῦμε, ἔχοντας στρατη- 
γέτη τὸν Χριστό, ὁ ὁποῖος νίκησε 
τὸν κόσμο καὶ [ἀφενὸς] μᾶς ὁπλί- 
ζει μὲ τοὺς νόμους τῶν ἐντολῶν 
καὶ [ἀφετέρου] μὲ τὴν ἀποβολὴ 
τῶν παθῶν συνδέει, βάσει αὐτῶν 
τῶν νόμων, τὴν φύσι μὲ τὸν ἑαυ- 
τό της, διὰ τῆς ἀγάπης: καὶ κινεῖ 
ἀκόρεστα τὴν ἐπιθυμία µας πρὸς 
τὸν Ἑαυτό [Του], ὁ ὁποῖος εἶναι ὁ 
ἄρτος τῆς ζωῆς καὶ τῆς σοφίας καὶ 
τῆς γνώσεως καὶ τῆς δικαιοσύνης: 
καὶ μὲ τὴν ἐκπλήρωσι, [λοιπόν], 
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σει τοῦ πατρικοῦ θελήμα- 
τος, τοῖς Ἀγγέλοις ὁμολά- 
τρας ἡμᾶς καθιστῶντος, τῇ 
κατὰ τὸν βίον ἀγωγῆ τὴν 
ἐπουράνιον εὐμιμήτως ἐμ- 
φαίνοντας εὐαρέστησιν: κᾷ- 
κεῖθεν πάλιν ἐπὶ τὴν ἀκρο- 
τάτην τῶν θείων ἀνάβασιν 
πρὸς τὸν Πατέρα τῶν φώ- 
των ἀνάγοντος, καὶ θείας 
ἀπεργαζομένου φύσεως κοι- 
νωνούς”Ί, τῇ κατὰ χάριν με- 
θέξει τοῦ Πνεύματος, καθ ἦν 
τέκνα Θεοῦ χρηματίσωμεν, 
αὐτὸν τὸν ταύτης αὐτουργὸν 
τῆς χάριτος καὶ κατὰ φύσιν 
τοῦ Πατρὸς Υἱόν, ὅλον ὅλοι 
δίχα περιγραφῆς ἀχράντως 
περικομίζοντες: ἐξ οὗ, καὶ 
δι᾽ οὗ, καὶ ἐν ᾧ τὸ εἶναί τε, 
καὶ κινεῖσθαι, καὶ ζῆν ἔχο- 
μέν τε], καὶ ἕξομεν. [70.] 
Πρὸς τοῦτο δὲ τῆς θεώσεως 
τὸ μυστήριον βλέπων ἡμῖν 
ἔστω τῆς προσευχῆς ὁ σκο- 
πός, ἵνα γνῶμεν ἀνθ᾿ οἵων, 
οἵους ἡμᾶς ἡ διὰ σαρκὸς κέ- 
νωσις τοῦ μονογενοῦς ἀπειρ- 
γάσατο, καὶ πόθεν, ποῦ, τοὺς 
τὸ κατώτατον τοῦ παντὸς 
εἰληφότας χωρίον, εἰς ὅπερ 
ἡμᾶς τὸ τῆς ἁμαρτίας βά- 
ρος κατέωσε, δυνάμει φι- 
λανθρώπου χειρὸς ἀνεβί- 











τοῦ Πατρικοῦ θελήματος μᾶς καθι- 
στᾶ ὁμοτρόπους μὲ τοὺς Ἀγγέλους 
στὴν λατρεία [τοῦ Θεοῦ], ὥστε νὰ 
φανερώνωμε, κατὰ τὴν διάρκεια 
τοῦ βίου, μὲ τὴν διαγωγή [μας], τὴν 
ἐπουράνιο εὐαρέστησι, διὰ τῆς κα- 
λῆς μιμήσεως [τῶν Ἀγγέλων]: καὶ 
ἀπὸ ἐκεῖ πάλι [μᾶς] ἀναβιβάζει στὴν 
ἀκροτάτη ἀνάβασι τῶν θείων [κα- 
ταστάσεων] πρὸς τὸν Πατέρα τῶν 
φώτων καὶ μᾶς καθιστᾶ κοινωνοὺς 
θείας φύσεως μὲ τὴν κατὰ Χάριν μέ- 
θεξι τοῦ [Παναγίου] Πνεύματος: 
κατ᾽ αὐτὴν [τὴν κατάστασι τῆς με- 
θέξεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος] θὰ 
γίνωμε τέκνα Θεοῦ, περιφέροντες 
ὅλοι ἐντός µας μὲ καθαρότητα, ἁπε- 
ριόριστα ὅλον αὐτὸν τὸν ἴδιο τὸν αὖ- 
τουργὸ αὐτῆς τῆς Χάριτος καὶ κατὰ 
φύσι Υἱό τοῦ Πατρός: ἐκ τοῦ Ὁποίου 
καὶ διὰ τοῦ Ὁποίου καὶ ἐν τῷ Ὁποίῳ 
ἔχομε καὶ θὰ ἔχωμε τὴν ὕπαρξι, τὴν 
κίνησι καὶ τὴν ζωή. 

70. Ἄς εἶναι, λοιπόν, γιὰ μᾶς ὁ σκο- 
πὸς τῆς προσευχῆς προσανατολι- 
σμένος πρὸς αὐτὸ τὸ μυστήριο τῆς 
θεώσεως, γιὰ νὰ γνωρίσωμε, ἔναν- 
τι ἐκείνων, [οἱ ὁποῖοι εἴμαστε προη- 
γουμένως], ποιοὺς μᾶς ἀπεργάστη- 
κε ἢ κατὰ σάρκα κένωσι τοῦ Μονο- 
γενοῦς [Υἱοῦ τοῦ Θεοῦ] καὶ ἀπὸ ποῦ 
[ἀπὸ ποιὸ βάραθρο], ποῦ [σὲ ποιὸ 
ὕψος] μᾶς ἀνέβασε μὲ τὴν δύναμι 
τῆς φιλανθρώπου χειρός [Του ἐμᾶς], 
οἱ ὁποῖοι ἔχομε καταλάβει τὸν κα- 
τώτερο χῶρο τοῦ σύμπαντος, στὸν 
ὁποῖο μᾶς ἔσπρωξε τὸ βάρος τῆς 
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βασεν: καὶ πλέον ἀγαπήσω- 
μεν τὸν ταύτην οὕτω σοφῶς 
ἡμίν τὴν σωτηρίαν ἑτοιμα- 
σάμενον. [71.] Καὶ δι᾽ ὧν 
πράττομεν, δείξωμεν τὴν 
προσευχὴν πληρουμένην, 
καὶ τὸν ἀληθῶς κατὰ χά- 
ριν Πατέρα Θεὸν φανῶμεν 
κηρύττοντες. Ἀλλὰ μὴ διὰ 
τῶν παθῶν τῆς ἀτιμίας τὸν 
ἀεὶ τυραννικῶς δεσπόζειν 
ἐπιχειροῦντα τῆς φύσεως 
πονηρὸν ἔχοντες τοῦ βίου 
πατέρα, σαφῶς ἀποδειχθῶ- 
μεν, καὶ λάθωμεν ζωῆς ἀν- 
τικαταλλάττοντες θάνα- 
τον, ἐπειδήπερ τῶν προσόν- 
των ἑκάτερος τοῖς προσχωώ- 
ροῦσι ποιεῖσθαι μετάδοσιν 
πέφυκεν: ὁ μὲν ἀΐδιον ζωὴν 
τοῖς ἀγαπῶσιν αὐτὸν χορη- 
γῶν, ὁ δὲ θάνατον τῇ τῶν 
ἑκουσίων ὑποβολῇ πειρα- 
σμῶν τοῖς ἐγγίζουσιν ἐμ- 
ποιῶν. [72.] Διττὸς γάρ, κα- 
τὰ τὴν Γραφήν, τῶν πειρα- 
σμῶν ὁ τρόπος. Ὁ μὲν ἡδονι- 
κός, ὁ δὲ ὀδυνηρός: καὶ ὁ μὲν 
προαιρετικὀός, ὁ δὲ ἀπρο- 
αίρετος. [73.] Καὶ ὁ μὲν τῆς 
ἁμαρτίας γεννήτωρ, εἰς ὃν 
εἰσελθεῖν κατὰ τὴν τοῦ Κυ- 
ρίου διδαχὴν ἀπεύχεσθαι 
προσετάγημεν, φάσκοντες: 














ἁμαρτίας. Καί, [ὅταν γνωρίσωμε αὖ- 
τἆ, τότε] περισσότερο θὰ ἀγαπήσω- 
με Ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος μᾶς ἑτοίμασε 
αὐτὴ τὴν σωτηρία μὲ τέτοια σοφία. 
71. Καὶ νὰ καταδείξωµε, μὲ ὅσα πράτ- 
τοµε, ὅτι ἐκπληρώνεται [ἐφαρμόζε- 
ται μὲ ἔργα] ἡ προσευχὴ καὶ νὰ ἀπο- 
δειχθοῦμε, ὅτι ἀληθινὰ ὁμολογοῦμε 
τὸν Θεὸ κατὰ Χάριν Πατέρα [μας]. 
Ἀλλὰ νὰ μὴν ἀποδειχθοῦμε, ὅτι πρά- 
γματι, ἔχομε πατέρα τῆς ζωῆς [μας] 
τὸν πονηρό, ὁ ὁποῖος ἐπιχειρεῖ πάν- 
τοτε νὰ ἐξουσιάζη δυναστικάἀ, διὰ 
τῶν παθῶν τῆς ἀτιμίας τὴν φύσι [μας] 
καὶ νὰ ἀνταλλάξωμε χωρὶς νὰ τὸ 
ἀντιληφθοῦμε τὴν ζωὴ μὲ τὸν θά- 
νατο, ἐπειδή καὶ ὁ καθένας ξεχωρι- 
στὰ [καὶ ὁ Θεὸς καὶ ὁ διάβολος] µε- 
ταδίδει φυσικῶς σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖ- 
οι συντάσσονται [μαζί του] ἀπὸ ἐκεῖ- 
να, ποὺ διαθέτει ὁ μὲν [Θεὸς] προ- 
σφέροντας τὴν ἀῑδιο ζωὴ σ᾿ ἐκείνους, 
οἱ ὁποῖοι Τὸν ἀγαποῦν, ὁ δὲ [διάβο- 
λος] προξενώντας τὸν θάνατο, μὲ τὴν 
ὑποβολὴ τῶν ἑκουσίων πειρασμῶν, 
σ᾽ ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι τὸν πλησιά- 
ζουν. 

72. Διότι, σύμφωνα μὲ τὴν [Ἁγία] 
Γραφὴ ὁ τρόπος τῶν πειρασμῶν εἷ- 
ναι διττὸς [ἔχει δύο τύπους ἐκφρά- 
σεως]. Ὁ μὲν [ἕνας εἶναι] ἡδονικός, 
ἐνῶ ὁ ἄλλος ὀδυνηρός: καὶ ὁ μὲν [πρῶ- 
τος εἶναι] ἑκούσιος, ἐνῶ ὁ ἄλλος ἀκού- 
σιος. 

73. Καὶ ὁ μὲν [πρῶτος εἶναι] ὁ γεν- 
νήτορας τῆς ἁμαρτίας, στὸν ὁποῖο, 
σύμφωνα μὲ τὴν διδαχὴ τοῦ Κυρί- 
ου, προσταχθήκαµε νὰ προσευχώ- 
μεθα νὰ μὴν εἰσέλθωμε, λέγοντας: 
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Καὶ μὴ εἰσενέγκης ἡμᾶς εἰς 
πειρασμόν»; καί, Γρηγορεϊ- 
τε καὶ προσεύχεσθε, ἵνα μὴ 
εἰσέλθητε εἰς πειρασμόν”, 
[74.] Ὁ δὲ τῆς ἁμαρτίας τι- 
μωρός, ἀκουσίοις πόνων ἐπι- 
φοραῖς τὴν φιλαμαρτήμο- 
νὰ κολάζων διάθεσιν: ὃν εἴ 
τις ὑπομείνῃ, καὶ μάλιστα 
κακίας ἥλοις οὐκ ἐμπεπαρ- 
μένος, ἀκούσεται τοῦ Με- 
γάλου διαῤῥήδην βοῶντος 
Ἰακώβου: Πᾶσαν χαρὰν ἡγή- 
σασθε, ἀδελφοί μου, ὅταν 
πειρασμοῖς περιπέσητε ποι- 
κίλοις, ὅτι τὸ δοκίμιον ὑμῶν 
τῆς πίστεως ὑπομονὴν κα- 
τεργάζεται: ἡ δὲ ὑπομονή, 
δοκιμήν: ἡ δὲ δοκιμή, ἔργον 
τέλειον ἐχέτω”. [75.] Ἆμ- 
Φοτέρους δὲ τοὺς πειρα- 
σμοὺς τὸν ἑκούσιόν τε, καὶ 
τὸν ἀκούσιον, περιέπει κα- 
κούργως ὁ πονηρός: τόν μέν, 
σπείρων καὶ διερεθίζων τὴν 
ψυχὴν ἡδοναῖς σώματος ἀπο- 
στῆσαι τῆς θείας ἀγάπης τὴν 
ἔφεσιν μηχανώμενος, τὸν 
δὲ σοφιστικῶς ἐξαιτεῖται, 
δι᾽ ὀδύνης φθεῖραι τὴν φύ- 
σιν βουλόμενος, ἵνα βιάση- 
ται τὴν ψυχὴν ἀτονίᾳ πό- 
νων καταβληθείσαν, πρὸς 
τὴν τοῦ κτίσαντος διαβολὴν 








«καὶ μὴν μᾶς εἰσάγῃς σὲ πειρασμό»: 
καὶ «ἐπαγρυπνεῖτε καὶ προσεύχε- 
σθε, γιὰ νὰ μὴν εἰσέλθετε σὲ πει- 
ρασμό». 

74. Ὁ δὲ [ἄλλος, ὁ ἀκούσιος, εἶναι] 
τιμωρὸς τῆς ἁμαρτίας, ὁ ὁποῖος τι- 
μωρεῖ μὲ ἀκούσιες ἐπιφορὲς πόνων 
τὴν φιλαμαρτήμονα διάθεσι: τὸν 
ὁποῖο, ἐὰν κανεὶς ὑπομείνῃ καὶ μά- 
λιστα χωρὶς νὰ τρυπιέται ἀπὸ τὰ 
καρφιὰ τῆς κακίας, θὰ ἀκούση κα- 
τηγορηματικὰ τὸν Μέγα Ἰάκωβο [τὸν 
Ἀδελφόθεο] νὰ βοᾷ: «Νὰ θεωρῆτε, 
ἀδελφοί µου, ὡς τὴν πλέον ξεχωρι- 
στὴ χαρά, ὅταν περιπέσετε σὲ ποικί- 
λους πειρασμούς, διότι τὸ μέσο πρὸς 
δοκιμὴ τῆς πίστεώς σας [ἡ δοκιμασία] 
κατεργάζεται τὴν ὑπομονή: ἡ δὲ 
ὑπομονὴ τὴν δοκιμασμένη ἀρετή, ἡ 
δὲ δοκιμασμένη ἀρετὴ ἂς συνεπά- 
γεται ἔργο τελειότητος». 

75. Ὁ δὲ πονηρὸς μεταχειρίζεται μὲ 
πανουργία καὶ τοὺς δύο πειρασμούς, 
καὶ τὸν ἑκούσιο καὶ τὸν ἀκούσιο: καὶ 
τὸν μὲν [ἑκούσιο] σπέρνοντας, προ- 
καλεῖ συνεχῶς τὴν ψυχὴ μὲ τὶς ἡδο- 
νὲς τοῦ σώματος, ἐπιδιώκοντας ἐν- 
τέχνως νὰ ἀποσπάσηῃ τὴν ἔφεσί 
[μας] ἀπὸ τὴν θεία ἀγάπη: ὅσον 
ἀφορᾶ δὲ τὸν [ἀκούσιο], ἐπειδὴ [ὁ 
διάβολος] θέλει νὰ φθείρῃ τὴν φύ- 
σι, διὰ τῆς ὀδύνης, ζητᾶ [ἀπὸ τὸν 
Θεὸ] τὴν παραχώρησι νὰ ἐκβιάση, 
μὲ σοφίσματα, τὴν ψυχὴ, ἢ ὁποία, 
ὁπωσδήποτε, θὰ καταβληθῆ, λόγῳ 
τῆς ἀδυναμίας, ἀπὸ τοὺς πόνους, νὰ 
κινήση τοὺς λογισμούς [της] πρὸς 
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κινῆσαι τοὺς λογισμούς. [76.] 
Ἀλλ᾽ ἐπεγνωκότες ἡμεῖς τοῦ 
πονηροῦ τὰ νοήματα”, τὸν 
μὲν ἑκούσιον ἀπευξώμεθα 
πειρασμόν, ἵνα μὴ τῆς θεί- 
ας ἀγάπης τὴν ἔφεσιν ἀπο- 
στήσωμεν, τὸν δὲ ἀκούσιον, 
ἐπερχόμενον συγχωρήσει 
Θεοῦ, γενναίως ὑπομένω- 
μεν, ἵνα φανῶμεν προτετι- 
μηκότες τῆς φύσεως, τὸν 
κτίστην τῆς φύσεως. [77] Γέ- 
νοιτο δὲ πάντας ἡμᾶς τοὺς 
ἐπικαλουμένους τὸ ὄνομα 
τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χρι- 
στοῦ”, τῶν τε νῦν ἡδέων τοῦ 
πονηροῦ λυτρωθῆναι, καὶ 
τῶν μελλόντων ἀλγεινῶν 
ἐλευθερωθῆναι, τῇ μεθέξει 
τῆς κατ᾽ εἶδος τῶν μελλόν- 
των ἀγαθῶν ὑποστάσεως, 
ἐποφθείσης ἡμῖν ἐν αὐτῷ 
Χριστῷ τῷ Κυρίῳ ἡμῶν, τῷ 
μόνῳ σὺν Πατρὶ καὶ Ἁγίῳ 
πνεύματι δοξαζομένῳ παρὰ 
πάσης τῆς κτίσεως. Ἀμήν. 

















βλασφημία τοῦ Δημιουργοῦ [της]. 
76. Ἀλλὰ ἐμεῖς ἀναγνωρίζοντας τὶς 
ἐπινοήσεις τοῦ πονηροῦ, τὸν μὲν 
ἑκούσιο πειρασμὸ νὰ περιφρονή- 
σωμε, γιὰ νὰ μὴν ἀπομακρύνωμε 
τὴν ἔφεσι ἀπὸ τὴν θεία ἀγάπη, τὸν 
δὲ ἀκούσιο, ὅταν ἐπέρχεται κατὰ 
παραχώρησι τοῦ Θεοῦ νὰ [τὸν] ὑπο- 
μείνωμε μὲ γενναιότητα, γιὰ νὰ 
ἀποδειχθοῦμε ὅτι προτιμοῦμε, 
ἔναντι τῆς φύσεως, τὸν Δημιουρ- 
γὸ τῆς φύσεως. 

77. Εἴθε, λοιπόν, νὰ γίνη, ὅλοι 
ἐμεῖς, οἱ ὁποῖοι ἐπικαλούμεθα τὸ 
ὄνομα τοῦ Κυρίου µας Ἰησοῦ Χρι- 
στοῦ, νὰ λυτρωθοῦμε καὶ ἀπὸ τὰ 
παρόντα ἡδονικὰ τοῦ πονηροῦ 
καὶ νὰ ἐλευθερωθοῦμε ἀπὸ τὰ 
μελλοντικὰ ὀδυνηρὰ μὲ τὴν μέ- 
θεξι στήν, κατὰ τὸ εἶδος τῶν μελ- 
λόντων ἀγαθῶν ὑπόστασι, ἡ ὁποία 
ἀποκαλύφθηκε σ᾽ ἐμᾶς ἐν Χρι- 
στῷ, ὁ ὁποῖος αὐτὸς [εἶναι] ὁ Κύ- 
ριός µας, ὁ μόνος ποὺ δοξάζεται 
μαζὶ μὲ τὸν Πατέρα καὶ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα ἀπὸ ὁλόκληρη τὴν κτίσι. 
Ἀμήν. 
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ΑΓΙΟΥΝΙΚΟΔΗΜΟΥ 


αἲ Ἴσως τοῖς ἁγίοις. 


µε 


Ἴσως γνῶσιν. 


-- 


- 


΄ Ἐν ἄλλοις ἀναγόμεθα. 
Ἴσως οὐκ ἔχοντες. 


“ Ἴσως ἐν ἄλλη. 
-- Ἴσως μὴ ζητεῖν. 


ΠΑΡΑΠΟΜΠΕΣ 
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ΣΕ ΧΩΡΙΑ ΤῊΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ 


- 


Ψαλμ. 18, 10. 

Α΄ Ἰω.8, 18. 
Ψαλμ. 92, 11. 
Κολασσ. 3, 13. 

Α΄’ Τιμόθ. 2, 5. 
Ἰω. 14, 9. 

Ἐφεσ. 2, 18. 

δ. Κολασσ. 1, 20. 

7 Ποβ. Ψαλμ. 35, 9. 


συ απ δ Ὁ 


- 


19 Ἰω. 6, 93, Ἰω. 6, 35. 


1 Κολασσ. 2, 14. 

1; Ἐφεσ.2, 14-17. 
15 Ἥσ. 25, 8, 

ΠΟβ. Ἔβο. 2, 14. 

1 Ἰω.1, 1. 

15 Κολασσ. 2, 3. 

16 Ψαλμ. 75, 12. 

17; Ἰωνᾶ 2, 10. 

18 Α΄ Βασ. 1, 11. 

9 Β’ Παραλ. 32, 20. 


Ὁ Ματθ. 6, 9. 

Ί Ματθ. 6, 9-10. 
3 Ματθ. 6, 9. 

3 ΤΙ0β. Ἡσ. 66, 2. 
24 Ματθ. 5, 5. 

25 Ματθ. 22, 30. 

26 Ματθ. 25, 94. 

3 Ματθ. 25,21. 

25 Α΄’ Θεσο. 4, 16-17. 
29 Ματθ. 11, 29. 

3 Γαλ. 3, 28. 

δὲ Λ΄ Βασ. 2, 11-14. 
52 Ταλ. 9, 28. 

3 Κολασσ. 3, 11. 
3: Κολασσ. 3, 11. 
5 Β’Κορ.7,1. 

35 Φιλιππ. 3, 20. 

7 Ψαλμ. Ζ2, 25. 

35 Ματθ. 6, 10. 


τ Ὁ 


9 Ἰω. 6, 33, Ἰω. 6, 50. 


ὅσῃ 


40 Ματθ. 6, 11. 

5 Γένεσ. 2, 9. 

4 Γένεσ. 3, 22-24. 
4 Ματθ. 6, 25, 
Ματθ. 31-33, 

4 Γαλ. 2, 10. 

45 Ματθ. 6, 12. 

46 Ψαλμ. 49, 29, 
Ῥωμ. 8, 36. 
Ματθ. 6, 139. 

46 Ῥωμ. 1, 26. 

4 Ματθ. 6, 15. 

50 Ἰω. 16, 33. 

51 Β’ Πέτρ. 1, 4. 

53 Πράξ. 17, 28. 

5 Ματθ. 6, 13. 

5: Ματθ. 26, 41. 
55 Ἰακ.1,2-4, Ῥωμ.», 4. 
56 Β’ Κορ. 2, 11. 

7 Πράξ. 2, 21. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΔΟΓΗΤΗΣ 


ΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ 


α Κύριε, Ἀδωναϊ, Ἐλωϊῖ, Σαβῥαώθ, ἐὰν εἰσακούων εἰσακούσης: στὸ χωρίο 
αὐτὸ παρουσιάζεται ἡ προσευχὴ τῆς Ἄννης, τῆς μητρὸς τοῦ Προφήτου 
Σαμουήλ, ὅταν ζητᾷ ἀπὸ τὸν Θεὸ τὴν ἀπόκτησι τοῦ υἱοῦ της. Ἡ διά- 
πυρη προσευχή της εἶναι φορτισμένη μὲ ξεχωριστὴ ἔντασι, ἡ ὁποία 
εἶναι πρόδηλη καὶ στὴν ἐκφορὰ τοῦ λόγου της. Κατὰ τοῦτο, παρατη- 
ροῦμε στὸ σημεῖο αὐτὸ ἕνα σχῆμα ἐπιτάσεως, «ἐὰν εἰσακούων εἰσα- 
κούσης». Ἐδῶ πρόκειται γιὰ τὸν συνωνυμικὸ παραλληλισμό, λεκτικὸ 
σχῆμα στὴν ἑβραϊκὴ γλῶσσα, ποὺ ἀποσκοπεῖ στὴν ἐπίτασι τοῦ λόγου. 
Συγκεκριµένα, γίνεται χρῆσι στὴν πραγματικότητα δύο διαφορετικῶν 
τύπων τοῦ ἰδίου ρήματος, οἱ ὁποῖοι καὶ οἱ δύο ἀποδίδονται μὲ ταυτό- 
σηµο περιεχόµενο. Ἀναλύοντας στὴν φράσι τὴν τροπικὴ μετοχὴ εἰσα- 
κούων, θὰ εἴχαμε ἐν ἀκριβείᾳ τὴν ἀπόδοσι, ὡς ἑξῆς: ἐὰν εἰσακούοντας 
εἰσακούσης. Πρὸς τοῦτο, ἀποδίδοντας τὴν ἐπίτασι, ἀναλύομε τὴν φρά- 
σι, ὡς «ἐάν, πράγματι, εἰσακούσῃς» υἱοθετώντας τὴν ἀπόδοσι, ποὺ δί- 
δει στὸ ἐν λόγῳ χωρίο ἡ ἔκδοσι τοῦ «Βασιλειῶν Α’» ὑπὸ ΜΗΤΡ. Ἱερεμί- 
ου Φούντα. (Βλ. ΙΕΡΕΜΙΟΥ ΦΟΥΝΤΑ ΜΗΤΡ., «Βασιλειῶν Α’», Ἑρμηνεία 
Παλαιᾶς Διαθήκης, Ἀποστολικὴ Διακονία 2011, σ. 18). 

Ταυτοχρόνως, στὸ ἴδιο χωρίο ἡ ζέουσα καρδία τῆς Ἄννης ἀπευ- 
θύνεται στὸν Κύριο κάνοντας χρῆσι πληθώρας ὀνομάτων τοῦ Θεοῦ, 
τὰ ὁποῖα δηλώνουν τὴν Παντοδυναμία Του. Συγκεκριµένα, Ἀδωναϊ 
σημαίνει «Κύριε»: τὸ Κύριε ἀποδίδει τὸ Ἑβραϊκὸ «Γιαχβέ», ποὺ σημαί- 
νει «ὃ Ὧν», «ὁ Ὑπάρχων»: τὸ Ἑλωὲ σημαίνει «Θεὸς» καὶ «Δυνατὸς» 
καὶ τὸ Σαββαῶθ σημαίνει «Θεὸς τῶν Δυνάμεων». Πρβ. ΙΕΡΕΜΙΟΥ ΦΟΥΝ- 
ΤΑ ΜΗΤΡ., ὁ.π., σ.σ. 20, 288). Ἡ Ἄννα, ὅπως ἑρμηνεύει ὁ Ἅγιος Ἰωάννης 
ὁ Χρυσόστομος, μὲ τὰ ὀνόματα αὐτὰ ἐπιδεικνύει τὸν πόθο της γιὰ τὸν 
Κύριο, τὴν θερμὴ ἀγαπητική της διάθεσι καὶ τὴν τιμή. Ἔτσι, ὀνόμασε 
τὸν Θεὸ μὲ κλήσεις ἀπὸ τὰ πολλά του ἰδιώματα, σύμφωνα μὲ τὸν τρό- 
πο, μὲ τὸν ὁποῖο ἔγραφαν τὶς αἰτήσεις ἀπευθυνόμενοι πρὸς τὸν βασι- 
λέα, ἀποκαλώντας τον, ἐπὶ παραδείγματι, τροπαιοῦχο, αὔγουστο, αὖ- 
τοκράτορα. Συγκεκριμένα, ὁ Ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος ἑρμηνεύ- 
οντας τὸ χωρίο καὶ σημειώνοντας τὴν δύναμι τῆς προσευχῆς τῆς Ἄν- 
νας λέγει: Φοβερὰ τὰ ρήματα καὶ φρίκης γέμοντα. Καὶ καλῶς ἐποίησεν 
ὁ συγγραφεὺς μὴ μετενεγκῶν αὐτὰ πρὸς τὴν ἡμετέραν φωνήν: οὐ γὰρ 
ἴσχυσε μετὰ τῆς οἰκείας αὐτὰ ἀρετῆς μεταθεῖναι πρὸς τὴν Ἑλλάδα 
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γλῶτταν. Οὐκ ἀφ᾽ ἑνὸς δὲ αὐτὸν ἐκάλεσε ρήματος ἡ γυνή, ἀλλ᾽ ἀπὸ 
πολλῶν τῶν προσόντων αὐτῷ, τὸν περὶ αὐτὸν πόθον ἐνδεικνυμένη καὶ 
τὴν θερμὴν διάθεσιν. Καὶ καθάπερ οἱ τὰς δεήσεις γράφοντες τῷ βασιλεῖ 
οὐκ ἐντιθέασιν ἓν ὄνομα μόνον, ἀλλὰ τὸν τροπαιοῦχον, τὸν αὔγουστον, 
τὸν αὐτοκράτορα, καὶ πολλὰ τούτων ἄνω προθέντες, τότε ποιοῦνται 
τὴν ἱκετηρίαν, οὕτω καὶ αὕτη δέησιν τινὰ ἀναφέρουσα τῷ Θεῷ, πολλὰ 
τίθησιν ἐν τῷ προοιμίῳ τῆς δεήσεως ὀνόματα, τήν τε οἰκείαν διάθεσιν 
ἐνδεικνυμένη, καθάπερ ἔφθην εἰπών, καὶ τὴν εἰς τὸν παρακαλοῦντα τι- 
μήν» (ΠὨΑΝΝΟΥ ΧΡΥΣΟΣΤΟΜΟΥ ΑΓ., «Ὁμιλία Α΄’, Περὶ Ἄννης», ΡΟ 54, 
640). Ὁ Ἅγιος Ἰωάννης μᾶς ἐπισημαίνει, ὅτι οἱ κλήσεις αὐτὲς τοῦ Θε- 
οὔ, «ρήματα φοβερὰ καὶ ᾠρίκης γέμοντα», ἀναγωγυτὲς στὰ ἰδιώματα 
τοῦ Θεοῦ, εἶναι ἀδύνατον νὰ ἀποδοθοῦν στὴν πληρότητά τους, ἐπειδὴ 
ἀπείρως ὑπερβαίνουν τὶς ὅποιες λέξεις. Καὶ κατὰ τοῦτο, καλῶς δὲν ἁπε- 
δόθησαν στὴν ἑλληνικὴ ἀπὸ τοὺς Ο’. Ἀσφαλῶς, καὶ ἡ παροῦσα ἀπό- 
δοσι υἱοθετεῖ τὴν πατερικὴ ὑπόδειξι. 

β' Στὸ σημεῖο αὐτὸ ὁ Ἅγιος Μάξιμος κάνει ἀναφορὰ στὸ χωρίο τοῦ κα- 
τὰ Λουκᾶν Εὐαγγελίου 11,2, τὸ ὁποῖο στὴν ἀρχική του γραφὴ συναν- 
τᾶται μὲ τὴν ἐκφορά: «ἐλθέτω τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, καὶ καθαρισάτω 
ἡμᾶς». Τὴν διατύπωσι τοῦ ἐν λόγῳ χωρίου μὲ αὐτὴ τὴν ἐκφορὰ μνη- 
μονεύει ὁ Ἅγιος Γρηγόριος Νύσσης στοὺς Λόγους του: «Εἰς τὴν προ- 
σευχήν», πιστοποιώντας, ὅτι ἡ συγκεκριμένη διατύπωσι προέρχεται 
ἀπὸ τὸ κατὰ Λουκᾶν Εὐαγγέλιο. Συγκεκριμένα, ὁ Ἅγιος Γρηγόριος 
Νύσσης ἀναφέρει: «Ἠ καθὼς ἡμῖν ὑπὸ τοῦ Λουκᾶ τὸ αὐτὸ νόημα σαφέ- 
στερον ἑρμηνεύεται, ὁ τὴν βασιλείαν ἐλθεῖν ἀξιῶν, τὴν τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
ματος συμμαχίαν ἐπιβοᾶται. Οὕτω γὰρ ἐν ἐκείνῳ Εὐαγγελίῳ φησίν, ἀν- 
τὶ τοῦ «ἐλθέτω ἡ βασιλεία σου», «ἐλθέτω» φησί, «τό Ἅγιον Πνεῦμα σου 
ἐφ᾽ ἡμᾶς καὶ καθαρισάτω ἡμᾶς». (ΓΡΗΓΟΡΙΟΥ ΝΥΣΣΗΣ ΑΓ., «Λόγος 1”, Εἰς 
τὴν Προσευχήν», Ρ644, 1570) 


ΣΧΟΔΙΑ 


1Βλ. «ἐγὼ ἐν τῷ Πατρὶ καὶ ὁ Πατὴρ ἐν ἐμοί ἐστι» (Ίω. 14, 10), «ὁ ἑωρα- 
κὠς ἐμὲ ἑώρακε τὸν Πατέρα» (]ω. 14, 9). 

2 Ὅπως μὲ τὴν ἐνανθρώπησι τοῦ Υἱοῦ τοῦ Θεοῦ ἐξυγιάνθηκε ὅλη ἡ 
ἄρρωστη -- ἐξαιτίας τῆς προγονικῆς πτώσεως - ἀνθρώπινη φύσι, ἡ 
ὁποία ἑνώθηκε μὲ τὸν Θεὸ Λόγο, ἔτσι καὶ στὸν καινὸ ἐν Χριστῷ ἄν- 
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θρωπο -- τὸν πιστὸ -- μὲ τὴν ἔνταξί του στὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ, διὰ τοῦ 
βαπτίσματος, ἀποκαταστάθηκε ἡ ὑγεία τῆς ὅλης φύσεώς του. Στὴν ὅλη 
φύσι ἀνήκει τὸ σῶμα μαζὶ μὲ τὴν ψυχή. Στὸ ἑξῆς, τὸ τριμερὲς τῆς ψυ- 
χῆς (τὸ λογιστικό, τὸ θυμοειδὲς καὶ τὸ ἐπιθυμητικὸ) δὲν ἐναντιώνεται 
φυσιολογικἁ πρὸς τὴ φύσι μας. Τοῦτο ἀποτελεῖ προσφορὰ τῆς δωρεᾶς 
τοῦ Χριστοῦ διὰ τῶν μυστηρίων -- κατ᾽ ἐξοχὴν τοῦ Βαπτίσματος καὶ 
τοῦ Χρίσματος. Ἡ δωρεὰ ὅμως αὐτὴ τοῦ Χριστοῦ στὰ μυστηριακὰ μέ- 
λη Του δὲν λειτουργεῖ μηχανιστικὰ -- μαγικά. Ἐδῶ προῦποτίθεται 
πάντοτε ἡ ἀγωνιστικὴ ἐπαγρύπνησι -- ἡ νῆψι -- γιὰ τὴν διαφύλαξι τῆς 
πνευματικῆς αὐτῆς δωρεᾶς μὲ τὴν ἀγαπητικὴ τήρησι τῶν θείων ἐντο- 
λῶν καὶ τὴν μετοχὴ στὸ θεουργὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας. 

3 Στὸ πλαίσιο τῆς Ἐκκλησίας, ὁ προσευχόμενος πιστὸς ἀπευθύνεται 
πρὸς τὸν Θεὸ Πατέρα, κατὰ τὴν Κυριακὴ Προσευχή, μέσα στὰ ὀντο- 
λογικὰ δεδομένα τῆς «καινῆς κτίσεως», ποὺ ἐγκαινιάστηκαν τὴν Πεν- 
τηκοστή. Ὁ πιστὸς μὲ τὴν προσωπική του Πεντηκοστή, διὰ τοῦ θεουρ- 
γοῦ μυστηρίου τοῦ ἁγίου Χρίσματος, ἔλαβε ὀντολογικῶς τὴν χαρι- 
σματικὴ υἱοθεσία. Αὐτό, ἀκριβῶς, φανερώνει ὁ Χριστὸς στὴν Κυριακὴ 
Προσευχή. Ὁ πιστὸς δηλαδὴ προσεύχεται στὸν Θεὸ Πατέρα ὡς πρα- 
γματικὰ κατὰ Χάριν υἱὸς τοῦ Θεοῦ Πατέρα. 

1 Ἐδῶ γίνεται συσχετισμὸς τοῦ φιλοσοφικοῦ χαρακτῆρος τῆς ἀρετῆς, 
ὡς «μεσότητος» -- δηλαδὴ ὡς τοῦ μέσου μεταξὺ ὑπερβολῆς καὶ ἐἑλλεί- 
ψεως -- μὲ τὸν πνευματικὸ χαρακτῆρα τῆς ἐν Χριστῷ ἀρετῆς, δηλαδὴ 
τοῦ καρποῦ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τῆς ταπεινώσεως καὶ τῆς πραότη- 
τος τοῦ πιστοῦ, ὡς πολίτου τῆς ἀκτίστου Βασιλείας τοῦ Θεοῦ. 

5 Ἡ Ἁγία Τριάδα, δηλαδή, δὲν εἶναι κἀποια ἐπιμέρους Πρόσωπα ἑνὸς 
κοινοῦ καὶ γενικοῦ ὅλου, τὸ ὁποῖο ὅλον γίνεται κατανοητὸ µόνο θεω- 
ρητικὰ διὰ τοῦ νοός. Ἀλλὰ ἡ Ἁγία Τριάδα ὑφίσταται καθ᾽ ἑαυτὴν καὶ 
ἀντικειμενικά. 

Ἐπειδὴ ἡ ἀποκαλυφθεῖσα ἀπὸ τὸν Ἴδιο τὸν Θεὸ Λόγο Τριαδι- 
κὴ Θεότητα ὑπέρκειται τῶν κατηγορημάτων τῆς ἀνθρωπίνης λογικῆς, 
ὡς μυστήριο ἀπερινόητο τοῦ Θεοῦ, καλεῖται ὁ πιστὸς νὰ τὸ ἀποδεχθῇ 
διὰ τῆς πίστεως θεωρώντας ἀξιόπιστο τὸν Θεὸ Λόγο, ὡς Αὐτοαλή- 
θεια. 

6 Ἡ «κατὰ νοῦν ἀξία» νοεῖται ὡς δεκτικότητα καὶ «χωρητικότητα» τοῦ 
νοὸς τοῦ πιστοῦ, ὡς πρὸς τὰ πνευματικὰ ἀγαθά, ποὺ παρέχει ἀκτί- 
στως ὁ ἐσθιόμενος «ἄρτος τῆς ζωῆς», κατὰ τὴν θεία Εὐχαριστία. 
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7 Ἡ «δικαιοσύνη» τοῦ Θεοῦ, κατὰ τὴν ἁγιοπατερικὴ θεολογικὴ σκέψι, 
δὲν σχετίζεται μὲ τὴν Φιλοσοφικὴ νοηµατοδότησί της -- δηλαδὴ μὲ τὴν 
σύνολη ἀρετή --, ἀλλὰ ταυτίζεται νοηματικῶς μὲ τὴν εὐσπλαχνία τοῦ 
Θεοῦ, ἡ ὁποία ἐκφράζεται κατ᾽ ἐξοχὴν μὲ τὴν Βασιλεία Του. 

8 Ὁ πιστός, ἐνταγμένος ὀργανικὰ στὸ μυστηριακὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ 
διὰ τοῦ Βαπτίσματος, μέσα δηλαδὴ στὸ πλαίσιο τῆς καινῆς κτίσεως, 
μὲ τὴν νέα ἐν Χριστῷ ὑπόστασί Του, εἶναι λογικὸ -- μὲ τὶς νέες ἐν Χρι- 
στῷ «προδιαγραφές» του -- νὰ ζητᾷ κατὰ φυσικὴ ἀναγκαιότητα, θὰ 
λέγαμε, ἐκεῖνα ποὺ ἁρμόζουν στὴν ἐν Χριστῷ ἀνακαινισμένη φυσιο- 
λογία Του, τὰ ὁποῖα περιλαμβάνει αὐθεντικὰ ἡ Κυριακὴ Προσευχὴ 
τοῦ πνευματικοῦ Γεννήτορά του, τοῦ Χριστοῦ. 
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Η ΣΧΕΣΙ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΜΕ ΤΗΝ ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΠΩΣ ΠΙΣΤΟΠΟΙΕΙΤΑΙ ΠΡΑΚΤΙΚΩΣ Η ΑΓΑΠΗ ΜΑΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ 
ΘΕΟ. 

Η ΣΥΝΕΠΕΙΑ ΤΗΣ ΠΡΟΣΗΛΩΣΕΩΣ ΤΟΥ ΝΟΥ ΣΤΗΝ ΑΓΑΠΗ 
ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ. 

ΜΙΑ ΙΔΙΟΜΟΡΦΗ ΕΙΔΩΛΟΛΑΤΡΙΑ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩ͂Ν. 

ΜΙΑ ΙΔΙΟΜΟΡΦΗ ΕΙΔΩΛΟΛΑΤΡΙΑ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩ͂Ν. 

ΤΙΠΟΤΑ ΜΕΓΑΛΥΤΕΡΟ ΑΠΟ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 

Ο ΝΟΥΣ ΕΜΠΛΟΥΤΙΖΕΤΑΙ ΜΕ Το ΑΚΤΙΣΤΟ ΦΩΣ, ΟΤΑΝ ΚΙΝΗ- 


ΤΑΙ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΜΕ ΤΟΝ ΕΡΩΤΑ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ. 
Η ΣΧΕΣΙ ΤΗΣ ΚΑΘΑΡΑΣ ΠΡΟΣΕΥΧΗ͂Σ ΜΕ ΤῸΝ ΘΕΙ͂Ο ΕΡΩΤΑ. 


όός 


ΣΕΛ. 


19 


19 


19 


20 


20 


20 


20 


20 


21 


21 


Σι 


18 


2} 


31 


11 


22 


ΔΡ. 


ΚΕΦ, 


12. 


17. 


14. 


ας. 


τό. 


17. 


1δ. 


10. 


20. 


21. 


22. 


27. 


24. 


25. 


26. 


27. 


28. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Ἡ ΥΠΕΡΤΑΤΗ ΑΥΤΟΓΝΩΣΙΑ ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΑΡΠΑΓΗ ΤΟΥ ΝΟΥ ΔΙΑ 
ΜΕΣΟΥ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

ΑΔΙΑΣΠΑΣΤΗ Η ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ. 
ΠΟΤΕ ΕΙΝΑΙ ΑΚΑΘΑΤΡΤΗ Η ΨΥΧΗ. 

ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤῸΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΜΙΣΟΣ ΠΡῸΣ ΤΟΝ ΣΥΝΑΝΘΡΩΠΟ 
ΕΙΝΑΙ ΑΣΥΜΒΙΒΑΣΤΑ. 

ΑΓΑΠΑ ΤΟΝ ΘΕΟ ἘΕΚΕΙΝΟΣ, ΠΟΥ ΤΉΡΕΙ ΤΙΣ ΕΝΤΟΛΕΣ. 

ΙΣΗ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΟΛΟΥΣ. 

ΑΠΕΞΑΡΤΗΣΙ ΑΠΟ ΤΑ ΠΡΟΣΚΑΙ͂ΡΑ. 

ΠΟΙΟΣ ΝΟΥΣ ΕΙΝΑΙ ΜΑΚΑΡΙΟΣ, 

Η ΚΡΥΦΗ ΕΙΔΩΛΟΛΑΤΡΙΑ. 

ΗΕΝ ΧΡΙΣΤΩ ΘΕΩΡΗΣΙ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ, 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ͂Η ΥΠΈΡΒΑΣΙ ΤΟΥ ΚΟΣΜΟΥ. 

Ἡ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ ΕΙΝΑΙ ΑΣΥΜΒΙΒΑΣΤΗ ΜΕ ΤΗΝ 
ΔΙΑΤΗΡΗΣΙ ΧΡΗΜΑΤΩΝ. 

ἘΛΕΗΜΟΣΥΝΗ ΚΑΤΑ ΜΙΜΗΣΙ ΘΕΟΥ. 

ΟΦΕΙΛΟΜΕ ΝΑ ΑΓΑΠΑΜΕ ΟΔΟΥΣ ΕΞΙΣΟΥ, ΟΠΩΣ Ο ΘΕΟΣ. 
ΠΩΣ ΑΝΑΓΝΩΡΙΖΕΤΑΙ Η ΔΙΑΘΕΣΙ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

ΠΩΣ ΑΠΕΛΕΥΘΕΡΩΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙ 
ΓΙΝΕΤΑΙ ΜΕΤΟΧΟΣ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ. 


ΠΩΣ ΦΡΟΝΕΙ ΚΑΙ ΖΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ, ΟΤΑΝ ΕΧΗ ΕΝΤΟΣ ΤΟΥ ΤΗΝ 
ΘΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 


όόό 


ΣΕΛ. 


21 


22 


22 


22 


2} 


2} 


2} 


2} 


2} 


2} 


23 


37 


24 


24 


28 


2} 


2} 


ΣΤ, 


29 


15 


2] 


26 


1ο 


17 


ιό 


20 


26 


30 


34 


17 


αμ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΞΕ ΣΕΛ. 

ΚΕΦ. 

2. ΟΙ ΛΟΓΙΣΜΟΙ ΤΗΣ ΟΡΓΗΣ ΧΩΡΙΖΟΥΝ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ ΑΠΟ ΤΗΝ 25 
ΑΓΑΠΗ. 

ο. Ἡ ΑΠΕΛΕΥΘΕΡΩΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΕΙΝΑΙ ΕΜΠΟΝΗ. 25 

πα. ΠΙΣΤΙ ΧΩΡΙΣ ΑΓΑΠΗ ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΣΤΕΡΗΣΙ ΦΩΤΙΣΜΟΥ ΤΗΣ 26 


ΘΕΙΑΣ ΓΝΩΣΕΩΣ. 

3. ΜΕ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ ΕΛΚΥΕΤΑΙ Η ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΑΠΟ ΤΟΝ ΚΑ- 26 
ΘΑΡΟ ΝΟΥ. 

8. ΚΑΘΑΡΟΣ ΝΟΥΣ, ΕΚΕΙΝΟΣ ΠΟΥ ΠΕΡΙΒΑΛΛΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΟ ΘΕΙΟ 524 
ΦΩΣ. 

1. ΚΑΘΑΡΗ ἘΙΝΑΙΗ ΨΥΧΗ, ΠΟΥ ΕΛΕΥΘΕΡΩΘΗΚΕ ΑΠΟΊΤΑΠΑΘΗ 54 
ΚΑΙ ΕΥΦΡΑΙΝΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗ ΘΕΙ͂Α ΑΓΑΠΗ. 


35. Ἡ ΚΙΝΗΣΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ, ΠΕΡΑ ΑΠΟ ΤΙΣ ΠΡΟΔΙΑΓΡΑΦΕΣ ΤΗΣ, 26 
ΣΥΝΙΣΤΑ ΜΕΜΠΤΟ ΠΑΘΟΣ. 

1. ΑΠΑΘΕΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΔΥΣΚΙΝΗΣΙΑ ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΚΑΚΙΑ. 26 

1. ΟΙ ΚΑΡΠΟΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ ΔΕΝ ΑΝΤΑΛΛΑΣΣΟΝΤΑΙ ΜΕ 26 
ΤΙΠΟΤΕ. 

1. ΞΕΝΟΣ ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ ΚΑΙ ΤΟΝ ΘΕΟ ΟΠΟΙΟΣ ΦΙΛΟΝΙΚΕΙ 27 
ΚΑΙ ΦΡΟΝΕΙ ΠΟΝΗΡΑ. 

39: Η ΠΙΣΤΙ ΣΩΖΕΙ, ΜΟΝΟΝ ΟΤΑΝ ΣΥΝΔΥΑΖΕΤΑΙ ΜΕ ΕΡΓΑ ΑΓΑ-- 27 
ΠΗΣ. 

4ο. ΤΙ ΣΥΝΙΣΤΟΥΝ ΤΑ ἘΡΓΑ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 27 


4. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙΗ ΚΑΤΑ ΚΟΣΜΟΝ ΑΥΠΗ ΚΑΙ ΠΟΙΑ Η ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ 27 
ΔΥΠΗ. 

41. ΠΩΣ ΖΕΙ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ ΕΚΕΙΝΟΣ, ΠΟΥ ΑΓΑΠΑ ΤΟΝ 28 
ΘΕΟ. 

4). Ο ΒΑΘΜΟΣ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΜΑΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΡΙΝΕΤΑΙ ΑΠΟ 8 
ΤΟΝ ΖΗΛΟ ΠΟΥ ΕΠΙΔΕΙΚΝΥΟΜΕ ΓΙ΄ ΑΥΤΟΝ. 

44. Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΚΑΙ ΤΟΥ ΣΩΜΑ- 28 
ΤΟΣ, ΩΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ ΕΙΡΗΝΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΤΟΥ 
ΘΕΟΥ. 


667 


ΔΡ. 


ΚΕΦ, 


45 


47: 


48. 


4». 


ΘΟ. 


τι. 


92. 


3: 


54: 


25" 


σ6. 


27: 


58. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Ο ΑΓΙΑΣΜΟΣ ΚΑΙ Η ΑΓΑΠΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΜΕΣΑ ΜΑΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕ- 
ΤΟΥΝ ΤΗΝ ΨΥΧΟΣΩΜΑΤΙΚΗ ΑΣΚΗΣΙ. 

ΠΩΣ ΑΠΑΛΛΑΣΣΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ 
ΠΩΣ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΤΑΙ ΑΠΟ ΑΥΤΗΝ. 

Ο ΠΙΣΤΟΣ ΥΨΗΛΟΦΡΟΝΕΙ, ΟΤΑΝ ΣΤΕΡΗΤΑΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΓΝΩ- 
ΣΕΩΣ, ΠΟΥ ΕΝΕΡΓΕΙΤΑΙ ΔΙΑ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

Ο ΦΟΒΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ, ΠΟΥ ΣΥΝΟΔΕΥΕΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΤΑΠΕΙΝΟ- 
ΦΡΟΣΥΝΗ, ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗ ΘΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 

Η ΕΚΠΤΩΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΑ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΟ ΠΝΕΥ- 
ΜΑ ΤῊΣ ΡΑΘΥΜΙΑΣ. 

Η ΑΠΟΔΟΧΗ ΤΩΝ ΡΥΠΑΡΩΝ ΛΟΤΓΙΣΜΩΝ ΣΤΈΡΟΥΝ ΤΗΝ ΠΑΡ- 
ΡΗΣΙΑ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΠΡΟΣ ΤῸΝ ΘΕΟ. 

ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΤΑΙ Ο ΘΥΜΟΣ ΚΑΙ Η ΕΠΙΘΥΜΙΑ ΤΗΣ 
ΣΥΝΑΝΑΣΤΡΟΦΗΣ. 

ΟΙ ΠΕΙΡΑΣΜΟΙ͂ ΚΑΙ ΟΙ ΘΛΙΨΕΙΣ, ΚΑΤ᾽ ΟΙΚΟΝΟΜΙΑΝ ΘΕΟΥ, ΓΙΑ 
ΔΟΚΙΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ. 

Η ΑΔΕΛΦΙΚΗ ΣΥΜΦΙΛΙΩΣΙ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΙ ΤῊΝ ΑΔΙΑΛΕΙΠΤΗ 
ΕΥΧΗ ΚΑΙ ΤΗΝ ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ ΑΓΑΠΗ. 

Η ΑΓΑΠΗ, ΩΣ ΤῸ ΜΕΓΙΣΤΟ ΧΑΡΙΣΜΑ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ, 
ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΚΑΙ ΤΗΝ ΜΕΓΙΣΤΗ ΕΠΙΜΕΛΕΙΑ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΠΟ- 
ΚΤΗΣΙ ΤΗΣ. 

ΤΙ ΑΠΟΞΕΝΩΝΕΙ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ ΑΠΟ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 


Ἡ ΑΓΑΠΗ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΠΛΗΡΩΜΑ ΤΟΥ ΝΟΜΟΥ, ΕΝΩ Η ΚΑΚΙΑ 
ΕΙΝΑΙ ΠΑΡΑ ΤΟΝ ΝΟΜΟ ΚΑΙ ΓΙ΄ ΑΥΤΟ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΑΙΩΝΙΑ 
ΚΟΛΑΣΙ. 

Ἡ ΚΑΤΑΚΡΙΣΙ ΤΟΥ ΠΛΗΣΙΟΝ ΑΝΑΓΕΤΑΙ ΣΤΗΝ ΚΑΤΑΚΡΙΣΙ ΤΟΥ 
ΘΕΙΟΥ ΝΟΜΟΥ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΚΑΙ ΣΥΝΕΠΑΓΕΙ ΑΙΩΝΙΑ ΚΑΤΑΔΙ- 
ΚΗ, 

Ἡ ΚΑΤΑΚΡΙΣΙ, ΚΑΙ Η ΕΥΧΑΡΙΣΤΗ ΑΚΟΗ ΤΟΥ ΦΙΛΟΚΑΤΗΓΟΡΟΥ, 
ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΕΚΠΤΩΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΑΓΑΠΗ ΚΑΙ ΤΗΝ ΑΙΩ- 
ΝΙΑ ΖΩΗ. 


668 


ΣΕΛ. 


28 


29 


29 


29 


30 


31 


31 


12 


33 


ΣΤ. 


10 


7 


29 


τό 


22 


27 


10 


2} 


19 


27 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


στ ΣΕΛ. 


ΚΕδ. 

το. Ἡ ΚΑΤΑΚΡΙΣΙ, ΚΑΙ Η ΕΥΧΑΡΙΣΤΗ ΑΚΟΗ ΤΟΥ ΦΙΛΟΚΑΤΗΓΟΡΟΥ, 8 
ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΕΚΠΤΩΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΘΈΙΑ ΑΓΑΠΗ ΚΑΙ ΤῊΝ 
ΑΙΩΝΙΑ ΖΩΗ. 3 

6ο. ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΙ ο ΠΙΣΤΟΣ ΕΚΕΙΝΟΝ, ΠΟΥ ΚΑΤΑΛΑΛΕΙ. 3 


6. ΣΕ ΤΙ ΑΠΟΒΛΕΠΕΙ Η ΕΜΠΡΑΚΤΗ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΥΣ ΕΧΘΡΟΥΣ: 48 
ΣΤΗΝ ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ, ΤΗΝ ΕΞΙΣΟΥ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΟΛΟΥΣ. 

64. Ἡ ΜΗ ΑΝΤΙΣΤΑΣΙ ΣΤΟΝ ΠΟΝΗΡΟ ΟΔΗΓΕΙ ΤΟΣΟ ΤΟΝ ΑΔΙΚΟΥ- 14 
ΜΕΝΟ ΟΣΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΑΔΙΚΟΥΝΤΑ ΚΑΤΩ ΑΠΟ ΤΟΝ ΖΥΓΟ ΤΗΣ ΑΓΑ- 
ΠΗΣ. 

64. Ο ΔΥΣΚΟΛΩΤΕΡΟΣ ΠΟΛΕΜΟΣ ΕΙΝΑΙ ΕΝΑΝΤΙΟΝ ΤΩΝ ΕΜΠΑ- 34 
ΘΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩΝ. 

6. Ἡ ΑΓΑΠΗ ΑΠΟΚΟΠΤΕΙ ΤΑ ΨΥΣΧΙΚΑ ΠΑΘΗ, ΕΝΩ Η ΕΓΚΡΑΤΕΙΑ 3 
ΤΑ ΣΩΜΑΤΙΚΑ. 

ὅς. Η ΑΓΑΠΗ ΘΕΡΑΠΕΥΕΙ το ΘΥΜΙΚΟ ΚΑΙ Η ΕΓΚΡΑΤΈΙΑ ΤΟ ΕΠΙ- 35 
ΘΥΜΗΤΙΚΟ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ,. 

66. ΤΑ ΠΑΘΗ ΤΟΥ ΘΥΜΙΚΟΥ ΕΙΝΑΙ ΙΣΧΥΡΟΤΕΡΑ ΤΟΥ ΕΠΙΘΥΜΗΤΙ- 5 
ΚΟΥ, ΓΙ ΑΥΤΟ ΚΑΙ ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΑ ΤΑ ΦΑΡΜΑΚΑ. 

6. ΤΟ ΒΑΡΥΤΕΡΟ ΑΠΟ ΟΛΑ ΤΑ ΠΑΘΗ ΕΙΝΑΙ Η ΑΚΗΔΙΑ,ΠΟΥΘΕ- 5 
ΡΑΠΕΥΕΤΑΙ ΜΕ ΤΟ ΦΑΡΜΑΚΟ ΤΗΣ ΥΠΟΜΟΝΗΣ. 

6. Ἡ ΠΑΡΑΛΟΓΗ ΕΠΙΠΛΗΞΙ ΑΦΑΙΡΕΙ ΤΗΝ ΠΑΡΡΗΣΙΑ ΤΗΣ ΠΡΟΣΕΥ- 6 


ΧΗΣ. 

6. ΟΙΥΠΟΝΟΙΕΣ ΦΥΓΑΔΕΥΟΥΝ ΤΗΝ ΕΙΡΗΝΗ, ΠΟΥ ΟΔΗΓΕΙ ΔΙΑ 46 
ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΣΤΗ ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

7ο. ΔΕΝ ΕΙΝΑΙ ΤΕΛΕΙΑ Η ΑΓΑΠΗ ΠΟΥ ΜΕΤΑΒΑΛΛΕΤΑΙ. 17 

.  Ἡ ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ ΕΙΝΑΙ ΙΣΗ ΠΡΟΣ ΕΧΘΡΟΥΣ ΚΑΙ ΦΙΛΟΥΣ. 17 


7. Η ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ ΚΑΤΑΦΡΟΝΕΙ ΚΑΙ ΤΗ ΖΩΗ ΚΑΙ ΤΟ ΘΑΝΑΤΟ. 38 


7 ΑΠΟ ΤΗΝ ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ ΔΕΝ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΜΑΣ ΧΩΡΙΣΗ ΤΙπο- 38 
ΤΕ. 

74. Η ΓΝΗΣΙΑ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΑΥΤΟ- 39 
ΘΥΣΙΑ. 


όόο 
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ιό 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Η ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΤΗΝ ΕΚΚΟΠΗ ΤΩΝ ΑΙΤΙΩΝ 
ΤΟΥ ΘΥΜΟΥ, ΔΗΛΑΔΗ ΤΗΣ ΔΟΞΑΣ, ΤΗΣ ΗΔΟΝΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ᾧ]- 
ΛΑΡΓΥΡΙΑΣ. 

Η ΤΑΠΕΙΝΩΣΙ ΑΠΟΚΟΠΤΕΙ ΤΑ ΠΑΘΗ ΤῊΣ ΨΥΧΗ͂Σ, ΕΝΩ Η 
ΚΑΚΟΠΑΘΕΙΑ ΤΑ ΠΑΘΗ ΤΟΥ ΣΏΜΑΤΟΣ. 

ΟΙ ΕΝΤΟΛΕΣ ΤΗΡΟΥΜΕΝΕΣ ΟΔΗΓΟΥΝ ΣΤΗΝ ΑΠΑΘΕΙΑ ΚΑΙ ΤΑ 
ΔΟΓΜΑΤΑ ΣΤΟ ΦΩΤΙΣΜΟ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΓΝΩΣΕΩΣ. 

ΣΕ ΤΙ ΑΦΟΡΟΥΝ ΤΑ ΔΟΓΜΑΤΑ. 


Ἡ ΕΛΕΗΜΟΣΥΝΗ ΘΕΡΑΠΕΥΕΙ Το ΘΥΜΙΚΟ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. Ἡ 
ΝΗΣΤΕΙΑ ΜΑΡΑΙΝΕΙ ΤΗΝ ΕΠΙΘΥΜΙΑ ΚΑΙ ΚΑΘΑΡΙΖΕΙ το ΝΟΥ 
ΜΕ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗ. 

Ἡ ΤΑΠΕΙΝΩΣΙ ΕΛΕΥΘΕΡΩΝΕΙ ΤΟ ΝΟΥ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΛΑΖΟΝΕΙΑ 
ΚΑΙ ΤῊΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ, ΕΝΩ Η ΠΡΑΟΤΗΤΑ ΔΙΑΤΗΡΕΙ ΑΤΑΡΑΧΟ 
ΤΟ ΘΥΜΙΚΟ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΟΥ ΦΟΒΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥ: Α) Ο ΦΟΒΟΣ ΤῊΣ Κο- 
ΛΑΣΕΩΣ ΚΑΙ Β) Ο ΦΟΒΟΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΕΚΠΤΩΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ 
ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Η ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ, ΟΤΑΝ ΕΔΡΑΙΩΘΗ, ΑΠΟΜΑΚΡΥΝΕΙ Τον 
ΠΡΩΤΟ ΦΟΒΟ. 

Η ΠΛΕΟΝΕΞΙΑ ΕΙΝΑΙ ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΟΠΟΙΑΣΔΗΠΟΤΕ ΑΜΑΡΤΙΑΣ. 


Η ΠΛΕΟΝΕΞΙΑ ΕΙΝΑΙ ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΟΠΟΙΑΣΔΗΠΟΤΕ ΑΜΑΡΤΙΑΣ. 


ΧΩΡΙΣ ΤΗΝ ΑΠΑΘΕΙΑ ΕΙΝΑΙ ΠΕΡΙΟΡΙΣΜΕΝΗ Η ΠΤΗΣΙ ΜΑΣ 
ΣΤΗΝ ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΟΥΡΑΝΙΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 

ΜΟΝΟ ΜΕΤΑ ΤΗΝ ΑΠΕΛΕΥΘΕΡΩΣΙ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ, Ο ΝΟΥΣ Κ|-- 
ΝΕΙΤΑΙ ΧΩΡΙΣ ΕΠΙΣΤΡΟΦΗ ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΓΝΩΣΙ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΤΡΙΑ-- 
ΔΟΣ. 

ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Ο ΚΑΘΑΡΟΣ ΚΑΙ Ο ΑΚΑΘΑΡΤΟΣ ΝΟΥΣ ΜΕ 
ΤΑ ΝΟΗΜΑΤΑ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 

ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΑΠΑΘΕΙΑΣ ΕΙΝΑΙ Η ΑΜΕΤΕΩΡΙΣΤΗ ΝΟΕΡΑ 
ΠΡΟΣΕΥΧΗ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


Ἡ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑ ΤΩΝ ΕΝΥΠΝΙΩΝ, ΔΕΙΓΜΑ ΎΓΕΙΑΣ ΤΗΣ ΨΥ- 
ΧΗΣ. 
ΤΟΝ ΚΑΘΑΡΟ ΝΟΥ ΕΛΚΕΙ Η ΩΡΑΙΟΤΗΤΑ ΤΩΝ ΑΟΡΑΤΩΝ. 


ΔΥΣΚΟΛΩΤΕΡΗ Η ΑΠΑΘΕΙΑ ΠΡΟΣ ΤΟΥΣ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ ΑΠ᾽ ΟΤΙ Η 
ΑΠΑΘΕΙΑ ΠΡΟΣ ΤΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ. 

ΜΕ ΤΗΝ ΟΙΚΕΙΩΣΙ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟΚΤΑ ΤΗΝ ΔΙΟ- 
ΡΑΣΙ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ ΚΑΙ ΔΕΝ ΠΑΡΑΠΔΑΝΑΤΑΙ. 

ΣΗΜΕΙΟ ΑΚΡΑΣ ΑΠΑΘΕΙΑΣ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΝΑ ΕΧΗ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΕΝ ΕΓΡΗ- 
ΓΟΡΣΕΙ ΚΑΙ ΚΑΘ᾽ ΥΠΝΟΝ ΚΑΘΑΡΑ ΑΠΟ ΕΜΠΑΘΕΙΑ ΤΑ ΝΟΗ- 
ΜΑΤΑ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 

ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ ΣΤΑΔΙΑΚΑ Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΠΑ- 
ΘΕΙΑ ΕΩΣ ΤΗΝ ΓΝΩΣΙ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΤΡΙΑΔΟΣ. 

ΟΤΑΝ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΦΑΝΕΡΩΘΗ ΣΤΟΝ ΚΑΘΑΡΟ ΝΟΥ, ΑΠΟΚΑ- 
ΛΥΠΤΕΙ ΟΧΙ ΜΟΝΟ ΤΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΑΛΛΑ ΚΑΙ ΤΩΝ 
ΜΕΛΛΟΝΤΩΝ. 

ΤΟΝ ΘΕΟ ΔΕΝ ΤΟΝ ΓΝΩΡΙΖΟΜΕ ΑΠΟ ΤΗΝ ΟΥΣΙΑ ΤΟΥ, ΑΛΛΑ 
ΑΠΟ ΤΙΣ ΕΝΕΡΓΕΙΕΣ ΤΟΥ. 

ΣΕ ΠΟΙΕΣ ΚΑΤΑΣΤΑΣΕΙΣ ΕΝΤΟΠΙΖΕΤΑΙ Ο ΚΑΘΑΡΟΣ ΝΟΥΣ. 


ΤΙ ΔΙΕΡΕΥΝΑ Ο ΝΟΥΣ ΣΤΑ ΔΙΑΦΟΡΑ ΟΡΑΤΑ ΟΝΤΑ. 
Τι ΑΝΑΖΗΤΑ Ο ΝΟΥΣ, ΟΤΑΝ ΑΣΧΟΛΗΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΘΕΩΡΙΑ 
ΤΩΝ ΑΟΡΑΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 


ΤΙ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΓΝΩΡΙΣΗ Ο ΚΑΘΑΡΟΣ ΝΟΥ͂Σ ΑΠΟ ΤῸΝ ΘΕΟ 
ΚΑΘΕΑΥΤΟΝ. 
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ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ἘΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΊΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 
ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


σ.σ. σι -- 91 τοῦ παρόντος τόμου) 


ΠΡΟΥΙΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ ΑΠΕΡΙΣΠΑΣΤΗΣ ΠΡΟΣΕΥΣΧΗΣ, Η ΓΝΗΣΙΑ 
ΑΓΑΠΗ. 

Ο ΝΟΥΣ ΧΡΟΝΙΖΕΙ ΣΤΑ ΑΙΣΘΗΤΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ, ΟΤΑΝ ΣΥΝΔΕ- 
ΕΤΑΙ ΕΜΠΑΘΩΣ ΜΕ ΑΥΤΑ, 

ΟΤΑΝ Ο ΝΟΥΣ ΚΥΡΙΑΡΧΗΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ, ΚΑ- 
ΤΑΦΡΟΝΕΙ ΚΑΙ ΤΗΝ ΙΔΙΑ ΤΗΝ ΠΡΟΣΚΑΙΡΗ ΖΩΗ ΤΟΥ. 

Η ΑΠΕΡΙΣΠΑΣΤΗ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΤΗΝ ΤΗΡΗΣΙ ΤΩΝ 
ΕΝΤΟΛΩΝ, ΤΗΝ ΑΝΑΓΝΩΣΙ ΚΑΙ ΤΗ ΘΕΩΡΙΑ. 

Η ΠΡΑΞΙ ΚΑΙ Η ΘΕΩΡΙΑ ΠΡΟΗΓΟΥΝΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΠΕΡΙΣΠΑΣΤΗ 
ΠΡΟΣΕΥΧΗ. 

ΟΙ ΔΥΟ ΥΨΗΛΕΣ ΚΑΤΑΣΤΑΣΕΙΣ ΤΗΣ ΚΑΘΑΡΑΣ ΠΡΟΣΕΥΧΗ͂Σ. 


Ἡ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΣΥΝΟΔΕΥΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΕΠΙΜΕΛΕΙΑ 
ΓΙΑ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΑ ΠΡΟΣΕΥΧΗ. 

Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΣΤΟΣΧΕΥΣΙ ΣΤΗΝ ΜΗΤΕΡΑ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ, ΤΗΝ 
ΦΙΛΑΥΤΙΑ. 

Οἱ ΠΕΝΤΕ ΑΙΤΙΕΣ, ΓΙΑ ΤΙΣ ΟΠΟΙΕΣ ΑΓΑΠΩΝΤΑΙ ΟΙ ΑΝΘΡΩΠΟΙ 
ΜΕΤΑΞΥ ΤΟΥΣ. 

Η ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ ΕΠΙΤΑΣΣΕΙ ΤΗΝ ΕΞΙΣΟΥ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΟΛΟΥΣ. 


ΕΡΓΑΣΙΑ ΓΙΑ ΤΗ ΜΕΙΩΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΚΑΙΤΗΝ ΚΤΗΣΙ ΤΩΝ ΑΡΕ- 
ΤΩΝ, ΑΛΛΑ ΚΑΙ ΕΠΑΓΡΥΠΝΗΣΙ ΓΙΑ ΤΗΝ ΔΙΑΦΥΛΑΞΙ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ. 
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27. 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΠΟΥ ΑΝΑΦΕΡΟΝΤΑΙ ( Ἢ ΣΕ ΤΙ ΑΦΟΡΟΥΝ) ΟΙ ΠΕΙΡΑΣΜΟΙ: Ἢ 
ΣΤΙΣ ΔΥΝΑΜΕΙΣ ΤῊΣ ΨΥΧΗΣ, Ἢ ΣΤΟ ΣΩΜΑ, Ἢ ΣΤΑ ΥΛΙΚΑ 
ΑΓΑΘΑ. 

Ο ΤΡΟΠΟΣ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ ΚΑΙ Η ΜΕΘΟΔΟΣ ΑΠΟΚΡΟΥΣΕΩΣ 
ΤΟΥΣ. 

Η ΑΡΧΗ ΤΗΣ ΠΡΟΟΔΟΥ ΤΟΥ ΝΟΥ ΣΤΗΝ ΑΓΑΠΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΥΜ- 
ΒΑΔΙΖΕΙ ΜΕ ΤΟΝ ΠΕΙΡΑΣΜΟ ΤΗΣ ΒΛΑΣΦΗΜΙΑΣ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΚΑΚΟ: ΤΟ ΠΑΘΟΣ. 


ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΠΑΘΟΣ: Η ΠΑΡΑ ΦΥΣΙΝ ΚΙΝΗΣΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 
ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΚΑΚΙΑ: Η ΕΣΦΑΛΜΕΝΗ ΚΡΙΣΙ ΤΩΝ ΝΟΗΜΑΤΩΝ. 


ΠΩΣ ΘΑ ΕΛΕΥΘΕΡΩΘΟΥΜΕ ΑΠΟ ΤΟΥΣ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ ΤΗΣ ΠοΟς- 
ΝΕΙΑΣ. 
ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΜΕΘΟΔΟΣ ΤΟΥ ΔΑΙΜΟΝΑ ΤΗΣ ΠΟΡΝΕΙΑΣ. 


ΜΕ ΠΟΙΟΝ ΤΡΟΠΟ ΕΚΔΙΩΚΟΝΤΑΙ ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΑΠΟ ΤΟΝ ΠΠ- 
ΣΤΟ. 

ΠΟΙΑ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΕΙ ΣΤΟΥΣ ΤΡΕΙ͂Σ 
ΒΑΘΜΟΥΣ ΤΗΣ ΙΕΡΩΣΥΝΗΣ. 

ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΕΞΑΣΘΕΝΟΥΝ ΚΑΙ ΚΑΝΟΝΤΑΙ, ΑΝΑΛΟΓΑ ΠΡΟΣ 
ΤΗΝ ΕΛΑΤΤΩΣΙ ΚΑΙ ΤΟΝ ΑΦΑΝΙΣΜΟ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΜΑΣ. 
ΑΝΘΡΩΠΙΝΟΙ ΛΟΓΟΙ ΑΠΟΧΗΣ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ. 


Ἡ ΤΗΡΗΣΙ ΤΩΝ ΛΟΓΩΝ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΑΓΩΝΙ-- 
ΣΤΙΚΟ ΦΡΟΝΗΜΑ ΜΕΧΡΙ ΘΑΝΑΤΟΥ. 
Η ΑΓΑΠΗ ΣΤΟ ΘΕΟ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΤΗΝ ΓΝΩ͂ΣΙ ΤΟΥ͂ ΘΕΟΥ. 


ΠΟΤΕ ΠΡΟΟΔΕΥΕΙ Ο ΝΟΥΣ ΣΤΗ ΦΡΟΝΗΣΙ, ΠΟΤΕ ΣΤΗ ΓΝΩΣΙ ΚΑΙ 


ΠΟΤΕ ΚΑΤΑΞΙΩΝΕΤΑΙ ΤΗΣ ΘΕΟΛΟΓΙΚΗΣ ΧΑΡΙΤΟΣ. 
ΤΙ ΟΦΕΙΛΕΙ ΝΑ ΜΕΛΕΤΑ Ο ΘΕΟΛΟΓΟΣ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΠΟΥ ΟΔΗΓΕΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΑ Η ΣΥΖΕΥΞΙ ΤΗΣ ΠΡΑΞΕΩΣ ΜΕ ΤΗ 
ΓΝΩΣΙ. 

Ο ΠΑΡΑΔΟΞΟΣ ΤΡΟΠΟΣ ΕΝΩΣΕΩΣ ΚΑΙ ΔΙΑΚΡΙΣΕΩΣ ΣΤΟΝ ΕΝΑ 
ΤΡΙΑΔΙΚΟ ΘΕΟ. 

ΠΩΣ ΦΡΟΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ, ΟΤΑΝ ΦΘΑΣΗ ΣΤΗΝ ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ 
ΚΑΙ ΣΤΗΝ ΑΚΡΑ ΑΠΑΘΕΙΑ. 

Ἡ ΜΕΘΟΔΟΣ ΤΩΝ ΔΑΙΜΟΝΩΝ ΓΙΑ ΤΗΝ ΕΣΧΑΤΗ ΒΕΒΗΛΩΣΙ ΤΟΥ 
ΝΟΥ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 

ΠΟΙΟΙ ΠΑΡΑΓΟΝΤΕΣ ΜΑΣ ΥΠΟΚΙΝΟΥ͂Ν ΠΡΟΣ ΤΑ ΚΑΛΑ: ΤΑ 
ΦΥΣΙΚΑ ΣΠΈΡΜΑΤΑ, ΟΙ ΑΓΓΕΛΟΙ ΚΑΙ Η ΑΓΑΘΗ ΠΡΟΑΙΡΕΣΙ. 
ΠΟΙΟΙ ΠΑΡΑΓΟΝΤΕΣ ΜΑΣ ΥΠΟΚΙΝΟΥΝ ΣΤΑ ΚΑΚΑ : ΤΑ ΠΑΘΗ, 
ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΚΑΙ Η ΚΑΚΗ ΠΡΟΑΙΡΕΣΙ, 

ΟΙ ΕΜΠΕΙΡΙΚΕΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΑ ΤΗ ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΩΝ ΟΥΡΑ- 
ΝΩΝ ΚΑΙ ΤΗΝ ΑΙΩΝΙΑ ΚΟΔΑΣΙ. 

ΤΑ ΕΚ ΦΥΣΕΩΣ ΚΑΛΑ ΕΡΓΑ ΚΑΘΙΣΤΑΝΤΑΙ ΚΑΚΑ, ΕΞΑΙΤΙΑΣ ΤΗΣ 
ΚΑΚΗΣ ΠΡΟΑΙΡΕΣΕΩΣ. 

ΤΑ ΕΡΓΑ ΜΑΣ ΑΞΙΟΛΟΓΟΥΝΤΑΙ ΑΠΟ ΤΟ ΣΚΟΠΟ ΕΠΙΤΕΛΕΣΕΩΣ 
ΤΟΥΣ. 

Η ΚΡΙΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΥΝΔΕΕΤΑΙ ΑΠΟΦΑΣΙΣΤΙΚΑ ΜΕ ΤΟΝ ΣΚΟ- 
ΠΟ ΕΠΙΤΕΛΕΣΕΩΣ ΤΩΝ ΠΡΑΞΕΩΝ. 

Η ΕΠΙΤΥΧΙΑ ΚΑΘΕ ΑΓΑΘΟΥ ΟΦΕΙΛΕΤΑΙ ΣΤΟ ΘΕΟ. 


ΠΟΤΕ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΔΕΝ ΕΞΟΥΘΕΝΩΝΕΙ ΚΑΝΕΝΑΝ. 

ΠΟΤΕ ΕΜΦΑΝΙΖΕΤΑΙ Η ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑ. 

Ἡ ΑΙΤΙΑ ΚΑΙ Η ΑΝΑΙΡΕΣΙ ΚΑΘΕ ΑΜΑΡΤΙΑΣ. 

Ἡ ΟΙΚΟΝΟΜΙΑ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ ΚΑΙ Η ΟΡΘΗ ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΤΟΥΣ. 
Ἡ ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑ ΑΠΟΒΑΛΛΕΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΚΑΚΟΠΑΘΕΙΑ. 


ΟΙ ΕΠΙΠΤΩΣΕΙΣ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ ΚΑΙ ΤΑ ΣΩΤΗΡΙΑ ΦΑΡΜΑΚΑ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΟΙ ΠΟΙΚΙΛΕΣ ΣΚΟΠΙΜΟΤΗΤΕΣ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ. 


Ο ΤΡΟΠΟΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΣΕΩΣ ΤΩΝ ΣΥΜΦΟΡΩΝ ΑΠΟ ΤΟΝ ΣΥ- 
ΝΕΤΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΑΦΡΟΝΑ. 

ΤΙ ΑΝΑΧΑΙΤΙΖΕΙ ΤΗΝ ΑΥΞΗΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩ͂Ν, ΤΙ ΕΛΑΤΤΩΝΕΙ ΚΑΙ 
ΤΙ ΕΞΑΦΑΝΙΖΕΙ ΤΑ ΠΑΘΗ. 

ΠΩΣ ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΝΕΤΑΙ ΤΟ ΠΑΘΗΤΙΚΟ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ (Η ΕΠΙΘΥ- 
ΜΙΑ ΚΑΙ Ο ΘΥΜΟΣ), ΟΤΑΝ Ο ΝΟΥΣ ΕΙΝΑΙ ΠΡΟΣΗΛΩΜΕΝΟΣ 
ΠΑΝΤΟΤΕ ΣΤΟ ΘΕΟ. 

Το ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΟ ΓΝΩΡΙΣΜΑ ΤΗΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗΣ ΚΑΙ ΤΕ- 
ΛΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

ΟΠΟΙΟΣ ΔΕΝ ΜΙΣΕΙ ΚΑΠΟΙΟΝ, ΔΕΝ ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΟΤΙ ΤΟΝ ΑΓΑΠΑ. 


ΜΕ Ο,ΤΙ ΑΣΧΟΛΕΙΤΑΙ ΕΥΧΑΡΙΣΤΩΣ Ο ΝΟΥΣ, ΑΥΤΟ ΚΑΙ ΠΡΑΓ- 
ΜΑΤΙΚΑ ΑΓΑΠΑ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΝΟΥΣ ΕΝΟΥΜΕΝΟΣ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΠΩΣ ΓΙ- 
ΝΕΤΑΙ ΚΩΡΙΖΟΜΕΝΟΣ ΑΠΟ ΑΥΤΟΝ. 

ΠΟΙΟΙ ΕΙΝΑΙ ΚΟΣΜΙΚΟΙ: ΕΚΕΙΝΟΙ, ΟΙ ΟΠΟΙΟΙ ΑΠΑΣΧΟΛΟΥΝ 
ΤΟ ΝΟΥ ΤΟΥ͂Σ ΜΕ ΥΛΙΚΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ. 

ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΑΛΗΘΙΝΟΣ ΜΟΝΑΧΟΣ. 


Η ΔΙΑΦΟΡΑ ΤΟΥ ΠΡΑΚΤΙΚΟΥ ΑΠΟ ΤῸΝ ΓΝΩΣΤΙΚΟ ΑΝΘΡΩΠΟ. 


ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Ο ΠΟΝΗΡΟΣ ΝΟΥΣ ΚΑΙ ΠΩΣ Ο ΕΝΑΡΕΤΟΣ. 


ΟΙ ΨΥΧΙΚΕΣ ΑΡΕΤΕΣ ΔΕΝ ΠΕΡΙΟΡΙΖΟΝΤΑΙ ΑΠΟ ΚΑΜΙΑ ΑΝΑΓ.-- 
ΚΗ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΕΜΦΟΡΟΥΜΕΝΟΣ ΕΝΕΡΓΩΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ 
ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Η ΦΙΛΑΥΤΙΑ, ΩΣ ΜΗΤΕΡΑ ΤΩΝ ΚΑΚΩΝ, ΓΕΝΝΑ ΤΟΥΣ ΤΡΕΙΣ 
ΜΑΝΙΩΔΕΙΣ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ: ΤΗΣ ΓΑΣΤΡΙΜΑΡΓΙΑΣ, ΤΗΣ ΦΙΛΑΡΓΥ.- 
ΡΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑΣ. 

Η ΠΑΘΟΛΟΓΙΑ ΤΗΣ ΦΙΛΑΥΤΙΑΣ ΣΤΟΝ ΜΟΝΑΧΟ ΚΑΙΣΤΟΝ ΚΟΣΜΙΚΟ. 


όσς 


ΣΕΛ. 


ό9 


7ο 


7ο 


7Σ 


7 


72 


72 


7 


Ὥ 


Ὥ 


74 


74 


7 


75 


σό 


51: 


24 


24 


25 


19 


28 


22 


38 


22 
1ο 


18 


ΑΡ. 


όι. 


62. 


61. 


όᾳ. 


ός. 


όό. 


67. 


όδ. 


όο. 


7ο. 


71. 


72. 


72: 


74: 


7»: 


ΑΤΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΠΟΤΕ ΠΡΟΣΕΥΧΕΤΑΙ Ο ΝΟΥΣ ΑΔΙΑΛΕΙΠΤΩΣ. 
ΠΟΤΕ Η ΨΥΧΗ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΒΡΕΘΗ ΚΑΙ ΝΑ ΖΗΣΗ ΜΕ ΤΟ ΘΕΟ. 


ΑΣΥΜΒΙΒΑΣΤΗ Η ΣΩΤΗΡΙΑ ΜΕ ΤΗΝ ΔΟΥΛΕΙΑ ΣΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ 
ΣΤΗΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ. 

ΠΩΣ ΤΟ ΣΩΜΑ ΚΑΙ Η ΨΥΧΗ ΑΜΑΡΤΑΝΟΥΝ ΚΑΙ ΠΩΣ ΣΩΦΡΟ- 
ΝΟΥΝ. 

ΤῊΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ ΤῊΝ ΛΥΠΗ ΤΙΣ ΔΙΑΔΕΧΟΝΤΑΙ ΝΟΜΟΤΈ- 
ΛΕΙΑΚΑ ΟΙ ΔΥΠΕΣ ΚΑΙ ΟΙ ΟΔΥΝΕΣ, ΕΙΤΕ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΕΙΤΕ 
ΣΤΗ ΜΕΛΛΟΥΣΑ ΖΩΗ. 

Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΝΟΜΟΤΕΛΕΙΑ ΓΙΑ ΤΟΝ ΑΜΑΡΤΑΝΟΝΤΑ. 


ΓΙΑ ΠΟΙΕΣ ΑΙΤΙΕΣ ΠΟΛΕΜΟΥΜΑΣΤΕ ΑΠΟ ΤΟΥΣ ΔΑΙΜΟΝΕΣ. 


ΠΟΤῈ Ο ΝΟΥΣ ΣΥΛΛΑΜΒΑΝΕΙ ΤΑ ΕΜΠΑΘΗ ΝΟΗΜΑΤΑ: ΟΤΑΝ 
ΕΝΟΧΛΗΤΑΙ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ. 

ΠΩΣ ΣΧΕΤΙΖΟΝΤΑΙ ΑΙΤΙΩΔΩΣ ΟΙ ΚΑΘ᾽ ΥΠΝΟΝ ΦΑΝΤΑΣΙΕΣ 
ΤΟΥ ΝΟΥ ΜΕ ΤΗΝ ΕΝ ΕΓΡΗΓΟΡΣΕΙ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΟΥ ΝΟΥ. 
ΠΩΣ ΠΑΓΙΩΝΕΤΑΙ ΚΑΙ ΠΩΣ ΘΕΡΑΠΕΥΕΤΑΙ Η ΑΣΘΕΝΕΙΑ ΤΟΥ 
ΕΠΙΘΥΜΗΤΙΚΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΘΥΜΙΚΟΥ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΤΕΧΝΙΚΗ ΤΟΥ ΠΟΔΕΜΟΥ ΤΩΝ ΔΑΙΜΟΝΩΝ: ΠΟ- 
ΛΕΜΟΥΝ Ἡ ΜΕ ΤΗΝ ΕΜΠΡΑΚΤΗ ΑΜΑΡΤΙΑ Ἢ ΜΕΣΩ, ΤΩΝ ΕΜ- 
ΠΑΘΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩΝ. 

ΔΥΣΧΕΡΕΣΤΕΡΟΣ Ο ΠΟΛΕΜΟΣ ΜΕ ΤΟΥΣ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ ΚΑΙ ΕΥ- 
ΚΟΛΩΤΕΡΗ Η ΚΑΤΑ ΔΙΑΝΟΙΑΝ ΑΜΑΡΤΙΑ. 

Το ΠΟΙΟΝ ΤΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩΝ ΜΑΣ ΚΑΘΟΡΙΖΕΙ ΤΟ ΠΟΙΟΝ ΤΩΝ 
ΠΡΑΞΕΩΝ ΜΑΣ. 

ΠΩΣ ΑΠΟΚΤΑ Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥΣ ΕΜΠΑΘΕΙΣ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ. 


ΤΙ ΜΑΣ ΚΑΘΙΣΤΑ ἘΝΑΡΕΤΟΥΣ Ἢ ΑΧΡΕΙΟΥΣ: Η ΚΑΛΉ ἯΗ 


ΚΑΚΗ ΧΡΗΣΙ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ, ΠΟΥ ΜΑΣ ΔΟΘΗΚΑΝ ΑΠΟ ΤΟ 
ΘΕΟ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΈΡΑ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΤΙΠΟΤΕ ΑΠΟ ΤΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ ΔῈΝ ΕΙΝΑΙ ΚΑΚΟ ΚΑΘΈΑΥΤΟ. Η 
ΧΡΗΣΙ ΤΟΥΣ ΤΑ ΚΑΘΙΣΤΑ ΕΙΤΕ ΚΑΚΑ ΕΙΤΕ ΑΓΑΘΑ. 
ΤΑ ΚΑΘΑΥΤΑ ΚΑΛΑ ΑΠΟΒΑΙΝΟΥΝ ΣΤΟΥΣ ΦΑΥΔΟΥΣ ΚΑΚΑ. 


Η ΚΑΤΑ ΔΙΑΝΟΙΑΝ ΑΜΑΡΤΙΑ ΠΡΟΗΓΕΙΤΑΙ ΠΑΝΤΟΤΕ ΤΗΣ ΚΑΤ’ 
ΕΝΕΡΓΕΙΑΝ ΠΡΑΞΈΩΣ. 

ΤΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΤΟΥ ΧΟΙΚΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΕΠΟΥΡΑΝΙΟΥ ΑΝ- 
ΘΡΩΠΟΥ. 

Ο ΤΡΟΠΟΣ ΠΡΟΣΒΑΣΕΩΣ ΣΤΗΝ ΟΝΤΩΣ ΖΩΗ ΒΡΙΣΚΕΤΑΙ ΣΤΟΝ 
ΙΔΙΟ ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ. 

ΟΙ ΛΟΓΟΙ ΠΟΥ ΑΝΑΧΑΙΤΙΖΟΥΝ ΤΗΝ ΨΥΧΗ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΜΑΡΤΙΑ. 


ΟΤΑΝ ΕΚΔΙΩΧΘΗ Η ΑΜΕΛΕΙΑ, ΕΚΔΙΩΚΕΤΑΙΚΑΙΗ ΕΑΚΕΙΑ, Η 
ΟΠΟΙΑ ΝΟΕΙΤΑΙ ΩΣ Η ΕΣΦΑΛΜΕΝΗ ΧΡΗΣΙ ΤΩΝ ΝΟΗΜΑΤΩΝ. 
ΠΩΣ ΑΦΑΝΙΖΕΤΑΙ ΤΟ ΚΑΚΟ ΚΑΙ Η ΔΥΝΑΜΙ ΠΟΥ ΠΑΡΑΣΥΡΕΙ 
ΠΡΟΣ ΑΥΤΟ. 

ΟΙ ΛΟΓΙΣΜΟΙ ΕΙΝΑΙ, ΕΙΤΕ ΑΠΛΟΙ ΚΑΙ ΑΠΑΘΕΙΣ, ΕΙΤΕ ΣΥΝΘΕ- 
ΤΟΙ ΚΑΙ ΕΜΠΑΘΕΙΣ. 

ΟΤΑΝ ΣΤΗΝ ΨΥΧΗ ΕΙΝΑΙ ΕΝΕΡΓΩΣ ΠΑΡΟΥΣΑ Η ΕΓΚΡΑΤΕΙΑ 
ΚΑΙ Η ΑΓΑΠΗ, ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΔΕΝ ΜΠΟΡΟΥΝ ΝΑ ΚΙΝΗΣΟΥΝ Το 
ΠΑΘΟΣ ΤΗΣ ΠΟΡΝΕΙΑΣ, ΕΙΤΕ ΤΟ ΣΩΜΑ ΕΙΝΑΙ ἘΞΥΠΝΙΟ, ΕΙΤΕ 
ΕΙΝΑΙ ΕΝ ΥΠΝΩΣΕΙ. 

ΑΛΛΕΣ ΕΝΤΟΛΕΣ ΟΦΕΙΛΟΜΕ ΝΑ ΤΙΣ ΤΗΡΟΥΜΕ ΜΟΝΟΝ ΠΝΕΥ- 
ΜΑΤΙΚΩΣ» ΕΝΩ ΑΛΛΕΣ ΚΑΙ ΣΩΜΑΤΙΚΩΣ. 

ΟΙ ΤΡΕΙΣ ΗΘΙΚΕΣ ΚΑΤΑΣΤΑΣΕΙΣ ΤΩΝ ΜΟΝΑΧΩΝ. 


ΠΟΙΟΣ ΘΕΩΡΕΙΤΑΙ ΑΛΗΘΙΝΟΣ ΑΚΤΗΜΩΝ. 
Η ΣΤΈΡΗΣΙ ΤΩΝ ΥΠΑΡΧΟΝΤῺΝ ΚΑΤΑΔΕΙΚΝΥΕΙ ΤΗΝ ΔΙΑΘΕΣΙ 
ΤΟΥ ΕΜΠΑΘΟΥΣ ΚΑΙ ΤΟΥ ΑΠΑΘΟΥΣ. 


ΤΟ ΕΡΓΟ ΤΩΝ ΔΑΙΜΟΝΩΝ ΕΙΝΑΙ ΝΑ ΧΩΡΙΣΟΥΝ ΤΟΥΣ ΑΝΘΡΩ- 
ΠΟΥΣ ΑΠΟ ΤΟΝ ΘΕΟ. 
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.. ΣΕΛ. 


α. ΟΙ ΤΡΕΙΣ ΠΕΙΡΑΣΜΟΙ, ΜΕ ΤΟΥΣ ΟΠΟΙΟΥΣ ΕΚΓΥΜΝΑΖΟΝΤΑΙ ΟΙ 88 
ΑΝΘΡΩΠΟΙ ΣΤΗΝ ΕΥΣΕΒΕΙΑ ΑΠΟ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΠΡΟΝΟΙΑ. 

92. ΠΟΙΕΣ ΑΙΤΙΕΣ ΑΛΛΟΙΩΝΟΥΝ ΤΗΝ ΚΡΑΣΙ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ ΚΑΙ δο 
ΠΡΟΞΕΝΟΥΝ ΣΤΟ ΝΟΥ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ. 

9.  ἜΤ ΕΙΝΑΙ ΚΑΤΕΞΟΧΗΝ ΘΑΝΑΤΟΣ ΚΑΙ ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΖΩΗ. 9ο 


4. ΤΙΑΤΙ ΠΡΟΒΑΙΝΕΙ ΚΑΠΟΙΟΣ ΣΤΗ ΣΥΓΓΡΑΦΗ ΛΟΓΩΝ. 99 


ϱ5. ἘΤ ΕΙΝΑΙ «ΤΟΠΟΣ ΧΛλΟΗΣ» ΚΑΙ ΤΙ «ΥΔΩΡ ΤΗΣ ΑΝΑΠΑΥΣΕΩΣ». οο 


φό. ΤΙ ΕΙΝΑΙ «ΣΚΙΑ ΘΑΝΑΤΟΥ». οι 
ο”. ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ ΤΑΎΓΙΑ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΑ ΑΙΣΘΗΤΗΡΙΑ. 91 
9δ. ΠΟΙΟΣ ΘΕΩΡΕΙΤΑΙ, ΟΤΙ ΕΙΝΑΙ ΜΑΖΙ ΜΕ το ΘΕΟ. ΘΙ 
ο. ἨΤΓΙ ΣΗΜΑΙΝΕΙ Η ΒΙΒΛΙΚΗ ΛΕΞΙ «ΡΑΒΛΟΣ» ΚΑΙ ΤΙ «ΒΑΚΤΗΡΙΑ». 91 


ο. ΠΟΤΕ Ο ΝΟΥΣ ΕΝΩΝΕΤΑΙ ΜΕ ΤΟ ΘΕΟ ΚΑΙ ΠΡΟΣΕΥΧΕΤΑΙ, οἱ 
ΟΠΩΣ ΠΡΕΠΕΙ. 
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ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 
ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΔΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ 
ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


(σ.σ. ο5 -- τῇ τοῦ παρόντος τόμου) 


ΑΡ. 


ΚΕΦ. : ΣΕΛ. 

1. ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΟΥ ΤΡΟΠΟΥ ΧΡΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΝΟΗΜΑΤΩΝ ΚΑΙ 91 
ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩ͂Ν. 

2. ΠΩΣ ΝΟΗΜΑΤΟΔΟΤΕΙΤΑΙ, ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ, ΤΟ ΨΑΛΜΙΚΟ ΧΩΡΙΟ 22, 95 
σ-ό. 

1: ΤΙ ΣΥΝΕΠΑΓΕΙ Η ΟΡΘΗ ΚΑΙ Η ΚΑΚΗ ΧΡΗΣΙ ΤΩΝ ΔΥΝΑΜΕΩΝ 99 
ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

4. ΗΚΑΚΗ ΚΡΗΣΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΟΦΕΙΛΕΤΑΙ ΣΤΗΝ ΑΜΕΛΕΙΑ ΤΟΥ «96 
ΝΟΥ ΜΑΣ. 


5" ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΔΕΝ ΕΙΝΑΙ ΕΚ ΦΥΣΕΩΣ ΚΑΚΟΙ. ΕΧΟΥΝ ΓΙΝΕΙ 96 
ΚΑΚΟΙ ΔΟΓΩ ΤΗΣ ΚΑΚΗΣ ΧΡΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΦΥΣΙΚΩΝ ΔΥΝΑΜΕ- 
ΩΝ ΤΟΥΣ. 

6. ΕΠΙΜΕΡΟΥΣ ΠΑΘΗ ΠΡΟΚΑΛΟΥΝ ΤΗΝ ΑΚΟΛΑΣΙΑ Ἢ ΤΟΜΙ- 97 
ΣΟΣ, ΕΝΩ ΑΛΛΑ ΠΡΟΚΑΛΟΥΝ ΚΑΙ ΤΑ ΔΥΟ. 

7. Ἡ ΦΙΛΑΥΤΙΑ ΕΙΝΑΙ ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΑΚΟΛΑΣΙΑΣ ΚΑΙ ΤΟΥ ΜΙΣΟΥΣ 97 
ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ. 


δ. Η ΦΙΛΑΥΤΙΑ ΕΙΝΑΙ ΜΗΤΈΡΑ ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ. 97 
9. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΑΠΑΘΗΣ ΑΓΑΠΗ ΤΗΣ ΣΑΡΚΟΣ ΜΑΣ. 97 
10. ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΓΝΗΣΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ, ' 98 
1. ΟΣΟΙ ΑΝΗΚΟΥΝ ΣΤΟ ΧΡΙΣΤΟ ΣΤΑΥΡΩΣΑΝ ΤΟ ΣΑΡΚΙΚΟ ΦΡΟΝΗΜΑ. 9δ 
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ΣΤ. 


18 


28 


αχ 


1 


22 


28 


ΙΣ 


ΑΡ. 


12. 


11. 


14. 


15. 


ιό. 


17. 


18. 


χο. 


20. 


21. 


22. 


27. 


24. 


25. 


26. 


27. 


28. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Η ΣΤΑΣΙ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΑΠΕΝΑΝΤΙ ΣΤΟ ΣΩΜΑ ΤΟΥ ΠΡΟΣΔΙΟΡΙ- 
ΖΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤῸΝ ΠΡΟΣΑΝΑΤΟΛΙΣΜΟ ΤΟΥ͂ ΝΟΟΣ ΤΟΥ. 

Ο ΤΡΟΠΟΣ ΕΚΔΙΩΞΕΩΣ ΤΩΝ ΕΜΠΑΘΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩΝ ΑΠΟ ΤΟΝ 
ΝΟΥ. 

ΠΟΙΟ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΜΕΤΡΟ ΤΗΣ ΣΥΓΚΡΙΣΕΩΣ ΤΟΥ ΒΑΥ- 
ΤΟΥ ΜΑΣ. 

ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ ΑΓΑΠΗΣ. 


ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΠΡΟΣ ΤΑ ΧΡΗΜΑΤΑ, Η ΦΙΛΗΔΟΝΙΑ. 


ΤΑ ΤΡΙΑ ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΤΩΝ ΧΡΗΜΑΤΩΝ: Η ΦΙΛΗΔΟΝΙΑ. 
Η ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ Η ΑΠΙΣΤΙΑ. 
ΠΩΣ ΕΞΕΙΔΙΚΕΥΟΝΤΑΙ ΟΙ ΑΙΤΙΕΣ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΤΩΝ ΧΡΗΜΑΤΩΝ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΣΥΝΕΤΗ ΑΠΟΤΑΜΙΕΥΣΙ ΧΡΗΜΑΤΩΝ: ΕΚΕΙΝΗ ΠΟΥ 
ΑΠΟΒΛΕΠΕΙ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΧΗ ΤΩΝ ΑΝΑΓΚΑΙΩΝ ΣΤΟΝ ΚΑΘΕΝΑ. 
Ο ΠΙΣΤΟΣ ΟΦΕΙΛΕΙ ΝΑ ΓΝΩΡΙΖΗ ΤΙΣ ΑΙΤΙΕΣ ΤΩΝ ΕΜΠΑΘΩΝ 
ΛΟΓΙΣΜΩΝ ΚΑΙ ΝΑ ΤΙΣ ΑΠΟΚΟΠΤΗ. 

ΟΙ ΑΓΓΕΛΟΙ ΎΣΤΕΡΟΥΝ ΕΝΑΝΤΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΗ ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 
ΚΑΙ ΤΗΣ ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑΣ ΤΟΥ. 

ΠΩΣ ΓΝΩΡΙΖΕΙ ο ΘΕΟΣ ΤΟΝ ΕΑΥΤΟΝ ΤΟΥ ΚΑΙ ΠΩΣ ΤΑ ΔΙΑΦΟ- 
ΡΑ ΚΤΙΣΜΑΤΑ. 

ΑΛΛΙΩΣ ΒΛΕΠΕΙ Ο ΝΟΥΣ ΜΑΣ ΤΑ ΔΗΜΙΟΥΡΓΗΜΑΤΑ ΚΑΙ ΑΛΛΙ- 
ΩΣ Ο ΘΕΟΣ. 

ΠΩΣ ΓΝΩΡΙΖΕΙ Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΠΩΣ 
ΓΝΩΡΙΖΕΙ ΤΑ ΚΤΙΣΜΑΤΑ. 

ΠΟΥ ΕΝΤΟΠΙΖΕΤΑΙ ΤΟ ΚΑΤ᾽ ΕΙΚΟΝΑ ΚΑΙ ΠΟΥ ΤΟ ΚΑΘ᾽ ΟΜΟΙΩ- 
ΣΙΝ ΤΩΝ ΛΟΓΙΚΩΝ ΟΝΤΩΝ. 

ΟΙ ΛΟΓΙΚΕΣ ΦΥΣΕΙΣ ΔΙΑΚΡΙΝΟΝΤΑΙ ΣΕ ΔΥΟ: ΣΤΟΥΣ ΑΓΓΕΛΟΥΣ 
ΚΑΙ ΣΤΟΥΣ ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ. 

ΟΛΑ ΤΑ ΟΝΤΑ ΥΠΑΡΧΟΥΝ, ΓΙΑΤΙ ΜΕΤΕΧΟΥΝ ΣΤΙΣ ΕΝΕΡΓΕΙΕΣ 
ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Η ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΗ ΚΑΙ Η ΘΕΟΛΟΓΙΚΗ ΘΕΩΡΗΣΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 


όδο 


ΣΕΛ. 


98 


99 


99 


99 


99 


100 


100 


100 


1οο 


101 


102 


102 


102 


102 


104. 


1ος 


ΣΙ. 


26 


5 
4 


3 


20 
27 


49 


18 


76 


1 


ΑΡ. 


ΚΕΦ. 


29. 


19. 


1. 


12. 


33. 


µ- 


123 


38. 


39. 


40. 


43- 


ΕΚΑΤΟΝΊΑΣ ΤΡΙΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


Το ΕΙΝΑΙ ΚΑΙ ΤΟ ΠΩΣ ΕΙΝΑΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΘΕΜΕΛΙΩΔΗ ΔΙΑΚΡΙΤΙΚΑ ΓΝΩΡΙΣΜΑΤΑ ΤΩΝ 
ΟΝΤΩΝ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΚΙΝΗΣΙ ΤΩΝ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ ΑΚΙΝΗΤΩΝ ΣΩΜΑ- 
ΤΩΝ. 

ΠΟΙΑ Η ΔΙΑΦΟΡΑ ΤΩΝ ΨΥΧΙΚΩΝ ΔΥΝΑΜΕΩΝ ΣΤΑ ΦΥΤΑ, ΤΑ 
ΖΩΑ ΚΑΙ ΤΟΝ ΑΝΘΡΩΠΟ. 

ΟΙ ΑΓΓΕΛΟΙ ΜΕΤΑΛΙΔΟΥΝ ΜΕΤΑΞΥ ΤΟΥΣ ΘΕΙΟ ΦΩΤΙΣΜΟ, ΕΝΩ 
ΣΤΟΥΣ ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ ΠΑΡΕΧΟΥΝ ΜΕΡΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ ΚΑΙ 
ΤΗΝ ΓΝΩΣΙ ΤΟΥΣ. 

ΟΙ ΤΕΣΣΕΡΕΙΣ ΒΑΘΜΟΙ ΑΚΑΘΑΡΣΙΑΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣ. 


ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΑΚΑΘΑΡΣΙΑ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ: ΤΟ ΝΑ ΜΗΝ ΕΝΕΡΓΗ ΚΑΤΑ 
ΦΥΣΙΝ. 
ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΑΚΑΘΑΡΣΙΑ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ: Η ΕΜΠΡΑΚΤΗ ΑΜΑΡΤΙΑ. 


ΠΟΙΟΣ ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΑΓΑΠΑ ΤῊΝ ΗΣΥΧΙΑ: Ο ΜΗ ΕΠΗΡΕΑΖΟΜΕ- 
ΝΟΣ ΕΜΠΑΘΩΣ ΑΠΟ ΤΑ ΚΟΣΜΙΚΑ. 

ΜΕΓΑΛΟ ΚΑΤΟΡΘΩΜΑ Η ΑΠΑΘΕΙΑ ΣΕ ΣΧΕΣΙ ΜΕ ΤΑ ΠΡΑΓΜΑ- 

ΤΑ ΚΑΙ ΚΥΡΙΩΣ ΣΕ ΣΧΕΣΙ ΜΕ ΤΑ ΝΟΗΜΑΤΑ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 
ΤΙ ΔΙΑΤΗΡΕΙ ΤΟΝ ΝΟΥ ΑΠΑΘΗ: Η ΑΓΑΠΗ ΚΑΙΗ ΕΓΚΡΑΤΕΙΑ. 


Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΠΟΛΕΜΑ ΕΝΑΝΤΙΟΝ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ, ΠΟΥ 
ΣΥΝΔΕΟΝΤΑΙ ΜΕ ΤΑ ΝΟΗΜΑΤΑ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 

ΣῈ ΤΙ ΣΥΝΙΣΤΑΤΑΙ Ο ΠΟΔΕΜΟΣ ΕΝΑΝΤΙΟΝ ΤΩΝ ΔΑΙΜΟΝΩΝ: 
ΣΤΟΝ ΧΩΡΙΣΜΟ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΑΠΟ ΤΑ ΝΟΗΜΑΤΑ. 

Ο ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΣ ΑΓΩΝΑΣ ΕΙΝΑΙ ΚΑΤΑ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΚΑΙ ΟΧΙ 
ΚΑΤΑ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ ΚΑΙ ΤΩΝ ΝΟΗΜΑΤΩΝ ΤΟΥΣ. 

Τ] ΕΙΝΑΙ ΕΜΠΑΘΕΣ ΝΟΗΜΑ: Ο ΣΥΝΘΕΤΟΣ ΛΟΓΙΣΜΟΣ ΑΠΟ ΠΑ-- 
ΘΟΣ ΚΑΙ ΝΟΗΜΑ. ΧΩΡΙΖΕΤΑΙ ΜῈ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΑΓΑΠΗ ΚΑΙ 
ΕΓΚΡΑΤΕΙΑ. 

ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ ΟΙ ΑΡΕΤΈΣ, ΟΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΕΣ ΘΕΩΡΙΕΣ 
ΚΑΙ Η ΚΑΘΑΡΑ ΠΡΟΣΕΥΧΗ. 


όδι 


ΣΕΛ. 


1ος 


χοό 


ιοό 


1ο6 


107 


107 


τοῦ 


108 


ιο8 


108 


109 


109 


109 


109 


109 


11Ο 


ΣΤ. 


37 


1. 


28 


37 


αχ 


19 


18 


21 


70 


χό 


22 


32 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


η ΣΕΛ. ΣΤ. 
ΚΕΦ. 

45. ΟΣΚΟΠΟΣ ΚΤΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ. 110 12 
46. ΓΙΑΤΙ Ο ΘΕΟΣ ΔΗΜΙΟΥΡΓΗΣΕ ΤΟΝ ΚΟΣΜΟ. 11ο 18 


47. ΑΞΙΑ ΜΑΚΑΡΙΣΜΩΝ ΕΙΝΑΙ ΜΟΝΟΝ ΕΚΕΙΝΑ, ΠΟΥ ΓΙΝΟΝΤΑΙ ΤΙΑ πο 58 
ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ. : 

4δ. Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΩΝ ΑΓΑΘΩΝ ΕΝΕΡΓΕΙΩΝ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ αι 28 
ΕΙΝΑΙ Ο ΘΕΟΣ. 

49. ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗ Ο ΝΟΥΣ ΝΑ ΕΙΝΑΙ ΚΕΝΟΣ ΑΠΟ ΚΑΘΕ ΑΝ- πα 8 
ΘΡΩΠΙΝΟ ΝΟΗΜΑ. 

δο. ΤΑ ΠΑΘΗ ΑΠΟΒΑΛΛΟΝΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΓΝΗΣΙΑ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ τς 17 
ΘΕΟ. 

5. ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΕΣ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΑΦΙΕΡΩΣΕΩΣ ΠΟΛΛΟΥ ΧΡΟΝΟΥ πα Ὁ 
ΣΤΟ ΘΕΟ ΚΑΙ ΤΗΣ ΕΠΙΜΕΛΕΙΑΣ ΜΑΣ ΓΙΑ ΤΗ ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΗΣ ΕΠΙ- 
ΘΥΜΙΑΣ ΚΑΙ ΤΟΥ ΘΥΜΟΥ ΜΑΣ. 

σα. Η ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑ Ἢ Η ΜΗ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΠΡΟΣΔΙΟ- τη 1 
ΡΙΖΕΙ ΑΠΟΦΑΣΙΣΤΙΚΑ ΚΑΙ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑ Ἡ ΜΗ ΚΑΘΑΡΟ- 
ΤΗΤΑ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ. 

53.  Η ΔΙΑ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΑΜΑΡΤΙΑ ΕΙΝΑΙ ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΗ ΤΗΣ ΔΙΑ ΤΟΥ 11} 3 
ΣΩΜΑΤΟΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ, 

4. Ἡ ΚΑΤΑΚΡΙΣΙ ΑΠΟΤΕΛΕΙ ΑΦΑΙΡΕΣΙ ΤΗΣ ΚΡΙΣΕΩΣ ΑΠΟ ΤΟΝ τς ἩἨ 
ΥΙΟ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

55. Ο ΠΕΡΙΕΡΓΑΖΟΜΕΝΟΣ ΤΙΣ ΑΜΑΡΤΙΕΣ ΤΩΝ ΑΛΛΩΝ ΚΑΙ ΚΑΤΑ- ας αὰ 
ΚΡΙΝΩ͂Ν ΔΕΝ ΕΒΑΛΕ ΑΚΟΜΑ ΑΡΧΗ ΜΕΤΑΝΟΙΑΣ. 

56. ἩΦΙΛΑΥΤΙΑ ΕΙΝΑΙΗ ΜΗΤΈΡΑ ΤΗΣ ΓΑΣΤΡΙΜΑΡΓΙΑΣ, ΤῊΣ ΦΙΛΑΡ- τσ 18 
ΓΥΡΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑΣ. 

57. «ΑΡΧΗ ΟΔΩΝ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΕΙΝΑΙ Η ΦΙΛΑΥΤΙΑ ΚΑΙ ΤΕΛΟΣ ΗΥΠΕ- πό ο 


ΡΗΦΑΝΕΙΑ. 

58. ΔΕΝ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΕΜΠΙΣΤΕΥΩΜΑΣΤΕ ΟΥΤΕ ΤΟΥΣ ΚΑΛΟΥΣ ΛΟΓΙ- πό τό 
ΣΜΟΥΣ ΜΑΣ. 

5. ΟΤΑΝ ΝΙΚΩΝΤΑΙ ΤΑ ΑΤΙΜΟΤΈΡΑ ΠΑΘΗ, ἘΜΦΑΝΙΖΟΝΤΑΙ ΤΑ 17 8 
ΛΕΠΤΟΤΈΡΑ. 


ὅο. Ο ΛΟΓΙΣΜΟΣ ΤΗΣ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑΣ ΑΚΟΛΟΥΘΕΙ ΜΟΝΟ ΜΕΤΑΤῊΝ 7 τό | 
ΕΚΔΙΩΞΙ ΤΩΝ ΑΤΙΜΟΤΕΡΩΝ ΠΑΘΩ͂Ν. 
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ΑΡ. 


ΚΕΦ. 


6. 


62. 


όῃ. 


όᾳ. 


ός. 


όό. 


όγ. 


όδ. 
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7ο. 


πι. 
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74. 


75 


τό. 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΣΕΛ. 


ΟΙ ΜΕΤΑΛΛΑΞΕΙΣ ΤΗΣ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑΣ. 


ΤῊΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΕΚΔΙΩ͂ΚΕΙ Η ΕΡΥΠΤΗ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΕΡΓΑΣΙΑ 
ΚΑΙ ΤΗΝ ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑ, Η ΑΠΟΔΟΣΙ ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΚΑΛΩΝ ΣΤΟ 
ΘΕΟ. 

Ἡ ΒΙΩΜΑΤΙΚΗ ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΚΑΤΑΦΡΟΝΗΣΙ 
ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΗΔΟΝΩΝ. 

Ο ΝΟΥΣ ΠΕΙΘΕΤΑΙ ΝΑ ΚΑΤΑΦΡΟΝΗΣΗ ΤΙΣ ΕΠΙΓΕΙΕΣ ΕΠΙΘΥΜΙ-- 
ΕΣ, ΜΟΝΟΝ ΟΤΑΝ ΒΙΩΣΗ ΠΡΟΣΩΠΙΚΑ ΤῸΝ ΘΕΟ. 

ΓΙΑ ΠΟΙΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ ΜΠΟΡΕΙ ΚΑΠΟΙΟΣ ΝΑ ΠΕΡΙΦΡΟΝΗ ΤΙΣ ΗΔΟ- 
ΝΕΣ. 

ΠΩΣ ΕΡΜΗΝΕΥΕΤΑΙ Η ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ ΝΑ ΜΗΝ 
ΟΔΗΓΗ ΣΤΗΝ ΠΛΗΡΗ ΚΑΤΑΦΡΟΝΗΣΙ ΤΩΝ ΥΛΙΚΩΝ. 

ΜΟΝΟ ΤῸ ΠΑΘΟΣ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ ΠΕΙΘΕΙ ΤῸ ΝΟΥ, ΝΑ 
ΠΡΟΤΙΜΑ ΑΠΟ ΤΑ ΑΙΣΘΗΤΑ ΤΑ ΝΟΗΤΑ ΚΑΙ ΤΑ ΘΕΙΑ. 
ΚΑΘΑΡΣΙ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ ΔΕΝ ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΟΠΩΣΔΗ- 
ΠΟΤΕ. ΟΤΙ ΑΥΤΟΣ «ΠΑΣΧΕΙ» ΤΑ ΘΕΙΑ. 

Η ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΓΙΑ ΤΗΝ ΚΤΗΣΙ ΤΗΣ ΕΞΕΩΣ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ ΘΕΩ- 
ΡΗΜΑΤΩΝ. 

ΤΟ ΚΑΤΕΞΟΧΗΝ ΕΡΓΟ ΜΑΣ ΝΑ ΕΙΝΑΙ Η ΕΠΙΜΟΝΗ ΕΝΑΣΣΧΟΛΗ- 
ΣΙ ΜΕ ΤΙΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΕΣ ΘΕΩΡΙΕΣ. 

Οἱ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΑΠΑΣΧΟΛΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣΜΕ ΤΟΨΕΚΤΟ 
Ἢ ΤΟ ΕΠΑΙΝΕΤΟ ΠΑΘΟΣ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

ΠΩΣ ΘΑ ΠΕΙΣΘΗ Ὁ ΝΟΥΣ, ΓΙΑ ΝΑ ΔΙΟΧΕΤΕΥΣΗ ΟΛΟ ΤῸΝ ΠΟΘΟ 
ΤΟΥ ΣΤΟ ΘΕΟ. 

ΓΙΑ ΠΟΙΟΥΣ ΜΟΝΑΔΙΚΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ ΜΠΟΡΟΥΝ ΝΑ ΑΝΑΦΕΡΘΟΥΝ 
ΑΠΑΘΩΣ ΑΜΑΡΤΗΜΑΤΑ ΚΑΠΟΙΟΥ ΣΥΝΑΝΘΡΩΠΟΥ ΜΑΣ. 

Ἡ ΙΔΙΑ ΕΜΠΡΑΚΤΗ ΑΜΑΡΤΙΑ ΕΧΕΙ ΔΙΑΦΟΡΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ. 


ΓΙΑ ΠΟΙΟΥΣ ΔΟΓΟΥΣ ΕΠΙΔΙΩΚΕΙ Ο ΚΕΝΟΔΟΞΟΣ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ ΚΑΙ 


ΤΗ ΘΕΙΑ ΓΝΩΣΙ ΚΑΙ ΠΩΣ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ. 
ΠΩΣ ΑΠΟΔΕΙΚΝΥΕΤΑΙ το ΠΑΘΟΣ ΤΗΣ ΦΙΛΑΡΓΥΡΙΑΣ. 
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ΣΙ, 


37 
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19 
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22 
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28 


21 


22 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΓΙΑ ΠΟΙΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ ΜΠΟΡΕΙ ΚΑΝΕΙΣ ΝΑ ΥΠΟΜΕΝΗ, ΟΤΑΝ 
ΠΑΣΧΗ. 

Η ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΜΑΣ ΓΙΝΕΤΑΙ, ΟΤΑΝ ΕΠΙΤΗΡΟΥΜΕ 
ΤΗ ΣΧΕΣΙ ΤΟΥ ΝΟΥ ΜΑΣ ΜΕ ΤΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ. 

ΚΡΙΤΗΡΙΑ ΤΙΑ ΤΗ ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΓΝΗΣΙΑΣ ΦΙΛΙΑΣ. 


Η ΣΥΝΈΙΔΗΣΙ ΜΑΣ ΣΥΜΒΟΥΛΕΥΕΙ ΤΑ ΑΡΙΣΤΑ. 
ΑΡΙΣΤΟΣ ΤΡΟΠΟΣ ΜΑΘΗΣΕΩΣ, ΤΟ ΤΑΠΕΙΝΟ ΦΡΟΝΗΜΑ. 


ΟΠΟΙΟΣ ΘΕΛΕΙ ΝΑ ΣΩΘΗ ΔΕΝ ΑΝΤΙΣΤΕΚΕΤΑΙ ΣΤΑ ΙΑΤΡΙΚΑ 
ΦΑΡΜΑΚΑ, ΤΑ ΟΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΟΔΥΝΕΣ ΚΑΙ ΟΙ ΛΥΠΕΣ ΤΩΝ ΕΠΙ- 
ΦΟΡΩΝ. 

Η ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ Η ΦΙΛΑΡΓΥΡΙΑ ΓΕΝΝΟΥΝ Η ΜΙΑ ΤΗΝ ΑΛΛΗ. 


ΤΑ ΙΔΙΑΙΤΕΡΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΤΗΣ ΚΕΝΟΔΟΕΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ 
ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑΣ ΤΟΥ ΜΟΝΑΧΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΚΟΣΜΙΚΟΥ. 

ΤΑ ΚΑΤΟΡΘΩΜΑΤΑ ΤΩΝ ΚΟΣΜΙΚΩΝ ΑΠΟΤΕΔΟΥΝ ΚΑΤΑΠΤΩ- 
ΣΙ ΤΩΝ ΜΟΝΑΧΩΝ ΚΑΙ ΤΑ ΚΑΤΟΡΘΩΜΑΤΑ ΤΩΝ ΜΟΝΑΧΩΝ 
ΑΠΟΤΕΛΟΥΝ ΚΑΤΑΠΤΩΣΙ ΤΩΝ ΚΟΣΜΙΚΩΝ. 

ΓΙΑ ΟΛΑ ΤΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ Ἡ ΚΑΚΗ ΧΡΗΣΙ ΤΟΥΣ ΕΙΝΑΙ ΑΜΑΡΤΙΑ. 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ ΠΡΑΚΤΙΚΩΣ Η ΤΑΠΕΙΝΟΦΡΟΣΥΝΗ. 

ΠΟΤΈ ΔῈΝ ΧΡΟΝΙΖΟΥΝ ΟΙ ΛΟΓΙΣΜΟΙ. 

Η ΛΥΠΗ ΕΙΝΑΙ ΕΝΩΜΕΝΗ ΜΕ ΤῊΝ ΜΝΗΣΙΚΑΚΙΑ, Η ΟΠΟΙΑ 
ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΟΝ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟ ΘΑΝΑΤΟ. 

ΠΩΣ ΑΠΑΛΛΑΣΣΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΚΑΙ ΠΩΣ ΑΠΑΛΛΑΣΣΕΙ ΑΛΛΟΝ 
ΑΠΟ ΤΗΝ ΜΝΗΣΙΚΑΚΙΑ. 


ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΤΑΙ Ο ΦΘΟΝΟΣ. 


Ο ΝΟΥΣ ΕΧΕΙ ΤΗ ΔΥΝΑΜΙ ΤΗΣ ΕΛΕΥΘΕΡΗΣ ΕΠΙΛΟΓΗΣ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΣΕΛ. Σὶ 
Τι ΜΑΣ ΠΡΟΤΡΕΠΕΙ ΚΑΙ ΜΑΣ ΒΟΗΘΑ ΣΤΟ ΚΑΛΟ ΚΑΙ ΤΙ ΣΤΟ το 21 
ΚΑΚΟ. 
ΠΩΣ ΔΙΔΑΣΚΕΤΑΙ Ο ΚΑΘΑΡΟΣ ΝΟΥΣ. 129 29 


ΠΟΙΑ ΟΦΕΙΛΕΙ ΝΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΕΤΟΙΜΟΤΗΤΑ ΤΟΥ Πο . 
ΝΟΥ, ΠΟΥ ΚΑΤΑΞΙΩΘΗΚΕ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΓΝΩΣΕΩΣ. 

Η ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ ΜΑΣ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΚΟΣΜΙ- 1ο 13 
ΚΗ ΛΥΠΗ ΚΑΙ ΟΡΓΗ. 

Ὁ ΝΟΥΣ ἘΝΟΥΜΈΝΟΣ ΜΕ ΤῸΝ ΘΕΟ ΓΙΝΕΤΑΙ ΦΩΤΟΕΙΔΗΣ. 149 23 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΈΛΕΙΑ ΨΥΧΗ: ΕΙΝΑΙ ΕΚΕΙΝΗ, ΤΗΣ ΟΠΟΙΑΣ ΤΟ  : 

ΠΑΘΗΤΙΚΟ (ο ΘΥΜΟΣ ΚΑΙ Η ΕΠΙΘΥΜΙΑ) ΕΧΕΙ ΣΤΡΑΦΗ ΠΡΟΣ 

ΤΟΝ ΘΕΟ. 

ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΤΕΛΕΙΟΣ ΝΟΥΣ: ΕΚΕΙΝΟΣ ΠΟΥ ΓΝΩΡΙΣΕ ΑΚΤΙ- τι 4 

ΣΤΩΣ ΤΟΝ ΘΕΟ. 

ΓΙΑΤΙ Ἡ ΑΓΑΠΗ ΕΙΝΑΙ Η ΜΕΓΑΛΥΤΕΡΗ ΑΡΕΤΗ: ΓΙΑΤΙ ΠΑΡΑΜΕ- τα 4 
ΝΕΙ ΑΙΩΝΙΩΣ ΚΑΙ ΜΑΛΙΣΤΑ ΔΙΑΡΚΕΩΣ ΑΥΞΑΝΟΜΕΝΗ. 





όδς 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ 
ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


(σ.σ. 114 -- τός τοῦ παρόντος τόμου) 


ΣΕΛ. 


Ο ΘΑΥΜΑΣΜΟΣ ΚΑΙ Η ΕΚΠΛΗΞΙ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΙΝΟΥ ΝΟΥ ΕΝΑΝ- {4 
ΤΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΜΕΓΑΛΕΙΟΤΗΤΟΣ. 

Ἡ ΑΓΝΟΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΩΤΟΓΕΝΗΣ ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΕΣΦΑΛ- 114 
ΜΕΝΗΣ ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΗΣ ΚΟΣΜΟΔΟΤΙΑΣ. 

Η ΣΟΦΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΔΕΝ ΕΜΠΙΠΤΕΙ ΣΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ ΓΝΩΣΙ. Ὡς 


Ἡ ΠΑΝΤΟΔΥΝΑΜΗ ΘΕΙΑ ΘΕΛΗΣΙ ΕΙΝΑΙΗ ΑΡΧΗ ΤΟΥ ΕΙΝΑΙΚΑΙ Ὡς 
ΤΗΣ ΓΝΩΣΕΩΣ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 
ΤΑ ΟΝΤΟΛΟΓΙΚΑ ΟΡΙΑ ΤΗΣ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ ΓΝΩΣΕΩΣ. Ὡς 


ΓΙΑΤΙ ΑΠΟΡΡΙΠΤΕΤΑΙ Η ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ ΓΙΑ ΤΗΝ Αἴδιο- τό 
ΤΗΤΑ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 
ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΓΝΩΣΤΟ ΚΑΙ ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΑΓΝΩΣΤΟ ΣΤῸΝ ΘΕΟ. 16 


ΗΟΥΣΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΔΕΝ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΕΤΑΙ ΓΝΩΣΙΟΛΟΓΙΚΩΣ 16 
ΑΠΟ ΤΑ ΛΟΓΙΚΑ ΔΗΜΙΟΥΡΓΗΜΑΤΑ. 

Ο ΟΝΤΟΛΟΓΙΚΟΣ ΠΡΟΣΔΙΟΡΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙΤΩΝΚΤΙ- 7 
ΣΜΑΤΩΝ. 

ΤΑ ΘΕΜΕΛΙΩΔΗ ΓΝΩΡΙΣΜΑΤΑ ΤΩΝ ΝΟΕΡΩΝ ΟΝΤΩΝ. 117 


όδό 


ΣΤ. 


4 


19 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΊΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΑΕ. ΣΕΛ. 

ΚΕΦ. 

Πα. Ο ΘΕΟΣ ΜΟΝΟΝ ΜΕΤΕΧΕΤΑΙ, ΕΝΩ Η ΚΤΙΣΙ ΚΑΙ ΜΕΤΕΧΕΙ ΚΑΙ 117 
ΜΕΤΑΔΙΔΕΙ. 

1. ΠΩΣ ΜΕΤΑΔΙΔΕΙ Η ΝΟΕΡΑ ΦΥΣΙ ΚΑΙ ΠΩΣ Η ΣΩΜΑΤΙΚΗ, 17 

1. Ἡ ΑΓΑΘΟΤΗΤΑ Ἢ Η ΠΟΝΗΡΙΑ ΤΩΝ ΛΟΓΙΚΩΝ ΟΝΤΩΝ ΕΞΑΡ- 138 


ΤΑΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΠΡΟΑΙΡΕΣΙ ΤΟΥΣ. 

14. ΤΟ ΚΑΚΟ ΔΕΝ ΟΦΕΙΛΕΤΑΙ ΣΤΗ ΦΥΣΙ, ΑΛΛΑ ΣΤΗΝ ΕΣΦΑΔΜΕΝΗ 18 
ΚΙΝΗΣΙ. 

15. ΠΟΤΈ ΤΟ ΕΠΙΘΥΜΗΤΙΚΟ, ΤῸ ΘΥΜΙΚΟ ΚΑΙ ΤΟ ΛΟΓΙΣΤΙΙΚΟΤΗῊΣ Ὠ8 
ΨΥΧΗ͂Σ ΚΙΝΕΙ͂ΤΑΙ ΟΡΘΑ. 


16. ΤΙ ΔΙΑΨΕΥΔΕΙ ΤΗΝ ΤΈΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 178 

17. ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ ΟΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΠΡΟΝΟΙΑΣ ΚΑΙ ΠΟΙΟΙ Κ]- 148 
ΝΟΥΝΤΑΙ ΕΚΤΟΣ ΑΥΤΟΥ ΤΟΥ ΣΚΟΠΟΥ. 

1. ΠΟΙΟΙ ΕΚΠΙΠΤΟΥΝ ΑΠΟ ΤΟ ΣΚΟΠΟ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΠΡΟΝΟΙΑΣ. 119 

199... ΠΡΟΣΟΧΗ ΣΤΗ ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΤΗΣ ΚΑΚΙΑΣ. 19 

Ίο... Το «ΚΛΕΙΔΙ» ΤΗΣ ΣΩΤΗΡΙΑΣ, Η ΤΗΡΗΣΙ ΤΗΣ ΕΝΤΟΛΗΣ ΤΗΣ 119 
ΑΓΑΠΗΣ. 


1. Η ΑΚΡΙΒΗΣ ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΑΙΤΙΩΝ ΤΟΥ ΚΩΡΙΣΜΟΥ ΑΠΟ ΤΗΝ 119 
ΑΓΑΠΗ ΤΩΝ ΦΙΛΩΝ. 


2. ΠΩΣ ΝΑ ΝΙΚΑΤΑΙ ΤΟ ΜΙΣΟΣ ΔΙΑ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 149 
1. ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ ΜΑΚΡΟΘΥΜΟΣ. 149 
34. Ἡ ΕΣΧΑΤΟΛΟΓΙΚΗ ΝΟΗΜΑΤΟΔΟΤΗΣΙ ΤΗΣ ΜΑΚΡΟΘΥΜΙΑΣ. 149 
5. Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΑΓΑΠΗ, ΜΟΝΑΔΙΚΗ ΟΔΟΣ ΣΩΤΗΡΙΑΣ. 141 
2. Ἡ ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΟΥ ΜΙΣΟΥΣ ΔΙΑ ΤΗΣ ΜΑΚΡΟΘΥΜΟΥ ΑΓΑΠΗΣ. 141 


.  Ἡ ΜΕΘΟΔΟΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΠΟΒΟΛΗ ΤΟΥ ΜΙΣΟΥΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΛΥΠΗΣ. 41 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


κ ΣΕΛ. 


ΚΕΦ. 

2... Ἡ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΚΑΙ Ο ΕΠΑΙΝΟΣ ΓΙ᾽ ΑΥΤΟΝ ΠΟΥ ΜΑΣ ΠΡΟΞΕΝΕΙ 142 
ΛΥΠΗ, ΑΠΟΜΑΚΡΥΝΕΙ ΤΗΝ ΛΥΠΗ ΚΑΙ ΤΟ ΜΙΣΟΣ. 

29. ΤΟ ΚΡΥΦΟ ΜΙΣΟΣ ΚΑΙ Η ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΟΥ. 14: 


1.  Ἡ ΚΑΤΑ ΧΡΙΣΤΟΝ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΣΙ ΤΗΣ ΚΑΚΟΛΟΓΙΑΣ ΕΙΣ ΒΑΡΟΣ 142 


ΜΑΣ. 
ᾗ. ΠΟΙΑ Η ΣΤΑΣΙ ΜΑΣ ΕΝΑΝΤΙ ΤΩΝ ΚΑΤΑΛΑΛΩΝ. 143 
3... ΑΝΤΙΤΓΙΑ ΥΠΑΙΝΙΓΜΟΥΣ, ΑΓΑΠΗΤΙΚΗ ΠΑΡΡΗΣΙΑ. 143 
3: Ἡ ΣΗΜΑΣΙΑ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΚΡΙΒΗ ΕΞΕΤΑΣΙ ΤΗΣ ΣΥΝΕΙΔΗΣΕΩΣ. 14} 
14. ΑΠΟΚΡΟΥΣΙ ΤΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩ͂Ν ΤΗΣ ΜΝΗΣΙΚΑΚΙΑΣ. 143 
3. ΔῈΝ ΣΥΜΒΙΒΑΖΕΤΑΙ Η ΕΙΡΗΝΗ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ, ΚΑΙ ΤῸ ΜΙΣΟΣ 144 


ΜΕ ΤΟΝ ΠΔΗΣΙΟΝ. 

3. ΗΑΚΡΑ ΕΙΡΗΝΗ ΣΥΓΚΡΑΤΗΙΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΔΙΠΛΗ ΑΓΑΠΗ, ΠΡΟΣ 144 
ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ. 

7: ἩΠ ΑΥΤΑΡΕΣΚΕΙΑ ΑΝΤΙΚΕΙΤΑΙ ΣΤΗΝ ΦΙΛΑΔΕΛΦΙΑ ΚΑΙ Η ΦΙΛΑΥ- 14: 
ΤΙΑ ΣΤΗ ΦΙΛΟΘΕΙΑ. 

1... ΤΑ ΘΕΛΗΜΑΤΑ ΜΑΣ, ΜΑΣ ΧΩΡΙΖΟΥΝ ΚΑΙ ΑΠΟΤΟΝ ΘΕΟΚΑΙΑΠΟ 45 
ΤΟΥΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΥΣ ΑΔΕΛΦΟΥΣ. 

39. ΠΟΙΟΣ ΟΜΟΛΟΓΕΙ ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ ΔΙΑ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. τάς 


4ο. ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ΣΤΟ ΝΟΥ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ Η ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ 145 
ΚΑΙ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ. 
41. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΓΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΤΟΥ ΚΕΝΟΔΟΞΟΥ. 141 


427. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΚΡΙΤΗΡΙΑ ΓΙΑ ΤΗ ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΤΗΣ ΑΠΑΘΕΙΑΣ ΚΑΙ 145 
ΤΗΣ ΤΕΛΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

43: ΠΩΣ ΑΠΑΛΛΑΣΣΕΤΑΙ ΚΑΠΟΙΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ ΠΟΙΑ 46 
ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΤΕΚΜΗΡΙΑ ΑΥΤΗΣ ΤΗΣ ΑΠΑΛΛΑΤΗΣ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 

ΚΕΦ. 

44: ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΑΠΟΔΟΣΙ ΔΙΚΑΙΟΣΥΝΗΣ ΣΤῊΝ ΨΥΧΗ ΚΑΙΣΤῸ 46 
ΣΩΜΑ ΜΑΣ. 

45: ΠΟΤῈ ἘΝΕΡΓΕΙ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ ο ΝΟΥΣ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 146 


46. Η ΑΡΕΤΗ ΚΑΙΗ ΚΑΚΙΑ ΑΦΟΡΟΥΝ ΤῊΝ ΨΥΧΗ, ΕΝΩΗΓΝΩΣΙΚΑΙ 147 
Η ΑΓΝΟΙΑ ΑΦΟΡΟΥΝ ΤῸ ΝΟΥ. 
475 ΠΩΣ ΑΣΚΕΙΤΑΙ Η ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ. 147 


45. ΠΩΣ ΑΠΟΚΡΟΥΟΝΤΑΙ ΟΙ ΕΜΠΑΘΕΙΣ ΛΟΓΙΣΜΟΙ ΚΑΙ ΠΩΣ ΑΠΟ- 17 
ΚΟΠΤΟΝΤΑΙ ΤΑ ΠΑΘΗ. 


49. ΟΠΟΙΟΣ ΚΑΤΑΦΡΟΝΕΙ ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ ΤΑ ΔΙΑΦΟΡΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ, 147 
ΔΕΝ ΜΙΣΕΙ ΚΑΝΈΝΑ. 

ο. ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΕΞΩΤΕΡΙΚΟΣ ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ Ο ΕΣΩΤΕΡΙΚΟΣ ΑΝ- 148 
ΘΡΩΠΟΣ. 

ἡ. ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΤΕΚΜΗΡΙΟ ΤΟΥ ΕΣΩΤΕΡΙΚΟΥ ΜΟΝΑΧΟΥ. 148 

τα. ΠΟΤΕ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΟΝΤΑΙΤΑ ΠΑΘΗ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 149 

ΠΟΤΕ ΟΕΜΠΑΘΗΣ ΔΕΝ ΕΝΟΧΛΕΙΤΑΙ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ. 149 

54. ΠΟΙΟΣ ΕΧΕΙ ΤΗΝ ΤΕΛΕΙΑ ΑΠΑΘΕΙΑ. 149 


5. ΠΟΙΑ ΣΥΓΚΕΚΡΙΜΕΝΑ ΕΡΓΑ ΜΑΣ ΑΠΟΔΕΙΚΝΥΟΥΝ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ 149 
ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ. 
τό. ΠΟΙΟΣ Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΤΗΡΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΕΝΤΟΔΩΝ. 15ο 


7.  Ἡ ΑΓΑΠΗ ΚΑΙΗ ΕΓΚΡΑΤΕΙΑ ΠΡΟΕΤΟΙΜΑΖΟΥΝ ΓΙΑ ΤΗ ΘΕΙΑ ΓΝΩΣΙ. ισο 
56. ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΘΕΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ Η ΑΠΑΘΕΙΑ ΚΑΙΗ ΤΑ- 15ο 
ΠΕΙΝΩΣΙ. 


5ο. ΟΣΥΝΔΥΑΣΜΟΣ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΜΕ ΤΗ ΓΝΩΣΙ ΟΙΚΟΔΟΜΕΙ ΚΑΙ τοι 
ΕΜΑΣ ΚΑΙ ΟΣΟΥΣ ΜΑΣ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΟΥΝ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΠΩΣ ΚΑΘΙΣΤΑ Η ΑΓΑΠΗ ΤΟΝ ΝΟΥ ΑΝΥΠΕΡΗΦΑΝΟ ΚΑΙ ΠΩΣ 
ΤΟΝ ΠΡΟΕΤΟΙΜΑΖΕΙ ΓΙΑ ΣΥΝΕΧΩΣ ΑΥΞΑΝΟΜΕΝΗ ΓΝΩΣΙ. 

Ἡ ΑΓΑΠΗ ΚΑΘΙΣΤΑ ΤΟΝ ΝΟΥ ΤΟΥ ΓΝΩΣΤΙΚΟΥ ΑΠΡΟΣΒΛΗΤΟ 
ΑΠΟ ΤΗΝ ΟΙΗΣΙ ΚΑΙ ΤΟΝ ΦΘΟΝΟ, 

ΤΙΑΤΙ ΠΡΕΠΕΙ Η ΓΝΩΣΙ ΝΑ ΣΥΝΔΥΑΖΕΤΑΙ ΠΑΝΤΟΤΕ ΜΕ ΤΗΝ 
ΑΤΑΠΗ. 

ΈἘΜΜΕΤΡΗ ΣΩΜΑΤΙΚΗ ΑΣΚΗΣΙ ΚΑΙ ΣΤΡΟΦΗ ΤΟΥ ΝΟΥ ΣΤΗΝ ΕΣΩ- 
ΤΕΡΙΚΗ ΕΡΓΑΣΙΑ. 

ΤΙ ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΠΡΑΚΤΙΚΩΣ ΝΑ ΖΟΥΜΕ ΕΝ ΑΓΙΩ ΠΝΕΥΜΑΤΙ, 


ΠΩΣ ΖΕΙ ΕΚΕΙΝΟΣ ΠΟΥ ΔΕΝ ΦρΡρΟΝΤΙΖΕΙ ΤΑ ΕΜΠΑΘΗ ΝΟΗΜΑ-- 
ΤΑ ΤΟΥ. 

Ἡ ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ ΑΠΟΤΡΕΠΕΙ ΤΗΝ ΕΜΠΑΘΗ ΧΡΗΣΙ ΤΩΝ ΠΡΑΓ- 
ΜΑΤΩΝ ΚΑΙ ΤΩΝ ΝΟΗΜΑΤΏΝ. 


ΟΙ ΕΝΤΟΛΕΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΑΥΤΟΠΡΟΑΙΡΕΤΕΣ ΠΡΟΣΦΟΡΕΣ, 


ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΘΕΜΕΛΙΩΔΕΙΣ ΥΠΟΧΡΕΩΣΕΙΣ ΤΟΥ ΜΟΝΑΧΟΥ. 


ΠΟΥ ΟΦΕΙΛΕΤΑΙ Η ΜΗ ΦΑΝΕΡΩΣΙ ΤΩΝ ΧΑΡΙΣΜΑΤΩΝ ΤΟΥ ΑΓΙ-. 
ΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ, ΠΟΥ ΕΧΟΜΕ. 

Ἡ ΚΑΘΑΡΣΙ ΤΗΣ ΚΑΡΔΙΑΣ, ΔΙΑ ΤΗΣ ΤΗΡΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΕΝΤΟ- 
ΛΩΝ, ΕΙΝΑΙ ΤΟ «ΚΛΕΙΔΙ» ΦΑΝΕΡΩΣΕΩΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΜΕΣΑ 
ΜΑΣ. 

Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΘΗΣΑΥΡΟΣ ΤΗΣ ΚΑΡΔΙΑΣ. 


Ἡ ΔΙΑΥΓΕΙΑ ΤΗΣ ΘΕΑΣ ΤΟΥ ΘΗΣΑΥΡΟΥ ΤΗΣ ΚΑΡΔΙΑΣ ΕΙΝΑΙ 
ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΗ ΤΗΣ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΟΣ ΤΗΣ ΚΑΡΔΙΑΣ. 

Ο ΡΥΠΑΡΟΣ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ ΝΟΥΣ ΔΕΝ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΒΛΕΠΗ ΤῸΝ 
ΕΝΤΟΣ ΑΥΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟ. 

Η ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ ΟΝΟΜΑΖΕΙ ΤΙΣ ΑΡΕΤΕΣ ΟΔΟΥΣ. 


Ἡ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ ΑΝΤΙΣΤΕΚΟΝΤΑΙ 
ΣΤΗΝ ΕΠΙΘΥΜΙΑ ΚΑΙ ΤΟΝ ΘΥΜΟ ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΑ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΊΤΗ ΤΩΝ ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ 


ΠΟΤΕ ΓΙΝΕΤΑΙ ΑΙΣΘΗΤΗ Η ΠΑΡΟΥΣΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΝΤΟΣ ΜΑΣ. 


Ἡ ΕΝΟΙΚΟΥΣΑ ΜΕΣΑ ΜΑΣ ΘΕΙΑ ΧΑΡΙ ΜΑΣ ΔΙΔΑΣΚΕΙ ΤΗΝ ΘΕ- 
ΟΓΝΩΣΙΑ ΚΑΙ ΜΑΣ ΠΑΡΕΧΕΙ ΤΗ ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 

ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ ΔΙΝΕΤΑΙ Η ΠΡΟΚΑΤΑΒΟΛΗ ΤΩΝ ΜΕΛ- 
ΔΟΝΤΩΝ ΑΙΩΝΙΩΝ ΑΓΑΘΩΝ. 

ΠΩΣ ΔΙΑΤΗΡΕΙΤΑΙ ΑΚΑΤΑΠΑΥΣΤΟ ΤΟ ΦΩΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ, 


Η ΟΡΘΗ ΧΡΗΣΙ ΤΩΝ ΤΡΙΩΝ ΔΥΝΑΜΕΩΝ ΤῊΣ ΨΥΧΗ͂Σ. 
ΤΙ ΚΑΤΑΛΥΕΙ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗ. 


Η ΚΑΤΑΦΡΟΝΗΣΙ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ ΤΟΥ ΚΟΣΜΟΥ ΕΙΝΑΙ ΠΡΟ- 
ΥΠΟΘΕΣΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΑΘΕ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 

Ἡ ΣΩΣΤΗ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΣΙ ΤΗΣ ΒΛΑΣΦΗΜΙΑΣ ΚΑΙ ΤΟΥ ΒΛΑ- 
ΣΦΗΜΟΥ. 

Η ΚΑΤΑ ΧΡΙΣΤΟΝ ΣΤΑΣΙ ΕΝΑΝΤΙ ΤΩΝ ΑΝΘΡΩΠΩΝ ΚΑΙ ΤΩΝ 
ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 

ΟΜΟΛΟΓΙΑ ΤΗΣ ΑΔΥΝΑΜΙΑΣ ΜΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ ΤΟΥ 
ΘΕΟΥ. 

ΤΙ ΕΛΕΥΘΕΡΩΝΕΙ ΤΗΝ ΨΥΧΗ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙ ΤΟΝ ΝΟΥ 
ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΓΝΟΙΑ. 

Ἡ ΜΕΘΟΔΟΣ ΤΩΝ ΔΑΙΜΟΝΩΝ ΓΙΑ ΤΗΝ ΥΠΟΚΙΝΗΣΙ ΜΙΣΟΥΣ 
ΚΑΤΑ ΤΩΝ ΑΝΘΡΩΠΩΝ. 

ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΤΑΙ Η ΣΥΚΟΦΑΝΤΙΑ. 


ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΕΥΧΗ ΥΠΕΡ ΤΟΥ ΣΥΚΟΦΑΝΤΟΥ. 
ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ἘΚΕΙ͂ΝΟΣ ΠΟΥ ΜΙΜΕΙ͂ΤΑΙ ΤῸΝ ΘΕΟ. 
ΠΩΣ ΓΕΝΝΙΕΤΑΙ Η ΤΈΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 


ΠΟΤΕ ΛΕΙΠΕΙ Η ΑΠΑΘΕΙΑ ΚΑΙ Η ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΑΡ. ΣΈΛ. ΣΙ 
ΚΈΦ, 

93: ΤΕΚΜΗΡΙΑ ΦΙΛΙΑΣ. 162 29 
Φ4. ΠΟΤΕ ΠΛΕΟΝΑΖΟΥΝ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΣΠΑΝΙΖΟΥΝ Οἱ ΦΙΛΟΙ. τό} 1 
ο. Ἡ ΕΔΠΙΔΑ ΚΔΙΗ ΛΑΤΡΕΙΑ ΜΑΣ ΜΟΝΟ ΣΤΟΝ ΘΕΟ. τό; 2 
φό, ΤΡΟΠΟΙ «ΕΓΚΑΤΑΛΕΙΨΕΩΣ» ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 161 19 


97: ΠΟΙΟΙ ΕΓΚΑΤΑΛΕΙΠΟΥΝ ΚΑΙ ΠΟΙ͂ΟΙ ΔῈΝ ΕΓΚΑΤΑΛΕΙΠΟΥΝ τό 6 
ΤΟΥΣ ΔΟΚΙΜΑΖΟΜΕΝΟΥΣ ΦΙΛΟΥΣ. 

9ὃ. ἩΗ ΔΙΑΦΟΡΑ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΤΩΝ ΦΙΛΩΝ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΑΠΟ ΤΗΝ τό 20 
ΑΓΑΠΗ ΤΩΝ ΦΙΛΩΝ ΤΟΥ ΚΟΣΜΟΥ. 

ο. ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΠΙΣΤῸΣ ΦΙΔΟΣ ΣΤΗΝ ΕΥΉΜΕΡΙΑ ΚΑΙ ΣΤΗΝ τό π 
ΚΑΚΟΠΑΘΕΙΑ ΤΟΥ ΦΙΛΟΥ ΤΟΥ. 

χο. Ἡ ΑΓΑΠΗ ΒΡΙΣΚΕΤΑΙ ΜΟΝΟ ΣΤΟΥΣ ΜΑΘΗΤΕΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. τός Σ 





όο2 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΕΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΔΟΓΗΤΟΥ 
ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ 
ΠΕΡΙ ΘΕΟΛΟΓΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΕΝΣΑΡΚΟΥ ΟΙΚΟΝΟΜΙΑΣ 
ΤΟΥ ΥΙΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 


(σ.σ. 169 -- 218 τοῦ παρόντος τόμου) 


ΣΕΛ. 


Ο ΘΕΟΣ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΟΝ ΕΙΝΑΙ ΑΚΑΤΑΛΗΠΤΟΣ ΑΠΟ ΤΟΝ ΑΝ- 169 
ΘΡΩΠΟ. 

Ο ΘΕΟΣ, ΩΣ ΑΚΤΙΣΤΟΣ, ΔΕΝ ΕΧΕΙ ΚΑΜΙΑ ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΙΑ τόο 
ΠΡΟΣ ΤΙΣ ΚΤΙΣΤΕΣ ΕΜΠΕΙΡΙΕΣ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 

ΚΑΘΕ ΚΤΙΣΤΟ ΟΝ ΕΧΕΙ ΤΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟΥ ΚΑΙ ΤΗΝ ΦΥΣΙΚΗ ΕΝΕΡ- 169 
ΓΕΙΑ ΤΟΥ ΜΕ ΑΡΧΗ, ΜΕΣΗ ΚΑΙ ΤΕΛΟΣ. 

Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ Η ΠΟΙΗΤΙΚΗ ΑΡΧΗ ΚΑΘΕ ΟΥΣΙΑΣ ΚΑΙ ΚΑΘΕ 17ο 
ΕΝΕΡΓΕΙΑΣ. 

Η ΑΡΧΗ, Η ΜΕΣΟΤΗΤΑ ΚΑΙ ΤΟ ΤΈΛΟΣ ΕΙΝΑΙ ΘΕΜΕΛΙΩΔΗ ΓΝΩ- {7ο 
ΡΙΣΜΑΤΑ ΤΩΝ ΚΤΙΣΤΩΝ ΟΝΤΩΝ, ΠΟΥ ΚΑΘΟΡΙΖΟΝΤΑΙ ΑΠΟ 

ΤΟΝ ΧΡΟΝΟ. 

Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΜΟΝΟΣ ΚΥΡΙΑΡΧΙΚΩΣ ΥΠΑΡΧΩΝ. 171 


ΣΤΟΝ ΘΕΟ ΔΕΝ ΥΦΙΣΤΑΤΑΙ ΟΥΤΕ ΑΡΧΗ, ΟΥΤΕ ΜΕΣΟΤΗΣ, ΟΥΤΕ 171 
ΤΕΛΟΣ. 
Ο ΘΕΟΣ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ ΚΑΘΕ ΝΟΟΥΜΕΝΟ ΌΝ. 172 


Ο ΘΕΟΣ ΠΙΣΤΕΥΕΤΑΙ ΔΙΑ ΜΕΣΟΥ ΤΩΝ ΛΟΓΩΝ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 172 


Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΑΡΧΗ ΚΑΙ Η ΜΕΣΟΤΗΤΑ ΚΑΙ ΤΟ ΤΕΛΟΣ ΤΩΝ 172 
ΟΝΤΩΝ. 
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25. 
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27. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Η ΙΣΟΤΙΜΙΑ ΤΩΝ ΨΥΧΩΝ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΩΝ. 


ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΦΙΛΟΘΕΟΣ ΨΥΧΗ ΚΑΙ ΠΩΣ Η ΦΙΛΟΥΛΟΣ, ΟΤΑΝ 
ΠΑΙΔΑΓΩΓΗΤΑΙ ΑΠΟ ΤῸΝ ΘΕΟ. 


ΠΟΤΕ ΠΡΟΣΤΙΘΕΤΑΙ ΤῸ ΚΑΘ᾽ ΟΜΟΙΩΣΙΝ ΣΤΟ ΚΑΤ’ ΕΙΚΟΝΑ. 
ΠΩΣ ΔΙΑΦΥΔΑΣΣΕΤΑΙ Η ΨΥΧΗ ΑΚΗΛΙΔΩΤΗ. 
ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Η ΤΑΠΕΙΝΟΦΡΟΣΥΝΗ ΣΤῸΝ ΠΙΣΤΟ. 


ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ ΣΤΑΔΙΑΚΑ Ο ΠΙΣΤῸΣ ΝΑ ἘΝΩΘΗ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΑ 
ΜΕ ΤῸΝ ΘΕΟ. 
ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤῸΣ ΣΤΗΝ ΣΟΦΙΑ ΤΩΝ ΔΟΓΩΝ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 


ΗΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ ΘΕΩΡΗΜΑΤΩΝ ΠΑΡΕΧΕΤΑΙ ΔΙΑ ΤΗΣ ΤΑ- 
ΠΕΙΝΟΦΡΟΣΥΝΗΣ. 

ΓΙΑΤΙ ΑΠΟΤΥΓΧΑΝΟΥΝ, ΟΣΟΙ ΕΠΙΖΗΤΟΥΝ ΜΕ ΚΟΠΟ ΤῊΝ ΘΕΙΑ 
ΓΝΩΣΙ. 

Η ΠΡΟΕΤΟΙΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΨΥΧΗ͂Σ ΓΙΑ ΤῊΝ ΘΕΙΑ ΓΝΩΣΙ ΓΙΝΕΤΑΙ 
ΜΕ ΤΗΝ ΑΣΚΗΣΙ ΣΤΗΝ ΠΡΑΚΤΙΚΗ ΑΡΕΤΗ. 

ΟΙ ΦΩΤΟΦΑΝΕΙΣ ΘΕΩΡΙΕΣ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΟΝΤΑΙ ΜΕ 
ΤῊΝ ΕΥΣΕΒΕΙΑ. 

ΥΠΑΡΧΟΥΝ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΓΝΩΣΕΩΝ: Η ΕΠΙΣΤΗΜΟΝΙΚΗ ΚΑΙ Η 
ΠΡΑΚΤΙΚΗ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΑΘΟΛΟΓΙΑ ΚΑΙ Η ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΟΥ ΥΠΟΚΡΙΤΗ. 


ΟΙ ΑΝΘΡΩΠΟΙ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΖΟΝΤΑΙ, ΩΣ ΘΗΡΙΑ ΑΝΑΛΟΓΑ ΜΕ ΤΟ 
ΠΑΘΟΣ ΤΟΥΣ. 
ΠΟΙΟΣ ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΖΕΤΑΙ ΣΑΝ ΥΑΙΚΟΣ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΒΙΩΜΑΤΙΚΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΤΗΣ ΥΠΟΚΡΙΤΙΚΗΣ 


ΚΑΙ ΤΗΣ ΟΡΘΗΣ ΣΙΩΠΗΣ. 
ΠΩΣ ΣΥΜΠΕΡΙΦΕΡΕΤΑΙ Ο ΦΙΛΟΔΟΞΟΣ. 
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ΕΚΕΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ 


ΠΟΙΑ ΤΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΓΝΩΡΙΣΜΑΤΑ ΤΟΥ ΣΟΦΟΥ ΚΑΙ ΠΟΙΑ 
ΤΟΥ ΔΟΚΗΣΙΣΟΦΟΥ. 
ΠΩΣ ΝΑ ΔΙΑΧΕΙΡΙΖΩΜΑΣΤΕ ΤΑ ΧΑΡΙΣΜΑΤΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΚΡΙΤΗΡΙΑ ΤΗΣ ΟΡΘΗΣ ΣΥΜΠΕΡΙΦΟΡΑΣ ΣΕ ΣΥΓ-- 
ΚΕΚΡΙΜΕΝΕΣ ΠΕΡΙΠΤΩΣΕΙΣ. 

Ἡ ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΡΟΣΚΤΑΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΣΥΓΚΑΤΑΒΑΣΙ ΤΟΥ 

ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΤΗΝ ΑΝΥΨΩΣΙ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 

Η ΕΜΠΕΙΡΙΚΗ ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΔΟΓΩΝ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ 

ΤΗΝ ΠΡΑΚΤΙΚΗ ΑΡΕΤΗ. 

ΟΙ ΒΑΘΜΟΙ ΤΕΛΕΙΩΣΕΩΣ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ ΚΑΙ Η ΕΚΚΛΗΣΙΟΛΟΓΙ- 

ΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΟΥΣ. 

Ο ΔΥΝΑΜΙΚΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΤΕΔΕΙΩΣΕΩΣ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥ- 
ΣΑ ΖΩΗ. 

Ο ΔΥΝΑΜΙΚΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΤΕΔΕΙΩΣΕΩΣ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥ- 
ΣΑ ΖΩΗ. 

Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΡΗΣΙ ΤΟΥ ΣΑΒΒΑΤΟΥ ΚΑΙ ΤΗΣ ΠΕΡΙΤΟΜΗΣ. 


Το ΣΑΒΒΑΤΟ ΚΑΙ Η ΠΡΑΚΤΙΚΗ ΑΡΕΤΗ. 

ΤΑ ΣΑΒΒΑΤΑ ΚΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ. 

ΣΑΒΒΑΤΑ ΣΑΒΒΑΤΩΝ, Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΗΡΕΜΙΑ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 
Η ΠΕΡΙΤΟΜΗ, ΩΣ ΑΠΟΒΟΛΗ ΤΗΣ ΕΜΠΑΘΟΥΣ ΔΙΑΘΕΣΕΩΣ ΤΗΣ 
ΨΥΧΗΣ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ Η ΠΕΡΙΤΟΜΗ ΤΗΣ ΠΕΡΙΤΌΜΗΣ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΘΕΡΙΣΜΟΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΘΕΡΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΘΕΡΙΣΜΟΥ: Η ΥΠΕΡ ΦΥΣΙΝ ΚΑΤΑΝΟ- 


ΗΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 
Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΩΤΈΡΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ, Ο ΣΑΒΒΑΤΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 
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ΑΓΙΌΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΔΟΓΗΤΗΣ 


ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΘΕΡΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Τ] ΕΙΝΑΙ Η ΑΓΙΟΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΠΕΡΙΤΟΜΗ ΤΗΣ ΚΑΡΔΙΑΣ. 
ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΣΑΒΒΑΤΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΜΕΤΕΧΟΝΤΑ ΚΑΙ ΤΙ ΤΑ ΜΕΘΕΚΤΑ ΟΝΤΑ. 


Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΑΠΕΙΡΩΣ ΥΠΕΡΑΝΩ ΟΔΩΝ ΤΩΝ ΜΕΤΕΧΟΝΤΩΝ 
ΚΑΙ ΤΩΝ ΜΕΘΕΚΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 
Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΥΠΕΡΑΝΩ ΤΩΝ ΝΟΕΡΩΝ ΟΥΣΙΩΝ. 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΕΚΤῊ, Η ΕΒΔΟΜΗ ΚΑΙ Η ΟΓΔΟΗ ΗΜΕΡΑ ΤΗΣ 
ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑΣ. 

Η ΚΛΗΡΟΝΟΜΙΑ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ ΕΡΧΕΤΑΙ ΜΕΤΑ ΤΗΝ ΚΑΤΑ- 
ΠΑΥΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ. 

ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ΕΝΕΡΓΩΣ ΚΑΤΟΙΚΗΤΗΡΙΟ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 


ΠΟΤΕ ΑΞΙΩΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΝΑ ΖΗ ΤΗΝ ΟΓΔΟΗ ΗΜΕΡΑ. 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΩΣ Η ΕΚΤΗ, Η ΕΒΔΟΜΗ ΚΑΙ Η ΟΓΔΟΗ 
ΗΜΕΡΑ. 

Το ΕΙΝΑΙ Το ΕΥ ΕΙΝΑΙ ΚΑΙ ΤΟ ΑΕΙ ΕΥ ΕΙΝΑΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΚΑΙ 
ΠΟΙΑ Η ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΙΑ ΤΟΥΣ. 

Ἡ ΕΚΤΗ ΗΜΕΡΑ, ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΡΑΚΤΙΚΗΣ ΕΝΕΡΓΕΙΑΣ. 


Η ΣΧΕΣΙ ΤΗΣ ΠΡΑΞΕΩΣ ΜΕ ΤΗΝ ΠΟΙΚΙΛΙΑ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ ΤΗΣ 
ΨΥΧΗΣ, 

Η ΑΝΑΠΑΥΣΙ ΤΗΣ ΓΝΩΣΤΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ ΚΑΙ Η ΑΝΑΠΑΥΣΙ ΤΟΥ 
ΝΟΟΣ. 

Ἡ ΜΕΤΟΧΗ ΤΗΣ ΑΝΑΠΑΥΣΕΩΣ ΤΗΣ ΕΚΤΗΣ ΗΜΕΡΑΣ ΕΓΓΥΑ-- 
ΤΑΙ ΤΗΝ ΜΕΘΕΞΙ ΤΗΣ ΘΕΩΣΕΩΣ ΤῊΣ ΌΤΔΟΗΣ ΗΜΕΡΑΣ. 
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ΕΚΑΣΟΝΤΑΣ ΠΡΩΤΗ 


ΣΕΔ. 
Η ΠΑΡΑΒΟΛΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΟΥ ΠΑΝΑΓΙΟΥ ΓΑΦΟΥ, ΤΩΝ ΟΘΟ- 1ος 
ΝΙΩΝ ΚΑΙ ΤΟΥ ΣΟΥΔΑΡΙΟΥ. 
ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ ΑΘΕΑΤΗΣ ΘΕΑΣ ΤΟΥ ΑΝΑΣΤΑΝΤΟΣ ΚΥΡΙΟΥ. 196 
ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΑΡΑΒΟΛΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΘΕΟΠΡΕΠΟΥΣ ΤΑΦΗΣ. το6 


ΤΟ ΗΘΟΣ ΤῊΣ ΥΠΟΚΡΙΤΊΚΗΣ ΕΥΛΑΒΕΙΑΣ ΤΟΥ ΦΙΛΑΡΤΥΡΟΥ. 


ΟΙ ΥΠΕΡΗΦΑΝΟΙ ΞΑΝΑΣΤΑΥΡΩΝΟΥΝ ΚΑΙ ΕΝΤΑΦΙΑΖΟΥΝ ΤΟΝ 
ΚΥΡΙΟ. 

Η ΒΙΩΜΑΤΙΚΗ ΓΝΩΣΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΟΙΚΟΝΟΜΙΑΣ ΠΑΡΕΧΕΙ ΚΑΙ 
ΤΗΝ ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 

ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΑΝΑΓΚΗ ΓΙΑ ΤΗΝ ΣΤΑΥΡΩΣΙ ΤΩΝ ΟΡΩΜΕΝΩΝ 
ΚΑΙ ΤΟΝ ΕΝΤΑΦΙΑΣΜΟ ΤΩΝ ΝΟΟΥΜΕΝΩΝ. 

ΟΠΟΙΟΣ ΔΞΙΩΝΕΤΑΙ ΤΗΣ ΧΑΡΙΤΟΣ, ΓΙΝΕΤΑΙ ΥΠΕΡΑΝΩ ΤΟΥ ΧΡΟ- 
ΝΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΤΟΠΟΥ. 

ΤΈΛΟΣ - ΣΚΟΠΟΣ ΤῺΝ ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ ΕΙΝΑΙ Ο ΙΔΙΟΣ ο ΘΕΟΣ. 


Ο ΣΩΖΟΜΕΝΟΣ ΘΑ ΕΙΝΑΙ ΠΑΝΩ ΑΠΟ ΟΛΟΥΣ ΤΟΥΣ ΚΟ- 
ΣΜΟΥΣ ΚΑΙ ΤΟΥΣ ΑΙΩΝΑΣ. 

Ο ΠΙΣΤΟΣ ΚΑΛΕΙΤΑΙ ΝΑ ΥΠΕΡΡΗ ΚΑΙ ΤΟΝ ΦΥΣΙΚΟ ΚΑΙ ΤΟΝ 
ΓΡΑΠΤΟ ΝΟΜΟ, ΓΙΑ ΝΑ ΔΕΧΘΗ ΤΗΝ ΕΝΥΠΟΣΤΑΤΗ ΑΛΗΘΕΙΑ, 
ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ. 

Η ΣΥΝΕΡΓΑΣΙΑ ΤΟΥ ΔΑΙΜΟΝΑ ΤΗ͂Σ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑΣ ΜΕ ΤΟΝ ΔΑ[- 
ΜΟΝΑ ΤΗΣ ΠΟΡΝΕΙΑΣ. 

ΟΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΠΡΟΣΚΟΛΛΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΣΤΟ ΣΩΜΑ 
ΚΑΙΣΤΑ ΠΑΘΗ. 

ΠΟΤΕ ΑΞΙΩΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΠΑΡΗΓΟΡΙΑ, 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΑΡΑΡΒΟΛΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΩΝ ΕΝΕΡΓΕΙΩΝ ΤΟΥ 
ΗΡΩΔΗ, ΤΟΥ ΠΙΛΑΤΟΥ, ΤΟΥ ΚΑΙΣΑΡΑ ΚΑΙ ΤΩΝ ΙΟΥΔΑΙΩΝ. 
ΠΩΣ ΟΔΗΓΕΙΤΑΙ ΣΤΑΔΙΑΚΑ Η ΨΥΧΗ ΣΤΗΝ ΤΥΡΑΝΝΙΑ ΤΟΥ Δί-- 
ΑΒΟΛΟΥ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ἌΡ ΣΕΛ. 


77» ΔῈΝ ΑΡΚΕΙΗ ΥΠΟΤΑΓΗ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ. ΓΙΑ ΤΗΝ ΕΥΦΡΟΣΥΝΗ ΤΗΣ 30} 
ΨΥΧΗΣ ΑΠΑΙΤΕΙΤΑΙ Η ΑΠΟΚΤΗΣΙ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ. 

7δ. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΑΡΑΒΟΔΙΚΗ - ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΩΝ 104 
ΛΟΓΩΝ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΓΙΑ ΤΟ «ΒΑΛΑΝΤΙΟ», ΤΗΝ «ΠΗΡΑ», ΤΟ 
«ΙΜΑΤΙΟ» ΚΑΙ ΤΗΝ «ΜΑΧΑΙΡΑ». 

7ο: Η ΠΑΡΑΒΟΛΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΗΛΙΚΙΑΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΓΙΑ 204. 
ΤΟΝ ΘΕΑΝΘΡΩΠΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ. 

δν. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΑΡΑΒΟΔΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΘΕΡΑΠΕΙΑΣ ΤΟΥ 2οό 
ΠΑΡΑΛΥΤΙΚΟΥ ΕΠΙ ΤΡΙΑΝΤΑ ΟΚΤΩ ΕΤΗ. 

81. ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΩΣ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΙΣ ΑΛΛΟΙΩΣΕΙΣ. 208 


ὃ... ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ ο ΘΕΟΣ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΟΝ ΚΑΙ ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΓΙ- 208 
ΝΕΤΑΙ ΕΝΑ ΜΕ ΤΟΝ ΘΈΟ. 

8. ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΑΣΧΟΛΗΤΑΙ ΜΕ ΤΙΣ ΓΥΡΩ ΑΠΟ 21ο 
ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ ΘΕΩΡΙΕΣ. 

δέ. ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΜΕΤΡΟ ΤΗΣ ΤΕΛΕΙΩΣΕΩΣ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 211 


δν. ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ, ΟΤΑΝ ΕΙΣΕΛΘΗ ΣΤΟΝ ΑΚΤΙΣΤΟ 211 
ΤΝΟΦΟ (ὙΠΕΡΛΑΜΠΡΟ ΦΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ2. 

8. ΠΟΙΟ ΕΙ͂ΝΑΙ ΤῸ ΚΕΡΔΟΣ ΕΚΕΙΝΩΝ, ΠΟΥ ΑΣΚΟΥΝ ΑΜΈΜΠΤΑ 212 
ΤΗΝ ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ. 

8”. ἩΗ ΠΡΩΤΗ ΚΑΙ Η ΤΕΛΕΥΤΑΙΑ ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ ΑΦΘΑΡΣΙΑ. 212 


8δ. Ἡ ΣΚΗΝΗ ΤΟΥ ΜΑΡΤΥΡΙΟΥ ΕΙΝΑΙ ΤΥΠΟΣ ΤΗΣ ΕΝΥΠΟΣΤΑΤΗΣ 212 
ΣΟΦΙΑΣ. 

δρ. Η ΧΑΡΙ ΤΗΣ ΚΑΙΝΗΣ ΔΙΑΘΗΚΗΣ ΕΙΝΑΙ ΚΡΥΜΜΈΝΗ ΣΤΑ ΓΡΑ- 211 
ΦΟΜΕΝΑ ΤῊΣ ΠΑΛΑΙΑΣ ΔΙΑΘΗΚΗΣ. 

90. Ο ΝΟΜΟΣ ΕΙΝΑΙ ΣΚΙΑ ΤΟΥ ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΥ ΚΑΙ το ΕΥΑΓΓΈΛΙΟ Εἰ- 21} 
ΚΟΝΑ ΤΩΝ ΜΕΛΛΟΝΤΙΚΩΝ ΑΓΑΘΩΝ. 

οι. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ ΩΣ ΣΩΜΑ ΚΑΙ ΠΝΕΥΜΑ. 213 


92. Το ΕΥΑΓΓΕΛΙΟ ΩΣ ΝΟΕΡΑ ΨΥΧΗ, ΠΟΥ ΕΝΕΡΓΕΙ ΜΕΣΩ ΤΟΥ 24 


ΣΩΜΑΤΟΣ (ΤΟΥ ΝΟΜΟΥ) ΚΑΙ ΜΕΣΩ ΤΗΣ ΑΙΣΘΗΣΕΩΣ (ΤΩΝ 
ΠΡΟΦΗΤΩΝ). 
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ἘΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΡΏΤΗ 


ΣΕΛ. 


ΤΟ ΕΥΑΓΓΕΛΙΟ ΕΜΦΑΝΙΖΕΙ ΠΑΡΟΥΣΑ ΤῊΝ ΥΠΟΣΤΑΤΙΚΗ ΑΛΗ- :14 
ΘΕΙΑ. 

Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΝΗΠΙΟΤΗΤΑ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ, Ο ΟΠΟΙΟΣ ΠῈ- «:14 
ΡΙΟΡΙΖΕΤΑΙ ΣῈ ΟΣΑ ἘΠΙΤΑΣΣΕΙ Ο ΝΟΜΟΣ. 

Ἡ ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΑ ΤΟΥ ΠΡΟΦΗΤΙΚΟΥ ΔΟΓΟΥ ΚΑΘΑΡΙΖΕΙ ΤΟΝ ΠΙ- στ 
ΣΤΟ ΚΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΕΜΠΡΑΚΤΗ ΑΜΑΡΤΙΑ ΚΑΙ ΑΠΟ ΤΙΣ ΣΥΓΚΑ- 
ΤΑΘΕΣΕΙΣ ΤΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩΝ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΤΗΣ ΓΝΗΣΙΑΣ ΕΥΑΓΓΕΛΙΚΗΣ 25 
ΖΩΗΣ. 

ΟΙΔΥΟ ΜΟΡΦΕΣ ΤΟΥ ΕΥΑΓΓΕΛΙΚΟΥ ΛΟΓΟΥ. 215 


ΠΟΙΟΣ ΠΙΣΤΟΣ ΕΧΕΙ ΕΝΕΡΓΟ ΤΗΝ ΠΡΩΤΗ ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ ΤΗΝ :16 
ΔΕΥΤΕΡΗ ΠΑΡΟΥΣΙΑ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ. 

Η ΣΧΕΣΙ ΤΟΥ «ΠΡΑΚΤΙΚΟΥ» ΚΑΙ ΤΟΥ «ΘΕΩΡΗΤΙΚΟΥ» ΠΙΣΤΟΥ 217 
ΠΡΟΣ ΤΟ ΣΩΜΑ. 

Ο ΔΟΤΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΤΡΟΦΗ, ΠΟΥ ΜΕ- 217 
ΤΑΠΟΙΕΙΤΑΙ ΑΝΑΛΟΓΑ ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ, Ο 
ΟΠΟΙΟΣ ΤΗΝ ΔΕΧΕΤΑΙ. 
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ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ἘΝ ΑΓΙΟΙ͂Σ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 
ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 
ΠΕΡΙ ΘΕΟΛΟΓΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΕΝΣΑΡΚΟΥ ΟΙΚΟΝΟΜΙΑΣ 
ΤΟΥ ΥΙΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 


(σισ.. 222 -- ες ποῦ παρόντος τόμου) 


ΣΕΛ. 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤῸΝ ΩΣ ΜΟΝΑΔΑ ΚΑΙ ΤΡΙΑΔΑ. 22} 


Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΠΑΝΩ ΑΠΟ ΚΑΘΕ ΝΟΗΣΙ ΤΩΝ ΚΤΙΣΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 5 


Ο ΘΕΟΣ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΟΝ ΕΙΝΑΙ ΠΕΡΑ ΚΑΙ ΠΑΝΩ ΑΠΟ ΤΗΝ ΟΥ- 35 
ΣΙΑ ΚΑΙ ΤῊΝ ΝΟΗΣΙ. 

ΟΤΑΝ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΕΝΩΘΗ ΜΕ ΤῸΝ ΘΕΟ, ΓΝΩΡΙΖΕΙ ΤΟΥΣ ΛΟ-. :26 
ΓΟΥΣ ΤΩ͂Ν ΟΝΤΩΝ. 

ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΦΘΑΝΕΙ ΣΤΗΝ ΚΑΤΑΠΑΥΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 226 


Ο ΚΑΡΠΟΣ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΚΑΙ ΣΤΗΝ 226 
ΜΕΛΛΟΥΣΑ ΖΩΗ. 

Ἡ ΥΠΑΚΟΗ ΜΑΣ ΕΝΩΝΕΙ ΜΕ Το ΘΕΟ, ΕΝΩ Η ΠΑΡΑΚΟΗ 227 
ΜΑΣ ΧΩΡΙΖΕΙ ΑΠΟ ΤῸΝ ΘΕΟ. 

ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΑΔΙΑΚΑ ΣΤΗΝ ΕΙΡΗΝΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 227 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΙΔΙΑΙΤΕΡΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΤΩΝ ἼΡΙΩΝ ΒΑ- «28 
ΘΜΩΝ ΤΗΣ ΤΕΛΕΙΩΣΕΩΣ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ. 
Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΔΥΝΑΜΙ ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ. :28 


ΠΩΣ ΕΝΟΙΚΕΙ ΚΑΙ ΜΕ ΠΟΙΕΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΕΝΕΡΓΕΙΟ ΧΡΙ-. 229 
ΣΤΟΣ ΣΤΙΣ ΚΑΡΔΙΕΣ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ. 


7οο 


ΣΤ 


19 


11 


29 


22 


2} 


ΑΡ. 


12. 


17. 


14. 


ας. 


ιό. 


17. 


1δ. 


10. 


20. 


21. 


22. 


23. 


24. 


25. 


26. 


27. 


ΠΩΣ ΝΑ ΟΙΚΟΔΟΜΟΥΜΕ ΤΙΣ ΑΡΕΤΕΣ ΣΤΟ ΘΕΜΕΔΙΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ. 


Η ΦΑΝΈΡΩΣΙ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΣΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ ΕΙΝΑΙ ΑΝΑΛΟΓΗ 
ΜΕ το ΜΕΤΡΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ ΤΟΥΣ. 

Η ΘΕΟΦΑΝΕΙΑ ΣΥΝΟΔΕΥΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΠΟΚΑΛΥΨΙ ΤΟΥ ΠΝΕΥ- 
ΜΑΤΙΚΟΥ ΝΟΗΜΑΤΟΣ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ. 

ΑΝΑΛΟΓΑ ΜΕ ΤΗΝ ΑΥΞΗΣΙ ΤΗΣ ΚΑΘΕ ΑΡΕΤΗΣ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ 
ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΝΕΤΑΙ ΕΝΤΟΣ ΤΟΥ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ. 

ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΤΡΕΙ͂Σ ΚΑΤΑΣΤΑΣΕΙΣ ΤΗΣ ΣΩΤΗΡΙΑΣ. 


Ο ΤΡΟΠΟΣ ΠΟΥ ΠΑΡΟΙΚΕΙ Ο «ΠΡΑΚΤΙΚΟΣ» ΚΑΙ Ο «ΓΝΩΣΤΙΚΟΣ» 
ΠΙΣΤΟΣ. 

ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΑΔΙΑΚΟΠΗΣ ΑΝΑΒΑΣΕΩΣ 
ΤΟΥ ΠΡΟΣΕΥΧΟΜΕΝΟΥ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΠΟΡΕΙΑ ΕΚΕΙΝΟΥ, ΠΟΥ ΕΚΖΗΤΕΙ 
ΤῸΝ ΘΕΟ. 

ΚΑΘΕ ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ ΚΑΘ᾽ ἙΑΥΤῸΝ ΠΕΡΙΕΚΤΙΚΟΣ. 


ΠΟΤΕ ΜΕΣΑ ΣΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ ΚΑΤΟΙΚΕΙ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΩΣ το 
ΠΔΗΡΩΜΑ ΤΗΣ ΘΕΟΤΗΤΟΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΣΧΕΣΙ ΤΟΥ ΕΝΤΟΣ ΜΑΣ ΛΟΓΟΥ ΜΕ ΤῸΝ ἘΝΥΠΟ- 
ΣΤΑΤΟ ΘΈΟ ΛΟΤΟ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΓΓΕΛΟΣ ΤΗΣ ΜΕΓΑΛΗΣ ΒΟΥΛΗΣ ΤΟΥ 
ΘΕΟΥ. 

ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΒΑΘΜΟΣ ΤΕΛΕΙΩΣΕΩΣ ΕΚΕΙΝΩΝ, ΟΙ ΟΠΟΙΟΙ 
ΑΓΑΠΟΥΝ ΤΟΝ ΚΥΡΙΟ. 

ΠΩΣ ΘΑ ΕΙΝΑΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΜΕ ΤΟΥΣ ΣΕΣΩΣΜΕΝΟΥΣ ΣΤΗΝ ΒΑ- 
ΣΙΔΕΙΑ ΤΟΥ. 

ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ ΣΤΑΔΙΑΚΑ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΣΤΗΝ ΑΠΕΛΕΥΘΕΡΩΣΙ 
ΑΠΟ ΚΑΘΕ ΚΑΚΙΑ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙΗ ΕΝ ΚΡΙΣΤΩ ΕΝΗΛΙΚΙΩΣΙ ΤΟΥ ΠΙΣΤΊΤΟΥ ΣΤΟ ΠΛΑΙ- 
ΣΙΟ ΤΗΣ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΔΟΤΗΤΗΣ 


ΑΡ, ΣΕΛ. 


ΚΕΦ, 

2. Ο ΤΡΟΠΟΣ ΕΝΟΙΚΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΛΟΓΟΥ ΣΤΟΥΣ ΠΡΟΦΗΤΕΣ 439 
ΚΑΙΣΤΑ ΜΕΛΗ ΤΗΣ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ. 

230. Ο ΣΤΑΔΙΑΚΟΣ ΊΡΟΠΟΣ ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΑΣ ΤΩΝ ΑΝΘΡΩΠΩΝ ΚΑΙ ΤΗΣ :40 
ΑΠΟΚΑΛΥΨΕΩΣ ΤΩΝ ΑΠΟΡΡΗΤΩΝ ΜΥΣΤΗΡΙΩΝ. 

3ο.  Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΔΕΟΝΤΟΛΟΓΙΑ ΤΩΝ ΜΕΛΩΝ ΤΟΥ ΜΥΣΤΗΡΙΑ- «2490 
ΚΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. 

α. Ἡ ΑΝΑΓΚΑΙΟΤΗΤΑ ΑΣΚΗΣΕΩΣ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ. 241 


4. ΠΟΤΕΟ ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΜΑΣ ΕΛΚΕΙ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΕΑΥΤΟΝ ΤΟΥ. 241 


3. ΜΕ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΤΑΙ Η ΦΥΣΙΚΗ ΔΙΑΚΡΙΣΙΚΑΙῊ 542 
ΦΩΤΙΣΤΙΚΗ ΧΑΡΙ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 

34. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΓΤΑΒΑΩΝ ΚΑΙ ΤΗΣ 24} 
ΑΙΛΩΝ. 

3. ΠΟΥ ΚΑΙ ΠΩΣ ΝΑ ΑΝΑΖΗΤΗ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΤΟΝ ΚΥΡΙΟ. 243 


3. ΠΩΣ ΘΑ ΠΡΈΠΕΙ ΝΑ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΩΜΕ ΕΥΣΕΒΩΣ ΤΗΝ ΑΠΕΙΡΟΤΗΤΑ 244 
ΚΑΙ ΤΗΝ ΦΙΛΑΝΘΡΩΠΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

17”. ΠΩΣ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΕΤΑΙ ΒΙΩΜΑΤΙΚΩΣ ΤΟ ΜΥΣΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΕΝΑΝ- 241 
ΘΡΩΠΗΣΕΩΣ. 

3δ. ΠΩΣ ΣΧΕΤΙΖΕΤΑΙΗ ΗΘΙΚΗ ΔΙΔΑΣΚΑΛΙΑ ΚΑΙΗ ΜΥΣΤΙΚΗΘΈ- 245 
ΟΛΟΓΙΑ ΜΕ ΤΟ ΝΟΗΜΑ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΕΩΣ. 

39. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΚΑΤΑΦΑΤΙΚΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΠΟΦΑ- 246 
ΤΙΚΗΣ ΠΡΟΣΕΓΓΙΣΕΩΣ ΤΟΥ ΜΥΣΤΗΡΙΟΥ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. 

49. ΜΕ ΤΗΝ ΠΡΑΞΙ ΚΑΙ ΤΗΝ ΘΕΩΡΙΑ ΑΝΑΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ Η ΕΝΤΟΣ 246 
ΜΑΣ ΠΗΓΗ ΤΗΣ ΖΩΗΣ, Ο ΧΡΙΣΤΟΣ. 

41. ΖΟΥΝ ΕΤΗΝΩΔΩΣ ΟΣΟΙ ΠΕΡΙΟΡΙΖΟΝΤΑΙ ΣΤΗΝ ΙΚΑΝΟΠΟΙΗΣΙ 246 
ΤΩΝ ΑΙΣΘΗΣΕΩΝ ΤΟΥΣ. 

42... ΟΣΟΙ ΠΕΡΙΟΡΙΖΟΝΤΑΙ ΣΤΟ ΓΡΑΜΜΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ, ΑΥΤΟΙ 247 
ΠΕΡΙΟΡΙΖΟΥΝ ΚΑΙ ΤΗΝ ΟΔΗ ΦΡΟΝΤΙΔΑ ΤΟΥΣ ΜΟΝΟ ΣΤΟ ΣΩΜΑ. 


4. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Ο ΚΥΡΙΟΣ, ΩΣ ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΠΤΩΣΕΩΣ ΚΑΙ 247 
ΤΗΣ ΑΝΑΣΤΑΣΕΩΣ ΠΟΛΛΩΝ ΣΤΟ ΛΑΟ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 
44. Ἡ ΠΤΩΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩ͂Ν ΚΑΙΗ ΑΝΑΣΤΑΣΙ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ. 248 


702 
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27 


1ο 


79 
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20 
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34 
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22 


79 


19 


32 
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34 


20 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΔΕΥΤΕΡΑ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 
ΚΕΦ. 
45: ΣῈ ΠΟΙ͂ΟΝ Ο ΚΥΡΙΟΣ ΛΕΓΕΙ: «ΜΗ ΜΟΥ ΑΠΤΟΥ». 248 


46. ΠΟΤΕ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΠΑΡΕΧΕΙ ΤΗΝ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΠΑΡΟΥΣΙΑ ΤΟΥ 249 
ΣΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ. 

47. ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΝΕΡΧΕΤΑΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΩΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ 249 
ΠΑΤΕΡΑ. 

45. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ ΜΕΤΑΦΟΡΙΚΩΣ Η ΓΗ ΤΩΝ ΧΑΛΔΑΙΩΝ, Η ΜΕΣΟ- 2ο 
ΠΟΤΑΜΙΑ ΚΑΙ Η ΤΗ ΤΗΣ ΕΠΑΓΓΕΛΙΑΣ. 

49. ΜΕ ΠΟΙΕΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΜΕΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΗΝ ΗΘΙΚΗ ΔΙ- δι 


ΔΑΣΚΑΛΙΑ. 
δο. Ο ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΣ ΛΟΓΟΣ ΑΝΑΠΑΥΒΙ ΤΟΝ ΝΟΥ. 251 
πα. ΠΟΤΕ ΣΥΝΤΈΛΕΙΤΑΙ Η «ΠΡΑΞΙ» ΚΑΙ ΠΟΤΕ Η «ΘΕΩΡΙΑ». 232 


5. ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΝΟΜΙΚΗΣ ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ ΤΗΣ 252 
ΕΥΑΓΓΕΛΙΚΗΣ ΛΑΤΡΕΙΑΣ. 

5. ΟΝΌΟΜΟΣ ΤΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤῸΣ ΟΙΚΟΔΟΜΕΙ͂ ΤῸΝ ΝΑΟ ΤΗΣ ΘΈΕΩ- «52 
ΡΙΑΣ. 

σή- Ἡ ΥΠΑΚΟΗ ΣΤΟ ΘΕΛΗΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΝΕΚΡΩΝΕΙ ΤΟ ΣΑΡΚΙΚΟ 24 
ΦΡΟΝΗΜΑ. 

5. ΠΟΤΕΟ ΝΟΥΣ ΚΥΡΙΕΥΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙ ΟΔΗΓΕΙΤΑΙ ΣΤῊΝ τῇ 
ΕΙΔΩΛΟΛΑΤΡΙΑ. 

σό. Ο «ΕΠΙΟΥΣΙΟΣ ΑΡΤΟΣ» ΠΑΡΕΧΕΤΑΙ ΣΤΟ ΜΕΤΡΟ ΤΗΣ ΔΕΚΤΙΚΟ- 254 
ΤΗΤΟΣ ΤΟΥ ΠΡΟΣΕΥΧΟΜΕΝΟΥ. 

σύ. ΠΟΤΕ Ο ΚΥΡΙΟΣ ΒΡΙΣΚΕΤΑΙ ΕΝΤΟΣ ΜΑΣ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΑΠΟΜΑΚΡΥ- 254 
ΝΕΤΑΙ. 

5. ΠΟΤῈ Ο ΚΥΡΙΟΣ ΒΡΙΣΚΕΤΑΙ ΕΝΤΟΣ ΤΟΥ «ΠΡΑΚΤΙΚΟΥ» ΚΑΙΤΟΥ 24 
«ΘΕΩΡΗΤΙΚΟΥ» ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΟΧΙ. 

5ο. ΠΩΣ ΜΕΤΑΒΑΙΝΕΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΠΡΑΚΤΙΚΗ ΣΤΗΝ ΠΝΕΥ- ἀ25ς 
ΜΑΤΙΚΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ. 

6ο. ΠΟΤΕ Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΗΝ ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ ΝΟΕΙΤΑΙ «ΣΑΡ- 4255 
ΚΙΚΑ». 

6. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΑΡΧΗ ΚΑΙ ΠΩΣ ΠΡΟΟΔΕΥΟΜΕ ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΜΑ- 256 
ΘΗΤΕΙΑ ΜΑΣ ΣΤῊΝ ΕΥΣΕΒΕΙ͂Α. 
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27 


ΦΕΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ο ΟΜΟΔΟΓΗΤΗΣ 


Ξ 


- 


Η ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ ΖΩΗ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ ΚΑΙ ΤΟΝ ΝΟΜΟ ΚΑΙ ΤῊΝ ΦΥΣΙ. 


ΟΙ ΔΙΑΦΟΡΕΤΙΚΕΣ ΟΝΟΜΑΣΙΕΣ ΚΑΙ ΕΝΕΡΓΕΙΕΣ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥ- 
ΜΑΤΟΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΕΝΝΟΙΑ ΤΗΣ ΑΝΑΠΑΥΣΕΩΣ ΤΟΥ 
ΣΑΒΒΑΤΟΥ. 

ΠΟΤΕ ΤΟ ΣΑΒΒΑΤΟ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΑΠΑΘΗΣ ΚΑΙ ΕΙΡΗΝΙΚΗ ΚΑΤΑ- 
ΣΤΑΣΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΚΑΙ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ. 

ΓΙΑ ΠΟΙΟΥΣ Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΓΙΝΕΤΑΙ ΑΧΥΡΟ ΚΑΙ ΠΟΤΕ 
ΓΙΝΕΤΑΙ ΑΡΤΟΣ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΔΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΔΡΟΣΙΑ, ΝΕΡΟ, ΠΗΓΗ ΚΑΙ 
ΠΟΤΑΜΟΣ ΓΙΑ ΧΑΡΙ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ. 

ΠΩΣ ΒΙΟΥΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ ΩΣ ΟΔΟΣ ΓΙΑ ΤΟΥΣ ΑΣΚΟΥΜΕ- 
ΝΟΥΣ ΣΤΗΝ ΠΡΑΞΙ ΠΙΣΤΟΥΣ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ ΓΙΑ ΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ ΟΔΟΣ, ΘΥΡΑ, 
ΚΛΕΙΔΙ ΚΑΙ ΒΑΣΙΛΕΙΑ. 

ΠΩΣ ΒΙΟΥΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ ΑΠΟ ΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ ΩΣ ΦΩΣ, 
ΖΩΗ, ΑΝΑΣΤΑΣΙ ΚΑΙ ΑΛΗΘΕΙΑ. 

Ο ΠΙΣΤΟΣ, ΠΟΥ ΔΕΧΕΤΑΙ ΚΑΙ ΤΗΡΕΙ ΤΙΣ ΕΝΤΟΛΕΣ, ΔΈΧΕΤΑΙ 
ΚΑΙ ΕΧΕΙ ΕΝΤΟΣ ΤΟΥ ΜΥΣΤΙΚΩΣ ΤΗΝ ΑΓΙΑ ΤΡΙΑΔΑ. 

ΤΑ ΘΕΙΑ ΧΑΡΙΣΜΑΤΑ ΑΚΟΛΟΥΘΟΥΝ ΤΙΣ ΚΑΚΟΠΑΘΕΙΕΣ ΓΙΑ 
ΧΑΡΙ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ. 

ΕΙΝΑΙ ΑΝΑΓΚΑΙΑ Η ΕΜΠΕΙΡΙΚΗ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΓΝΩΣΙ. 


ΟΠΟΙΟΣ ΑΝΑΖΗΤΕΙ ΑΛΗΘΙΝΑ ΤῸΝ ΘΕΟ, ΘΑ ΤΟΝ ΒΡΗ ΚΑΙΩῺΣ 
«ΠΡΑΚΤΙΚΟΣ» ΚΑΙ ΩΣ «ΘΕΩΡΗΤΙΚΟΣ». 

ΠΟΤΕ ΑΝΑΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ ΣΤῸΝ ΝΟΥ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΟΛΟΚΑΘΑΡΑ 
Ο ΔΟΓΟΣ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ. 

Ο,ΤΙ ΕΓΙΝΕ ΣΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ ΦΥΣΙ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΜΕ ΤΗΝ ΕΝΑΝ- 
ΘΡΩΠΗΣΙ, ΜΑΣ ΑΦΟΡΑ ΑΜΕΣΑ ΚΑΙ ΠΡΟΣΩΠΙΚΑ, 

ΠΩΣ ΕΟΡΤΑΖΟΥΝ, ΟΣΟΙ ΕΛΑΒΑΝ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΧΑΡΙ ΣΤΗΝ ΚΑΡ- 
ΔΙΑ ΤΟΥΣ. 
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12 


ἘΚΑΤΌΝΤΑΣ ΔΕΥΤΈΡΑ. 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ ο ΤΟΠΟΣ ΤΗΣ «ΘΑΥΜΑΣΤΗΣ ΣΚΗΝΗΣ», «Ο 
ΟΙΚΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ», «Η ΕΞΟΜΟΔΟΓΗΣΙ» ΚΑΙ «Ο ΗΧΟΣ ΑΓΑΔ- 
ΛΙΑΣΕΩΣ». 

ΜΕ ΠΟΙΕΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤῸΣ ΝΟΗΤῸΣ Κο- 
ΣΜΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΠΟΤΕ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΣΤΟ ΑΚΡΟΤΑΤΟ ΟΡΙΟ ΤΩΝ ΑΡΕ- 
ΤΩΝ. 

ΠΟΙΑ ΚΑΡΔΙΑ ΛΕΓΕΤΑΙ ΚΑΘΑΡΗ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΚΑΘΑΡΗ ΚΑΡΔΙΑ. 


ΠΟΙΟΣ ΕΧΕΙ ΝΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. 


Τι ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΟΤΙ ΕΙΜΑΣΤΕ ΣΩΜΑ ΧΡΙΣΤΟΥ ΚΑΙ ΜΕΛΗ Χγί- 
ΣΤΟΥ. 
ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΟΙΚΙΛΙΑ ΤΩΝ ΑΙΩΝΩΝ ΣΤΗΝ ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ. 


Ἡ ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ Ο ΤΟΠΟΣ ΤΩΝ ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ. 


Ο ΑΡΡΑΒΩΝΑΣ ΤΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΚΑΙ ΤΟ ΠΛΗΡΩΜΑ ΤΗΣ ΘΈΟ- 
ΠΟΙΟΥ ΧΑΡΙΤΟΣ. 

ΠΟΙΑ ΘΑ ΕΙΝΑΙ Η ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΩΝ ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ ΣΤΗΝ ΒΑΣΙ- 
ΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΠΟΙΑ ΔΙΑΦΟΡΑ ΥΠΑΡΧΕΙ ΑΝΑΜΕΣΑ ΣΤΙΣ ΑΙΩΝΙΕΣ ΔΙΑΜΟΝΕΣ 
ΚΑΙ ΤΑ ΥΠΕΣΧΗΜΕΝΑ ΑΓΑΘΑ. 

ΠΟΙΑ Η ΔΙΑΦΟΡΑ ΤΗΣ ΒΑΣΙΛΕΙΑΣ ΤΩΝ ΟΥΡΑΝΩΝ ΑΠΟ ΤΗ ΒΑ- 
ΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΤΙ ΣΗΜΑΙΝΕΙ: «ΗΓΓΙΚΕΝ Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΩΝ ΟΥΡΑΝΩΝ», 


ΠΟΤΕ Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ ΕΝΕΡΤΟΣ ΕΝΤΟΣ ΜΑΣ. 


ΤΙ ΕΙΝΑΙ Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΩΝ ΟΥΡΑΝΩΝ. 
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ΚΕΦ. 


94. 


97 


96. 


97. 


98. 


99. 


100. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΌΤΓΗΤΗΣ 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ ΑΛΛΗΓΟΡΙΚΩΣ Η ΕΞΟΔΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΛΟΓΟΥ 
ΑΠΟ ΤΟΝ ΘΕΟ ΠΑΤΕΡΑ ΚΑΙ ΠΩΣ Η ΕΠΙΣΤΡΟΦΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 
ΛΟΓΟΥ ΣΤΟΝ ΠΑΤΕΡΑ. 

Η ΣΩΤΗΡΙΑ ΚΑΙ Η ΟΛΕΘΡΙΑ ΘΛΙΨΙ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ 
ΚΑΓΗ ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ ΥΠΕΡΒΑΣΙ ΤΟΥΣ. 

Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΚΥΡΙΟΣ ΤΗΣ ΠΡΑΚΤΙΚΗΣ, ΤΗΣ ΦΥΣΙ- 
ΚΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΘΕΟΛΟΤΙΚΗΣ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑΣ. 

ΟΦΕΙΛΟΜΕ ΝΑ ΝΕΚΡΩΣΩΜΕ ΚΑΙ ΤΑ ΣΩΜΑΤΙΚΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙ 
ΤΟΥΣ ΕΜΠΑΘΕΙΣ ΛΟΓΙΣΜΟΥΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΒΙΩΣΙ ΤΗΣ ΠΑ- 
ΡΟΥΣΙΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΣΥΓΚΕΡΑΣΜΟΣ ΠΟΘΟΥ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΦΟΒΟΥ ΠΡΟΣ 
ΤΗΝ ΚΑΚΙΑ. 

ΠΟΤΕ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ «ΚΡΙΣΑΡΑ», «ΑΥΛΟΣ», ΚΑΙ «ΝΑΟΣ 
ΤΟΥ ΘΕΟΥ». 





7οό 


ΣΕΛ. 


28ο 


281 


282 


ΣῚ 
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1; 


31 


24 


22 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ (ΠΡΩΤΗ) 
ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ ΔΙΑΦΟΡΩΝ ΘΕΟΛΟΓΙΚΩΝ ΤΕ ΚΑΙ 
ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΩΝ, ΚΑΙ ΠΕΡΙ ΑΡΕΤΗΣ ΚΑΙ ΚΑΚΙΑΣ 


(σ.σ. 291 - 145 τοῦ παρόντος τόμου) 


ΑΡ. 


ΚΕΦ. ΣΕΛ. 

1. Ο ΤΡΙΑΔΙΚΟΣ ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΥΠΕΡΑΝΑΡΧΟ ΚΑΙ ΤΟ ΥΠΕΡΟΥ- 429: 
ΣΙΟ ΑΓΑΘΟ. 

. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΟΥΣΙΑΣΤΙΚΗ ΔΙΑΦΟΡΑ ΑΝΑΜΕΣΑ ΣΤΟ ΚΑΤ᾽ ΟΥ- 251 


ΣΙΑΝ ΚΑΙ ΚΑΤΑ ΜΕΘΕΞΙΝ ΑΓΑΘΟ. 
3» ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ Η ΣΧΕΣΙ ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΜΕ ΤΟΝ ΠΑΤΕΡΑ ΚΑΙ ΤΟ 293 
ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ. 


4- ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΥΠΟΣΤΑΤΙΚΟ ΙΔΙΩΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΕΡΑ. 292 
δε Ο ΤρΙΑΔΙΚΟΣ ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΕΝΑΣ, ΕΞ ΑΙΤΙΑΣ ΤΗΣ ΜΙΑΣ ΘΕΟ- 292 
ΤΗΤΑΣ ΤΟΥ. 


ό. Ο ΘΕΟΣ ΥΠΕΡΚΕΙΤΑΙ ΑΣΥΤΚΡΙΤΩΣ ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ, ΩΣ ΑΔ]- 292 
ΤΙΑ ΤΗΣ ΥΠΑΡΞΕΩΣ ΤΌΥΣ. 


7. ΤΑ ΔΗΜΙΟΥΡΓΗΜΑΤΑ ΔΕΝ ΜΕΤΕΧΟΥΝ ΣΤΗΝ ΟΥΣΙΑ, ΑΛΛΑ 29} 
ΣΤΗΝ ΕΝΕΡΓΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

8. Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ ΓΈΝΝΑΤΑΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΩΣ ΜΈΣΑ ΣΕ ΕΚΕΙ- 294. 
ΝΟΥΣ, ΟΙ ΟΠΟΙΟΙ ΤΟΝ ΘΕΛΟΥΝ. 

9. ΤΟ ΜΥΣΤΉΡΙΟ ΤῊΣ ΑΕΙΠΑΡΘΈΝΟΥ ΚΑΙ ΘΕΟΤΟΚΟΥ. 295 

Ίο.  Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΛΟΓΟΥ. 296 


707 


ΣῚ 


ιό 


19 


28 


37 


11 
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ΑΡ. 


11. 


12. 


12. 


14. 


15. 


16. 


17. 


18. 


19. 


20. 


21. 


22. 


27. 


24. 


25. 


26. 


27. 


ΑΓΙΌΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΌΓΗΤΗΣ 


ΠΟΙΕΣ ΗΤΑΝ ΟΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤῊΣ ΠΤΩΣΕΩΣ ΚΑΙ ΠΟΙΕΣ ΤΗΣ 
ΣΑΡΚΩΣΕΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΛΟΓΟΥ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ ΦΥΣΙ, 
Το ΜΥΣΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΕΩΣ ΚΑΙ ΜΕΡΙΚΩΣ ΦΑΝΕΡΟΥ- 
ΜΕΝΟ ΠΑΡΑΜΕΝΕΙ ΜΥΣΤΗΡΙΟ. 

Ο ΤΡΟΠΟΣ ΠΡΟΣΕΓΓΙΣΕΩΣ ΤΟΥ ΜΥΣΤΗΡΙΟΥ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩ- 
ΠΗΣΕΩΣ. 

ΠΩΣ ΘΕΡΑΠΕΥΣΕ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΤΑ ΠΑΘΗ ΜΑΣ. 


ΠΩΣ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΗΛΩΣΙ ΤΟΥ ΣΤΑ ΚΤΙ- 
ΣΜΑΤΑ. 
ΤΟ ΤΊΜΗΜΑ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ ΤΩΝ ΑΓΙΩΝ. 


Η ΚΑΚΟΠΑΘΕΙΑ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤῸΣ ΕΙΝΑΙ ΕΥΡΩΣΤΊΑ ΤΗΣ ΨΥΧΗ͂Σ 
ΣΤΟΥΣ ΥΠΟΜΕΝΟΝΤΕΣ. 
ΠΩΣ ΕΠΑΝΑΚΤΑΤΑΙ Η ΟΝΤΩΣ ΖΩΗ. 


Η ΚΑΚΟΠΑΘΕΙΑ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ ΚΑΘΑΡΙΖΕΙ ΤΗΝ ΨΥΧΗ ΓΙΑ ΤΗΝ 
ΑΠΟΔΟΧΗ ΤΗΣ ΜΕΛΛΟΥΣΑΣ ΑΚΤΙΣΤΗΣ ΔΟΞΑΣ. 
ΕΥΧΑΡΙΣΤΙΑΚΗ ΘΕΩΡΗΣΙ ΤΗΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗΣ ΘΕΡΑΠΕΙΑΣ ΜΑΣ. 


Ἡ ΑΡΕΤΗ ΚΑΘΙΣΤΑ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ ΔΕΚΤΙΚΟ ΤΗΣ ΕΝΟΙΚΗΣΕΩΣ 
ΤΟΥ ΘΕΟΥ Σ᾿ ΑΥ̓ΤΌΝ. 
ΕΥΧΑΡΙΣΤΙΑ ΓΙΑ ΤΙΣ ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΚΕΣ ΔΟΚΙΜΑΣΙΕΣ. 


Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΝΟΜΟΤΕΛΕΙΑ ΤΗΣ ΗΔΟΝΗΣ ΚΑΙ ΤΗ͂Σ ΟΔΥΝΗΣ. 


Το ΣΥΜΠΑΣΧΕΙΝ ΜΕ ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ ΓΙΝΕΤΑΙ ΠΡΟΞΕΝΟ ΤΗΣ ΜΕ- 
ΤΟΧΗΣ ΤΗΣ ΟΥΡΑΝΙΑΣ ΒΑΣΙΛΕΙΑΣ. 
Ἡ ΘΕΡΑΠΕΥΤΙΚΗ ΕΠΙΔΡΑΣΙ ΤΟΥ ΠΟΝΟΥ, 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΣΧΕΣΙ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ, ΤΗΣ ΕΛΠΙΔΟΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΓΑ-- 
ΠΗΣ ΜΕΤΑΞΥ ΤΟΥΣ. 

ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΠΙΟ ΤΕΛΕΙΟ ΕΡΓΟ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ, ΚΑΙ ΠΟΙΟ Εἰ-- 
ΝΑΙ ΤΟ ΥΨΙΣΤΟ ΑΚΡΟ ΤΗ͂Σ ΕΝΕΡΓΕΙΑΣ ΤΗΣ. 
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22 


3. 


27 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 
ΚΕΦ, 

2... ΣΚΟΠΟΣ ΤΟΥ ΚΑΤ᾽ ΕΙΚΟΝΑ. 496 
29. ΓΙΑΤΙΗ ΑΓΑΠΗ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΜΕΓΑΛΥΤΕΡΟ ΑΓΑΘΟ. 396 


3ο. Η ΔΙΑΣΠΑΣΤΙΚΗ ΔΥΝΑΜΙ ΤΟΥ ΔΙΑΒΟΛΟΥ ΔΙΑ ΤΗΣ ΦΙΛΑΥΤΙΑΣ, 3196 
α. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΩΤΟΓΕΝΗΣ ΔΙΤΙΑ ΚΑΘΕ ΚΑΚΙΑΣ. 307 


”. ἩΗ ΛΟΓΙΚΗ, Η ΕΠΙΘΥΜΙΑ ΚΑΙ Ο ΘΥΜΟΣ ΥΠΑΡΧΟΥΝ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΓΑ- 107 
ΠΗ ΠΡΟΣ ΤῸΝ ΘΕΟ. 
3. ΑΡΧΗ ΚΑΙ ΜΗΤΈΡΑ ΟΛΩΝ ΤΩ͂Ν ΚΑΚΩΝ ΕΙΝΑΙ Η ΦΙΛΑΥΤΙΑ. 398 


34. ΜΕΤΡΟ ΤΟΥ ΒΑΘΜΟΥ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ ΜΕΤΑΞΥ ΜΑΣ ΕΙΝΑΙΗ ΑΓΑ-. 708 
ΠΗ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΓΙΑ ΕΜΑΣ. 
35: Η ΑΓΑΠΗ ΜΑΣ ΕΝΩΝΕΙ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΜΕΤΑΞΥ ΜΑΣ. 108 


16. ΑΠΟΔΕΙΞΙΤΗΣ ΤΕΛΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΕΙΝΑΙΗ ΑΓΑΠΗ 199 
ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΠΛΗΣΙΟΝ. 
17. Ἡ ΑΓΑΠΗ ΕΙΝΑΙ Η ΟΔΟΣ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ. 799 


8. Ἡ ΑΓΑΠΗ ΕΙΝΑΙΗ ΘΥΡΑ ΤΗΣ ΘΕΑΣ ΤΟΥ ΑΠΡΟΣΙΤΟΥ ΚΑΛΛΟΥΣ. 7309 
4. ΕΙΝΑΙ ΦΟΒΕΡΟ ΠΡΑΓΜΑ ΤΟ ΝΑ ΝΕΚΡΩΝΗ ΚΑΝΕΙΣ ΕΚΟΥΣΙΩΣ πο 
ΤΗΝ ΑΓΙΟΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΖΩΗ. 


4ο. ΠΡΟΥΘΕΣΕΙΣ ΤΗΣ ΕΙΡΗΝΗΣ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕοΟ. 319 


4τ. Ἡ ΣΥΜΦΙΔΙΩΣΙ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΤΗΝ ΠΛΗΡΗ ΕΧΘΡΟ- πο 
ΤΗΤΑ ΜΕ ΤΟΝ ΠΟΝΗΡΟ. 


42. ΓΙΑΤΙ ΔΗΜΙΟΥΡΓΗΘΗΚΑΜΕ: ΓΙΑ ΤΗΝ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΣΙ 1 
ΜΑΣ. 

4]. «ΠΟΤΕ ΑΡΝΟΥΜΑΣΤΕ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΠΡΟΔΙΔΟΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ ΛΟΓΟ. δα 

44. ΤΙ ΑΚΟΛΟΥΘΕΙ ΜΕΤΑ ΤΙΣ ΕΠΙΦΟΡΕΣ ΓΙΑ ΧΑΡΙ ΤῊΣ ΑΡΕΤΗΣ, 112 
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55' 
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σδ. 


29: 


όο. 


ότ, 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Ἡ ΕΝΩΣΙ ΜΕΤΑΞΥ ΜΑΣ ΠΡΑΓΜΑΤΟΠΟΙΕΙΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΤΗΡΗΣΙ 
ΤΩΝ ΕΝΤΟΛΩΝ. 

Ο ΔΙΑΣΠΑΣΤΙΚΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΦΙΛΑΥΤΙΑΣ ΚΑΙ Ο ΕΝΟ- 

ΠΟΙΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 

Ο ΕΝΟΠΟΙΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΕΩΣ ΓΙΑ ΤΗΝ 

ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ ΦΥΣΙ. 

ΤῸ ΠΡΟΣΦΙΛΕΣΤΕΡΟ ΣΤΟ ΘΕΟ ΕΙΝΑΙ͂Η ΤΕΛΕΙΑ ΑΓΑΠΗ, ΕΞΑΙ- 
ΤΙΑΣ ΤΟΥ ἘΝΟΠΟΙΟΥ ΧΑΡΑΚΤΉΡΑ ΤΗΣ. 

ΕΚ ΦΥΣΕΩΣ ΤΟ ΚΑΛΟ ΕΙΝΑΙ ΕΝΟΠΟΙΗΤΙΚΟ ΚΑΙ ΤΟ ΚΑΚΟ ΔΙΑ- 
ΣΠΑΣΤΙΚΟ. 

ΣΥΝΤΟΜΗ ΟΔΟΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΣΩΤΗΡΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΑΛΗΘΙΝΗ ΑΓΑΠΗ 

ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

ΠΟΤΕ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΗΝ ΑΠΑΘΕΙΑ. 


ΓΙΑΤΙ ΑΓΑΠΟΥΜΕ ΤΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙ ΑΠΟΦΕΥΓΟΜΕ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙΗ ΣΧΕΣΙ ΤῊΣ ΗΔΟΝΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΟΔΥΝΗΣ ΜΕ ΤΗΝ 
ΦΙΛΑΥΤΙΑ. 

ΠΟΤΕ ΕΛΕΥΘΕΡΩΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΕΜΠΑΘΗ ΣΧΕΣΙ 
ΤΟΥ ΜΕ ΤΟ ΣΩΜΑ, 

ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΤΗΣ ΛΑΤΡΕΙΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 
ΚΑΙ ΤΟΥ ΚΟΣΜΟΥ. 

ΠΩΣ ΑΠΑΤΑΤΑΙ Η ΨΥΧΗ ΚΑΙ ΔΗΜΙΟΥΡΓΕΙ ΤΗΝ ΑΝΥΠΟΣΤΑΤΗ 
ΚΑΚΙΑ. 

ΤΙΈΙΝΑΙ ΚΑΚΙΑ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΑΠΟ ΠΟΥ ΠΡΟΈΡΧΕΤΑΙ ΚΑΙ ΠΩΣ 
ΑΦΑΝΙΖΕΤΑΙ. 

ΠΩΣ ΣΧΕΤΙΖΕΤΑΙ Η ΛΟΓΙΚΗ ΜΕ ΤΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ. 


ΤΙ ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΠΡΑΚΤΙΚΩΣ ΑΡΝΗΣΙ ΤΗΣ ΣΑΡΚΙΚΗΣ ΖΩΗΣ ΚΑΙ 
ΑΠΟΔΟΧΗ ΤΗΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗΣ ΖΩΗΣ, 
ΠΩΣ ΣΥΓΚΡΟΤΕΙΤΑΙ ΤΟ ΚΑΘΕ ΠΑΘΟΣ. 


ΠΩΣ ΦΑΝΕΡΩΝΕΤΑΙ Η ΕΝΑΡΕΤΗ ΚΑΙ Η ΕΜΠΑΘΗΣ ΖΩΗ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ 


ΣΕΛ. 


ΟΣΟ ΑΛΗΘΙΝΗ Η ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΙ, ΤΟΣΟ ΑΛΗΘΙΝΗ ΚΑΙ Η ΚΑΤΑ 
ΧΑΡΙΝ ΘΕΩΣΙ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 

ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΘΕΩΣΕΩΣ ΣΤΗΝ ΛΟΓΙΚΗ ΚΑΙ 

ΣΤΟΝ ΝΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥΜΕΝΟΥ. 

Ο ΠΟΝΟΣ ΚΑΘΑΡΙΖΕΙ ΤΗΝ ΨΥΧΗ ΑΠΟ ΤΟΝ ΡΥΠΟ ΤΗΣ ΗΔΟ- 

ΝΗΣ. 

Ἡ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ Η ΛΥΠΗ ΕΙΝΑΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΠΤΩΣΕΩΣ. 


ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ. 


ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΠΑΛΑΙΑΣ ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ ΤΗΣ ΚΑἰ- 
ΝΗΣ ΔΙΑΘΗΚΗΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΩΝ ΤΡΙΩΝ ΒΑΘΜΙΔΩΝ 
ΤΗΣ ΤΕΛΕΙΟΤΗΤΑΣ. 

ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΩΝ ΦΟΒΩΝ. 


Ο ΑΙΩΝΙΩΣ ΠΑΡΑΜΕΝΩΝ ΦΟΒΟΣ ΤΟΥ ΤΕΛΕΙΟΥ. 

Η ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΤΡΙΑΔΙΚΟΥ ΘΕΟΥ ΔΙΑ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 

Ἡ ΔΡΑΣΙ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΣΤΗ ΣΥΝΕΙΔΗΣΙ ΤΩΝ ΔΟΓΙ-- 
ΚΩΝ ΟΝΤΩΝ. 

Ο ΤΡΟΠΟΣ ΠΑΡΟΥΣΙΑΣ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΣΤΟΥΣ ΠΙ- 
ΣΤΟΥΣ ΚΑΙ ΣΤΟΥΣ ΘΕΟΥΜΕΝΟΥΣ. 


Ἡ ΣΩΤΗΡΙΩΔΗΣ ΔΡΑΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ. 


ΤΙ ΠΡΑΤΤΟΜΕ ΚΑΙ ΤΙ ΠΑΣΧΟΜΕ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ. 


ΤΙ ΠΡΑΤΤΟΜΕ ΚΑΙ ΤΙ ΠΑΣΧΟΜΕ. 
Ἡ ΜΕΤΑ ΘΑΝΑΤΟΝ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΩΝ ΘΕΟΥΜΕΝΩΝ ΚΑΙ ΤΩΝ 
ΑΜΑΡΤΩΛΩΝ. 


ΤΥΠΟΙ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ ΑΓΑΘΩΝ. 


ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΚΑΙ ΠΡΑΕΤΙΚΟΣ ΝΟΥΣ. 
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333 
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ΣΤ 


29 
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12 


20 


20 


41 


22 


15 


34 


29 
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ιό 


ΑΡ. 


ΚΕΦ. 


8ο. 


8ι. 


82. 


81. 


84. 


ἃς. 


86. 


87. 


88. 


8ο. 


ο0. 


ΟΙ. 


92. 


93: 


ρ4- 


ολ 


φὅ. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ὁ ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΠΟΤΕ Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ΔΙ ΗΜΩΝ ΩΣ ΕΧΘΡΟΣ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΩΣ 
ΕΚΔΙΚΗΤΗΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Ο ΕΜΠΟΝΟΣ ἼΡΟΠΟΣ ΜΑΘΗΣΕΩΣ ΤΗΣ ΤΑΠΕΙΝΟΦΡΟΣΥΝΗΣ 
ΣΤΟΥΣ ΕΠΗΡΜΕΝΟΥΣ. 

Ἡ ΔΙΑΦΟΡΟΠΟΙΗΜΕΝΗ ΕΠΙΔΕΞΙΟΤΗΤΑ ΤΗΣ ΚΑΚΙΑΣ ΤΩΝ ΔΑΙ- 
ΜΟΝΩΝ. 

ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΕΝΕΡΓΟΥΝ ΜΟΝΟ ΜΕ ΘΕΙΑ ΠΑΡΑΧΩΡΗΣΙ. 


ΠΟΤΕ Η ΠΙΣΤΙ ΕΙΝΑΙ ΠΡΑΓΜΑΤΙΚΗ. 


ΠΩΣ ΦΑΝΕΡΩΝΕΤΑΙ ΤΟ ΜΥΣΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΚΑΙΝΗΣ ΔΙΑΘΗΚΗΣ 
ΣΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ. 
ΜΕ ΠΟΙΟ ΤΡΟΠΟ ΜΑΣ ΚΑΘΑΡΙΖΕΙ Ο ΘΕΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ. 


ΣΠΟΡΕΑΣ ΤΗΣ ΗΔΟΝΗΣ ΚΑΙ ΠΡΟΞΕΝΟΣ ΤΗΣ ΟΔΥΝΗΣ ΕΙΝΑΙ 
Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ. 
Η ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΑ ΤΟΥ ΘΕΩΡΗΤΙΚΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΓΝΩΣΤΙΚΟΥ ΝΟΟΣ. 


Ο ΙΑΜΑΤΙΚΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΑΣ ΚΑΙ Η 
ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΣΙ ΤΗΣ. 

Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΣΙ ΤΩΝ ΕΠΙΦΟΡΩΝ ΤΩΝ ΑΚΟΥΣΙΩΝ 
ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ. 

ΤΙ ΥΦΙΣΤΑΜΕΘΑ, ΟΤΑΝ ΔῈΝ ΥΠΟΜΕΝΩΜΕ ΕΥΧΑΡΙΣΤΩΣ ΤΟΥΣ 
ΑΚΟΥΣΙΟΥΣ ΠΕΙΡΑΣΜΟΥΣ. 

ΤΙΠΟΤΑ ΑΠΟ ΤΑ ΟΡΑΤΑ ΔΕΝ ΕΙΝΑΙ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤῸ ΑΚΑΘΑΡΤΟ. 


ΠΩΣ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΕΙ Ο ΠΙΣΤῸΣ «ΑΓΝΩΣΤΩΣ» ΤῸΝ ΘΕΟ. 
Ο ΦΩΤΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΕΙΝΑΙ ΠΡοΥΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ ΑΛΗΘΙ- 
ΝΗΣ ΘΕΟΛΟΠΙΑΣ, 


ΠΩΣ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΣΤΟΥΣ ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ. 


Η ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΟΙΚΕΙΩΣΕΩΣ ΤΩΝ ΧΑΡΙΣΜΑΤΩΝ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ 
ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 
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ΣΕΛ. 
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116 


37 
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338 


338 


338 
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241 
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341 
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20 


1Σ 


11 
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τό 


26 
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1ο 


20 


32 


ιό 


ΑΡ. 


ΚΕΦ. 


97- 


98. 


99. 


100. 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΡΙΤΗ 


ΚΑΘΕ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΕΙΝΑΙ ΧΑΡΙΣΜΑ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ 
ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ 

ΠΩΣ ΒΙΩΝΟΝΤΑΙ ΣΤΗΝ ΠΡΑΞΙ ΤΟ ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΚΑΙ Το 
ΠΟΤΗΡΙΟΝ. 

ΤΟ ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΕΙΝΑΙ ΤΥΠΟΣ ΤΩΝ ΕΚΟΥΣΙΩΝ ΚΟΠΩΝ ΓΙΑ 
ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ. ΤῸ ΠΟΤΉΡΙΟ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ ΕΙΝΑΙ ΤΥΠΟΣ ΤΩΝ 
ΑΚΟΥΣΙΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ ΓΙΑ ΧΑΡΙ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ. 

Η ΔΙΑΦΟΡΑ ΤΟΥ ΒΑΠΤΙΣΜΑΤΟΣ ΑΠΟ ΤῸ ΠΟΤΉΡΙΟΝ. 





(3 


ΣΕΛ. 


343 


344 


344 


34 


ΣΤ. 


28 


ιό 


24 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 
ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 
ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 
ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ 
ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ ΔΙΑΦΟΡΩΝ ΘΕΟΛΟΓΙΚΩΝ ΤΕ ΚΑΙ 


ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΩΝ, ΚΑΙ ΠΕΡΙ ΑΡΕΤΗΣ ΚΑΙ ΚΑΚΙΑΣ 


(σ.σ. 349 - 197 τοῦ παρόντος τόμου) 


- ΣΕΛ. 

1. ΑΞΙΟΛΟΓΙΚΗ ΔΙΑΒΑΘΜΙΣΙ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ ΕΝΑΝΤΙ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ, 149 

2. ΠΟΤΕ Οἱ ΑΣΚΗΤΙΚΟΙ ΑΓΩΝΕΣ ΕΙΝΑΙ ΑΚΕΝΟΔΟΞΟΙ ΚΑΙ ΠΟΤΕ 49 
ἘΜΦΟΡΟΥΝΤΑΙ ΑΠΟ ΤῊΝ ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ. 

7 ΟΙ ΚΕΝΟΙ ΤΎΠΟΙ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ ΟΔΗΓΟΥΝ ΣΤΗΝ ΕΠΑΡΣΙ. 359 


4- ΠΩ͂Σ ΔΙΕΡΕΥΝΑΤΑΙ ΣΤΗΝ Π. ΔΙΑΘΗΚΗ Η ΕΥΡΕΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 359 


ΛΟΓΟΥ. 

5" ΟΙ ΛΟΓΟΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΠΑΡΑΠΕΜΠΟΥΝ ΣΤΟΝ ΙΔΙΟ ΤΟΝ ΔΗ- 29 
ΜΙΟΥΡΓΟ ΤΟΥΣ. 

6. ΠΩΣ Η ΔΙΕΡΕΥΝΗΣΙ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ, ΤΗΣ ΦΥΣΕΩΣ ΚΑΙ 451 
ΤΟΥ ΕΑΥΤΟΥ ΜΑΣ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΟ ΘΕΟ. 

7. ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΠΙΣΤΙ. 352 


8. Η ΠΙΣΤΙ ΕΙΝΑΙ ΔΥΝΑΜΙ, Η ΟΠΟΙΑ ΕΝΕΡΓΕΙ ΤῊΝ ΥΠΕΡ ΦΥΣΙΝ 322 
ΕΝΩΣΙ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ. 


9. ΠΩΣ ἘΝΕΡΓΕΙ Ο ΝΟΜΟΣ ΤΗΣ ΣΑΡΚΟΣ ΚΑΙ ΠΩΣ Ο ΝΟΜΟΣ 352 
ΤΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΌΣ. 

1ο. Ἡ ΔΥΝΑΜΙ ΤΗΣ ΑΛΟΓΙΑΣ ΣΤΟΥ͂Σ ΣΑΡΚΙΚΟΥΣ ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ, 31 

1. ΠΟΤΕ ΕΙΝΑΙ ΟΛΑ ΔΥΝΑΤΑ ΣΤῸΝ ΠΙΣΤΕΥΟΝΤΑ. 333 


7ι4 


ΣΤ. 


12 


1 


31 


19 


2} 


23 


32 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 
ΚΕΦ, 

1. ΗΠΙΣΤΙΩΣ ΑΝΑΠΟΔΕΙΚΤΟΣ ΓΝΩΣΙ. 354 
1. ΗΥΠΕΡ ΝΟΥΝ ΕΝΩΣΙ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΟΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ. 354 
4. ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΑΡΧΑΡΙΟΣ ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΕΥΣΕΕΕΙΑ. 354 
ας. ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ΟΚΑΤΑ ΘΕΟΝ ΤΕΛΕΙΟΣ. 355 
ιό. ΤΙ ΣΗΜΑΙΝΕΙ Η ΕΚΖΗΤΗΣΙ ΤΗΣ ΒΑΣΙΛΕΙΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 355 
1. ΤΙΝΑ ΖΗΤΟΥΜΕ ΑΠΟ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΜΕ ΠΟΙΟ ΤΡΟΠΟ. 156 
ιδ. ΠΟΤΕ ΠΑΙΡΝΟΜΕ ΑΠΟ ΤΟΝ ΘΕΟ ΟΣΑ ΖΗΤΑΜΕ. 16 
ιο. Ἡ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΠΡΟΑΙΡΕΣΕΩΣ. 357 
2... ΗΘΕΙΑ ΧΑΡΙ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ ΔΕΝ ΑΚΥΡΩΝΕΙ ΤῊΝ ΦΥΣΙ ΤΟΥ. 357 


α.  Ἡ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΜΙΜΗΣΕΩΣ ΤΗΣ ΖΩΗΣ ΤΩΝ ΑΓΙΩΝ ΓΙΑ ΤΗΝ 357 
ΖΩΗ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ. 
2. Ἡ ΠΡΟΓΝΩΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΓΙΑ ΤΗΝ ΖΩΗ ΜΑΣ. 358 


23. ΗΠΑΡΑΒΟΛΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΩΝ ΔΟΚΙΜΑΣΙΩΝ ΤΟΥ ΑΠ. ΠΑΥΛΟΥ. 358 


24.  Ἡ ΕΥΩΔΙΑ ΤΗΣ ΑΙΔΙΟΥ ΚΑΙ ΕΝΥΠΟΣΤΑΤΟΥ ΖΩΗΣ. 359 

2. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ ΤΩΝ ΤΡΙΩ͂Ν ΔΥΝΑΜΕΩΝ ΤΗΣ ΨΥ. 16ο 
ΧΗΣ. 

24. Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΛΟΓΟΥ. 36ο 

27. ΤΑ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ ΠΡΟΣΟΝΤΑ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 169 


2... ΤΟ ΦΥΣΙΚΟ ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ ΚΑΙΉ ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ ΤΟΥ. ΜΙ 
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1ο 
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32. 
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35 


36. 


17: 


38. 


19” 


40. 


41. 


42. 


85- 


4: 


55. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Η ΑΛΛΗΓΟΡΙΚΗ ΚΑΤΑΝΟΗΣΙ ΤΟΥ ΦΡΕΑΤΟΣ ΤΟΥ ΙΑΚΩΒ. 

ΠΩΣ ΝΟΟΥΝΤΑΙ ΤΑ ΔΥΟ ΔΈΝΔΡΑ ΤΟΥ ΠΑΡΑΔΕΙΣΟΥ. 

Η ΟΝΤΟΛΟΓΙΚΗ ΔΙΑΦΟΡΑ ΤΩΝ ΔΥΟ ΔΈΝΔΡΩΝ. 
ΠΑΡΑΛΛΗΛΙΣΜΟΣ ΤΩΝ ΔΥῸ ΔΈΝΔΡΩΝ ΜΕ ΤΟΝ ΝΟΥ ΚΑΙ ΤΗΝ 
ΑΙΣΘΗΣΙ. 

Η ΔΙΑΚΡΙΤΙΚΗ ΔΥΝΑΜΙ ΤΟΥ͂ ΝΟΥ ΚΑΙ ΤΗΣ ΔΙΣΘΗΣΕΩΣ. 

ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ ΟΙ ΔΥΟ ΔΙΑΚΡΙΣΕΙΣ. 

Τ1 ΕΙΝΑΙ ΚΑΛΟ ΚΑΙ ΤΙ ΚΑΚΟ ΩΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΝΟΥ. 

ΠΩΣ ΔΙΑΜΟΡΦΩΣΕ Ο ΘΕΟΣ ΤΗΝ ΣΥΝΕΙΔΗΣΙ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ 
ΜΕΤΑ ΤΗΝ ΠΤΩΣΙ. 

ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΗΝ ΚΑΛΗ ΑΛΛΟΙΩΣΙ. 

ΠΩΣ ΕΥΡΙΕΥΕΙ Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ ΤΗΝ ΨΥΧΗ. 

ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ΠΟΔΔΑΠΛΩΣ Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΩΣ ΦΩΣ. 
ΠΟΤῈ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΑΝΥΨΩΘΗ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ. 
ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ το ΕΡΓΟ ΤΟΥ ΦΥΣΙΚΟΥ, ΤΟΥ ΓΡΑΠΤΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ 
ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΥ ΝΟΜΟΥ. 

ΟΙ ΔΥΝΑΤΟΤΗΤΕΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ ΚΑΙ ΚΑΤΑ ΧΑΡΙΝ. 
Ἡ ΑΓΑΠΗ ΠΡΟΣ ΤΟ ΨΕΥΔΟΣ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΑΠΩΛΕΙΑ. 


Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ Η ΦΥΣΙ ΚΑΙ Η ΓΝΩΣΙ ΤΟΥ͂ ΚΑΛΟΥ. 


ΣΤΗΝ ΠΑΛΑΙΑ ΔΙΑΘΗΚΗ ΟΙ ΙΕΡΕΙΣ ΕΙΧΑΝ, ΩΣ ΚΛΗΡΟΝΟΜΙΑ, 
ΜΟΝΟ ΤΟΝ ΘΕΟ. 
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12 


27 
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27 


34 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 
ΚΕΦ. 
46. Ἡ ΣΥΜΒΟΛΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΩΝ ΑΦΙΕΡΩΜΑΤΩΝ ΣΤΟΥΣ ΙΕΡΕΙ͂Σ. 168 


47. ΗΣΥΝΟΛΗ ΑΡΕΤΗ ΚΑῚ ΓΝΩΣΙ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ ΕΝΑΝΤΙ ΤΗΣ 969 
ΜΕΛΛΟΥΣΑΣ ΖΩΗΣ ΕΙΝΑΙ ΣΑΝ ΤΗΝ ΕΙΚΟΝΑ ΕΝΑΝΤΙ ΤΟΥ ΠΡΑ- 
ΤΜΑΤΟΣ. 

4δ. ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙΤΟ ΝΟΗΜΑ ΤΟΥ «ΕΣΟΠΤΡΟΥ» ΚΑΙ ΤΟΥ «ΑΙΝΙΓΜΑΤΟΣ». 349 


4». ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΕΥΑΡΕΣΤΟΣ ΣΤΟΝ ΘΕΟ ΑΝΘΡΩΠΟΣ. 47ο 

Σο. ΠΟΤΕ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΠΡΟΤΙΜΑ ΠΑΝΩ ΑΠ᾽ ΟΛΑ ΤΟΝ ΘΕΟ. 37ο 

. ΠΩΣ ΣΚΕΠΤΕΤΑΙ ΚΑΙ ΕΝΕΡΓΕΙ ΕΚΕΙ͂ΝΟΣ, Ο ΟΠΟΙΟΣ ΠΟΡΕΥΕΤΑΙ 17ο 
ΜΕ ΓΝΩΣΙ ΣΤΗΝ ΟΔΟ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ. 

5”. ΠΟΤΕ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΕΤΟΙΜΑΖΕΙ ΣΤΟΝ ΕΑΥΤΟ ΤΟΥ ΟΔΟΥΣ, ΟΠΟΥ 27 
ΠΕΡΠΑΤΑ Ο ΘΕΟΣ. 


5. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΩΝ ΛΟΓΩΝ ΤΟΥ ΠΡΟΦΗΤΟΥ ΗΣΑΙΑ. 371 


4. ΠΩΣ ΜΕΤΑΒΑΛΛΟΝΤΑΙ ΟΙ «ΣΚΛΗΡΕΣ ΟΔΟΙ» ΣῈ «ΟΜΑΛΕΣ ΟΔΟΥΣ». 172 


55. Ο ΕΚΟΥΣΙΟΣ ΚΑΙΟ ΑΚΟΥΣΙΟΣ ΠΟΝΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΘΑΝΑΤΟΣ 371 
ΤΗΣ ΗΔΟΝΗΣ. 

δό. ΠΩΣ ΜΕΤΑΒΑΛΛΟΝΤΑΙ ΟΙ ΣΤΡΕΒΛΕΣ ΣΕ ΕΥΘΕΙΕΣ ΟΔΟΥΣ. 371 

5. ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΙ ΤΙΣ ΗΔΟΝΕΣ ΚΑΙ ΤΟΥΣ ΠΟΝΟΥΣ Ο 374 


ΑΓΑΠΩΝ ΤῊΝ ΑΡΈΤΗ. 

55. ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑ ΤΗΣ 374 
ΚΑΡΔΙΑΣ ΚΑΙ ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΣΥΝΕΠΕΙΑ ΤΗΣ ΚΑΘΑΡΟΤΗΤΑΣ. 

5. ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΚΑΡΛΙΑ ΜΕΤΑ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΣΙ ΤΗΣ. 375 


6ο. ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΜΕΤΑΔΟΣΕΩΣ ΤΗΣ ΗΘΙΚΗΣ 375 


ΔΙΔΑΣΚΑΛΙΑΣ. 
6. ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΗΝ ΘΕΩΡΙΑ ΤΗΣ ΦΥΣΕΩΣ. ; 176 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


Ἡ ΤΗΡΗΣΙ ΤΩΝ ΕΝΤΟΛΩΝ ΑΠΟΤΕΛΕΙ ΤΗΝ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ 
ΘΕΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Η ΠΡΑΞΙ ΚΑΙΗ ΘΕΩΡΙΑ -- ΘΕΟΠΤΙΑ ΣΥΝΙΣΤΟΥΝ ΤΗΝ ΠΡΟΥ͂ΠΟ- 
ΘΕΣΙ ΤΗΣ ΘΕΟΛΟΓΙΑΣ. 

Η ΕΝΩΣΙ ΠΕΤΥΧΑΙΝΕΤΑΙ, ΟΤΑΝ ΤΟ ΕΠΙ ΜΕΡΟΥΣ ΕΝΤΑΣΣΕΤΑΙ 
ΟΡΤΑΝΙΚΑ ΣΤΟ ΚΑΘ᾽ ΟΔΟΝ {(ΠΛΗΡΕΣ, ΓΕΝΙΚΟ), 

Η ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΙ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ ΑΠΟ ΤΗΝ ΠΔΑΝΗ 
ΤΟΥ ΝΟΥ ΚΑΙ ΤΟ ΣΚΟΤΟΣ ΤΗΣ ΑΓΝΟΙΑΣ. 

Ἡ ΜΝΗΜΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΧΕΙ ΣΩΤΗΡΙΟΛΟΓΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ. 


ΠΩΣ ΝΟΗΜΑΤΟΔΟΤΕΙΤΑΙ Η ΔΕΞΙ «ΙΕΡΟΥΣΑΛΗΜ». 

ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ ΟΙ ΤΡΕΙΣ ΜΕΓΑΛΕΣ ΑΡΕΤΕΣ. 
ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΟΥΝ ΣΤΟ ΝΟΥ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ Η ΠΙΣΤΙ, Ἡ ΕΛΠΙΔΑ ΚΑΙ 
Η ΑΓΑΠΗ. 

Ἡ ΠΙΣΤΙ ΑΠΟΤΕΛΕΙ ΤΗΝ ΠΡΩΤΗ ΑΝΑΣΤΑΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΝΤΟΣ 
ΜΑΣ. 

Η ΕΛΠΙΔΑ, ΣΤΗΝ ΠΡΑΞΙ, ΒΙΩΝΕΤΑΙ ΩΣ ΕΠΙΣΤΡΟΦΗ ΣΤΟΝ ΘΕΟ. 
Ο ΕΝΟΠΟΙΟΣ ΚΑΙ ΚΑΛΛΟΠΟΙΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΑΓΑΠΗΣ. 
ΠΩΣ, ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ Οἱ ΔΥΝΑΜΕΙΣ ΤΟΥ ΝΟΥ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ. 

Ἡ ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΑ ΤΩΝ ΨΥΣΧΙΚΩΝ ΔΥΝΑΜΕΩΝ. 

ΠΡΙΝ ΤΗ ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ, ΠΡΟΗΓΕΙΤΑΙ Η ΚΑΘΑΡΣΙ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ. 
Ἡ ΕΝΔΕΔΕΙΓΜΕΝΗ ΣΤΑΣΙ ΜΑΣ ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΕΞΕΓΕΡΣΙ ΤΩΝ ΠΑ- 
ΘΩΝ ΜΑΣ. 


ΠΟΤΕ ΓΙΝΕΤΑΙ ΕΜΠΡΑΚΤΗ Η ΚΑΚΙΑ ΜΕΣΑ ΜΑΣ. 


ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΑ ΕΜΠΕΙΡΟΣ ΝΟΥΣ, ΟΤΑΝ ΠΡΟ- 
ΣΒΑΛΛΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΙΣ ΠΟΝΗΡΕΣ ΔΥΝΑΜΕΙΣ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΤΕΤΑΡΤΗ 


ΣΕΔ. 


ΠΩΣ ΚΑΤΑΛΥΟΝΤΑΙ ΤΑ ΠΟΝΗΡΑ ΤΈΧΝΑΣΜΑΤΑ ΤΟΥ ΔΙΑΒΟΛΟΥ. 3δς 


ΠΟΤΕ ο ΝΟΥΣ ΑΠΟΚΤΑ ΤΗΝ ΑΛΗΘΙΝΗ ΓΝΩΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΦΥΣΙ- 386 
ΚΗ ΘΕΩΡΙΑ. 
ΗΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΑΙΣΘΗΤΩΝ ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ. 156 


ΜΕ ΤΗΝ ΣΥΝΑΞΙ ΤΟΥ ΝΟΥ ΚΑΙ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΝΙΚΑΤΑΙΟΠΟ- 387 
ΝΗΡΟΣ., ΚΑΤΑ ΤΟΝ ΚΑΙΡΟ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ. 
Η ΕΠΙΚΙΝΔΥΝΟΤΗΤΑ ΤΗΣ ΑΚΑΙΡΗΣ ΦΥΣΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ. 188 


Η ΕΠΙΚΙΝΔΥΝΟΤΗΤΑ ΤῊΣ ΑΚΑΙΡΗΣ ΦΥΣΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ. 358 


ΠΟΥ ΟΦΕΙΛΕΤΑΙ Η ΕΠΙΚΙΝΔΥΝΟΤΗΤΑ ΤΗΣ ΑΚΑΙΡΗΣ ΦΥΣΙΚΗΣ 388 
ΘΕΩΡΙΑΣ. 

ΠΩΣ ΠΟΔΙΤΕΥΕΤΑΙ Ο ΕΝΔΕΔΥΜΕΝΟΣ ΤΗΝ ΕΙΚΟΝΑ ΤΟΥ ΕΠΟΥ- 359 
ΡΑΝΙΟΥ ΚΑΙ ΠΩΣ Ο ΕΝΔΕΔΥΜΕΝΟΣ ΤΗΝ ΕΙΚΟΝΑ ΤΟΥ ΧΟΪΚΟΥ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ Η ΚΥΡΙΑΡΧΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ. 159 


ΤΙ ΕΙΚΟΝΙΖΕΙ Η ΔΟΞΑ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ ΚΑΙ ΤΙ ΠΡΟΚΑΛΕΙ ΤΗΝ 3990 
ΕΞΟΜΟΙΩΣΙ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ. 

Η ΕΝΑΣΧΟΛΗΣΙ ΜΕ ΤΑ ΣΩΜΑΤΙΚΑ ΠΑΘΗ ΕΚΔΙΩΚΕΙ ΤΗΝ ΠΝΕΥ- 190 
ΜΑΤΙΚΗ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΗΣ ΕΙΡΗΝΗΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΑΔΙΑΒΛΗΤΑ ΠΑΘΗ ΜΑΣ. 391 


ΠΟΤΕ ΟΙ ΛΟΤΟΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ ΔΡΑΣΤΙΚΟΙ ΚΑΙ ΣΤΟΥΣ ΔΑΙ- 292 
ΜΟΝΕΣ ΚΑΙ ΣΤΟΥΣ ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ. 

Ο ΘΕΟΣ ΚΑΙ Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ ΚΑΤ᾽ ΟΥΣΙΑΝ 392 
ΤΗΝ ΚΤΙΣΤΗ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ ΑΝΤΙΛΗΠΤΙΚΟΤΗΤΑ. 

ΠΩΣ ΠΡΈΠΕΙ ΝΑ ΕΡΜΗΝΕΥΈΤΑΙ Η ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ. 392 


ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΕΥΧΗ, ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΚΑΙ ΤΙ ΒΟΗ. 393 


ΠΩΣ ΔΙΑΣΤΡΕΦΕΙ Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ ΤΙΣ ΦΥΣΙΚΕΣ ΔΥΝΑΜΕΙ͂Σ ΤΗΣ 194 
ΨΥΧΗ͂Σ. 
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Ο ΕΜΠΛΟΥΤΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΜΕ ΤΗΝ ΩΡΑΙΟΤΗΤΑ ΤΟΥ 
ΘΕΙΟΥ ΚΑΛΛΟΥΣ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ ΦΙΛΟΣΟΦΟΣ ΝΟΥΣ ΜΕ ΤΗΝ 
ΠΡΑΞΙ ΚΑΙ ΤΗΝ ΘΕΩΡΙΑ, 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤῸΣ, Ο ΟΠΟΙΟΣ ΚΑΤΟΡΘΩΣΕ ΣΕ ΥΨΙ- 
ΣΤΟ ΒΑΘΜΟ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ. 

ΠΩΣ ΕΙΝΑΙ ΑΥΤΟΣ, ΠΟΥ ΕΦΘΑΣΕ ΣΤΗΝ ΑΠΑΘΕΙΑ ΚΑΙ ΤΗΝ 
ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ. 

ΠΩΣ ΚΑΘΙΣΤΑ ΤΟΝ ΑΝΘΡΩΠΟ Η ΠΡΑΚΤΙΚΗ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ (Η 
ΠΡΑΞΙ; ΚΑΙ ΠΩΣ Η ΘΕΩΡΙΑ (Η ΘΕΟΠΤΙΑ). 
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ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙ͂Σ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΕΜΠΤΗ 
ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ ΔΙΑΦΟΡΩΝ ΘΕΟΛΟΓΙΚΩΝ ΤῈ ΚΑΙ 
ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΩΝ, ΚΑΙ ΠΕΡΙ ΑΡΕΤΗΣ ΚΑΙ ΚΑΚΙΑΣ 


σ.σ. «οά. -- 4όᾳ τοῦ πειρόγτος τόμου) 


ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ, ΟΤΑΝ ΚΑΝΗ ΤΗΝ ΖΕΥΕΞΙ ΤΗΣ ΑΣΚΗ-- 
ΤΙΚΗΣ ΠΡΑΞΕΩΣ ΜΕ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΓΝΩΣΙ. 

ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΤΑΙ ΑΠΟΤΕΛΕΣΜΑΤΙΚΑ Ο ΠΟΝΗΡΟΣ, ΠΟΥ 
ἘΝΕΡΓΕΙ ΜΕΣΩ ΤΩΝ ΠΑΘΩΝ ΜΑΣ. 

ΠΩΣ ΔΙΕΝΕΡΓΕΙΤΑΙ Η ΕΜΠΑΘΗΣ ΚΙΝΗΣΙ ΤΩΝ ΦΥΣΙΚΩΝ ΔΥ- 
ΝΑΜΕΩΝ ΜΑΣ. 

ΠΩΣ ΚΑΤΑΡΓΕΙΤΑΙ Η ΕΜΠΑΘΗΣ ΕΝΕΡΓΕΙΑ ΚΑΙ ΠΩΣ ΑΦΑΝΙΖΕ- 
ΤΑΙ Η ΚΑΤΑ ΔΙΑΝΟΙΑ ΠΟΝΗΡΗ ΚΙΝΗΣΙ. 

ΠΩΣ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ ο ΑΝΘΡΩΠΙΝΟΣ ΝΟΥΣ ΤΑ ΑΙΣΘΗΤΑ ΚΑΙ 
ΤΑ ΝΟΗΤΑ. 

ΠΟΤΕ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΑΓΝΟΕΙ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΠΡΟΣΚΟΛΛΑΤΑΙ 
ΣΤΑ ΠΑΡΑ ΦΥΣΙΝ ΠΑΘΗ. 

ΓΙΑΤΙ Ο ΘΕΟΣ ΖΗΤΑ ΤΗΝ ΠΡΟΣΦΟΡΑ ΤΩΝ ΔΩΡΩΝ ΜΑΣ ΠΡΟΣ 
ΑΥΤΟΝ. 

ΟΙ ΛΟΓΟΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΟΔΗΓΟΥΝ ΣΤΗΝ ΠΑΡΑΔΟΧΗ ΤΟΥ ΔΗ- 
ΜΙΟΥΡΓΟΥ, ΟΧΙ ΟΜΩΣ ΚΑΙ ΣΤΗΝ ΘΕΟΦΑΝΕΙΑ. 

ΠΩΣ Η ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΘΑΡΙΖΗΕΙ ΤΗΝ ΚΑΡΔΙΑ ΑΠΟ 
ΤΗΝ ΕΠΑΡΣΙ. 


ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΟΡΓΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΝ ΥΨΗΛΟΦΡΟΝΑ ΝΟΥ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΤΙ ΑΚΟΛΟΥΘΟΥΝ ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΚΩΣ ΤΟΝ ΥΠΕΡΗΦΑΝΟ ΛΟΓΙΣΜΟ. 


Ἡ ΠΑΙΔΑΤΩΓΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΜΕΣΑ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΓΑΠΗΤΙΚΗ ΠΡΟΝΟΙΑ 
ΤΟΥ ΓΙΑ ΤΗΝ ΣΩΤΗΡΙΑ ΜΑΣ. 

ΠΟΤΕ ΜΑΣ ΣΤΕΡΕΙ Ο ΘΕΟΣ, ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΚΩΣ, ΤΗΝ ΑΦΘΟΝΙΑ 
ΤΩΝ ΑΓΑΘΩΝ. 

ΠΟΤΕ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΣΤΕΡΕΙΤΑΙ ΤΗΝ ΣΩΤΗΡΙΑ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΤΗΝ 
ΕΠΙΔΙΩΚΕΙ ΕΠΙΜΟΝΑ. 

ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ΕΚΕΙΝΟΣ, Ο ΟΠΟΙΟΣ ΚΑΤΑΝΟΕΙ ΣΩΣΤΑ ΤΗΝ 
ΑΡΕΤΗ. 

ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ ΕΥΕΡΓΕΤΙΚΑ Η ΟΡΓΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΝ ΥΨΗΔΟ- 
ΦΡΟΝΑ ΝΟΥ ΓΙΑ ΤΗΝ ΣΩΤΗΡΙΑ ΤΟΥ. 

ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΟΡΓΗΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 


Ἡ ΨΥΧΙΚΗ ΑΝΑΙΣΘΗΣΙΑ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤῊΝ ΑΣΕΒΕΙΑ. 


Ο ΝΟΥΣ ΕΙΝΑΙ ΠΡΩΤΟΠΑΘΗΣ. ΑΠΟ ΑΥΤΟΝ ΕΞΑΡΤΩΝΤΑΙ Οἱ 
ΚΑΛΕΣ Ἡ ΟΙ ΚΑΚΕΣ ΑΛΛΟΙΩΣΕΙΣ ΣΤΗΝ ΠΡΑΞΙ ΚΑΙ ΤΗΝ ΘΕΩ- 
ΡΙΑ. 

Το ΧΡΕΟΣ ΑΝΤΑΠΟΔΟΣΕΩΣ ΤΗΣ ΕΥΧΑΡΙΣΤΙΑΣ ΣΤΟΝ ΘΕΟ ΕΙΝΑΙ 
ΑΝΑΛΟΓΟ ΤΟΥ ΜΕΓΕΘΟΥΣ ΤΗΣ ΕΥΕΡΓΕΣΙΑΣ. 

ΠΟΤΕ ΤΑ ΑΔΙΑΒΛΗΤΑ ΠΑΘΗ ΓΙΝΟΝΤΑΙ ΕΦΑΜΑΡΤΑ. 


ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΟΡΓΗ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΝ ΥΠΕΡΗΦΑΝΟ ΝΟΥ. 


Ο ΣΩΤΗΡΙΩΔΗΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΟΡΓΗΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΡΟΣ 
ΤΟΝ ΥΠΕΡΗΦΑΝΟ ΝΟΥ. 

ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΕΠΑΙΝΕΤΟΣ ΘΑΝΑΤΟΣ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΚΑΙ ΟΙ ΣΥ- 
ΝΕΠΕΙΕΣ ΤΟΥ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ἘΚΕΙ͂ΝΟΣ, Ο ΟΠΟΙΟΣ ΣΥΝΕΝΩΣΕ ΣΩΣΤΑ ΤΟ ΠΡΑ- 
ΚΤΙΚΟ ΜΕ ΤΟ ΘΕΩΡΗΤΙΚΟ ΜΕΡΟΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

ΠΟΤΕ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ ΑΝΟΘΕΥΤΟΣ Ο ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΘΕΙ- 
ΑΣ ΕΙΚΟΝΑΣ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ. 

ΠΟΙΟΣ ΜΠΟΡΕΙ ΝΑ ΔΟΞΑΖΗ ΑΗΘΙΝΑΤΟΝ ΘΕΟ. 


727 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΕΜΠΤΗ 


ΑΡ. 


τ ΣΕΛ. 
28... ΠΟΤΕ ΟΙ ΑΡΕΤΕΣ ΜΑΣ ΑΝΑΚΔΟΥΝ ΤΟ ΦΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 419 
14. ΠΩΣ ΝΟΟΥΝΤΑΙ ΤΑ ΧΑΡΙΣΜΑΤΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΤΟΥΣ ΑΓΙΟΥΣ. 429 
49. ΠΩΣ ἘΝΕΡΓΕΙ Ο ΚΑΤΑ ΘΈΟΝ ΛΕΙΤΟΥΡΓΩΝ ΝΟΥΣ. 42ο 
31. ΠΩΣ ΝΟΟΥΝΤΑΙ Η ΑΓΑΠΗ ΚΑΙ Η ΑΛΗΘΕΙΑ. 421 


3. ΠΩΣ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ ΚΑΙ ΠΩΣ ΜΕΤΕΧΕΤΑΙ Η ΥΠΟΣΤΑΤΙΚΗ 421 


ΑΛΗΘΕΙΑ. 

8. ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΛΗΨΕΩΣ ΤΩΝ ἘΠῚ ΜΈΡΟΥΣ 422 
ΧΑΡΙΣΜΑΤΩΝ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 

14. Ἡ ΦΑΝΕΡΩΣΙ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ΚΑΤΑ ΤΟΝ ΒΑ- 423 


ΘΜΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΈΩΣ. 

35. ΤΑΘΕΙΑ ΑΓΑΘΑ ΔΙΑΝΕΜΟΝΤΑΙ ΚΑΤΑ ΤΟ ΜΕΤΡΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ 421 
ΤΩΝ ΑΠΟΔΕΚΤΩΝ ΤΟΥΣ, 

35. ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΑΓΑΠΗΤΙΚΗ ΠΡΟΝΟΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΣΥΜΦΩΝΑ 414 
ΜΕ ΤΟ ΠΟΙ͂ΟΝ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 

1. ΠΟΙ͂Α ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΓΝΩΡΙΣΜΑΤΑ ΤΗΣ ΓΝΗΣΙΑΣ ΠΙΣΤΕΩΣ ΚΑΙΤΗΣ 431 
ΑΓΑΘΗΣ ΣΥΝΕΙΔΗΣΕΩΣ, 

1. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΓΝΩΡΙΣΜΑΤΑ ΤΩΝ ΕΠΤΑ ΠΝΕΥΜΑΤΩΝ. 425 


3Η ΤΑΥΤΟΤΗΤΑ ΤΩΝ ΕΠΤΑ ΠΝΕΥΜΑΤΩΝ ΣΤΗΝ ΖΩΗ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 4326 


40. ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΒΑΘΜΙΑΙΑ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΗ ΑΝΟΔΟΣ ΤΟΥ ΠΙ- 427 
ΣΤΟΥ ΣΤΗΝ ΙΔΙΑ ΤΗΝ ΘΕΑ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ. 

41. ΓΙΑΤΙ Ο ΦΟΒΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΤΕΘΗΚΕ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ ΩΣ 438 
ΑΦΕΤΗΡΙΑ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ ΑΓΑΘΩΝ. 


4. ΠΟΤΕ ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΤΥΦΛΩΝΟΝΤΑΙ ΟΙ ΟΦΘΑΛΜΟΙ 429 
ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ. 

41. Ἡ ΤΗΡΗΣΙ ΤΩΝ ΕΝΤΟΛΩΝ ΛΙΑΝΟΙΓΕΙ ΤΟΥΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΥΣ 429 
ΟΦΘΑΛΜΟΥΣ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 

44- Ο ΕΝΟΠΟΙΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΣΟΦΙΑΣ. | 439 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΑΡ. 


ΚΕΦ. 
ΣΕΛ. 
45. ΠΟΤΕ Η ΠΙΣΤΙ ΓΙΝΕΤΑΙ ΤΥΦΛΗ. 470 
46. ΤΙΑΤΙ Η ΠΡΑΓΜΑΤΟΠΟΙΗΣΙ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ ΑΠΟ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ 41 
ΔΕΝ ΕΧΕΙ ΚΑΝΕΝΑ ΟΝΤΟΔοΟΓΙΚΟ (ΥΠΑΡΞΙΑΚΟ) ΘΕΜΕΔΙΟ: 
ΕΠΕΙΔΗ ΔΕΝ ΘΕΜΕΛΙΩΝΕΤΑΙ ΣΤΟ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ. 
47. ΠΩΣ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΤΟ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ. 431 
48. ΠΟΤΕ ΟΔΗΓΕΙΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΗΝ ΑΛΑΖΟΝΕΙΑ ΚΑΙ ΠΟΤΕ 4) 
ΣΤΗΝ ΤΑΠΕΙΝΟΦΡΟΣΥΝΗ. 
40. ΠΟΤΕ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΟΥΡΑΝΙΟ ΚΑΤΟΙΚΗΤΗΡΙΟ. 433 


το. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙΟ ΘΕΟΣ ΩΣ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ ΠΙΣΤΟΣ ΚΑΙ ΑΓΑΘΟΣ. 432 


πα, ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΩΤΗ, Η ΔΕΥΤΕΡΗ, Η ΤΡΙΤΗ, ΚΑΙ Η ΤΕΤΑΡΤΗ 43 
ΑΠΑΘΕΙΑ. 

53. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΠΟΙΟΤΙΚΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΤΩΝ ΤΕΣΣΑΡΩΝ 44 
ΒΑΘΜΩΝ ΤΗΣ ΑΠΑΘΕΙΑΣ. 

5“. ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΦΘΑΝΕΙ ΣΤΗΝ ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ ΤΩΝ ΛΟΓΩΝ 445 
ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 

54- ΠΩΣ ΔΙΑΧΕΙΡΙΖΕΤΑΙ Ο ΘΕΩΡΗΤΙΚΟΣ ΝΟΥΣ ΤΟΝ ΘΥΜΟ ΚΑΙ 4/6 
ΤΗΝ ΕΠΙΘΥΜΙΑ. 

55. ΠΩΣ ΒΙΩΝΕΤΑΙ ΕΜΠΕΙΡΙΚΑ ΑΠΟ ΤΟΝ ΠΙΣΤΟ Η ΒΑΣΙΛΕΙΑΤΟΥ «7 


ΘΕΟΥ. 

56. ΠΟΤΕ ΚΑΙ ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΣΙ ΤΗΣ ΕΠΙΘΥΜΙΑΣ ΚΑΙ «47 
ΤΟΥ ΘΥΜΟΥ. 

57. Τι ΕΙΝΑΙ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΟ ΤΟ ΚΑΚΟ ΚΑΙ ΤΙ ΤΟ ΑΓΑΘΟ ΚΑΙ ΠΩΣ 439 
ΛΕΙΤΟΥΡΓΟΥΝ ΣΤῸΝ ΑΝΘΡΩΠΟ. 

58. ΠΩΣ ΚΥΡΙΑΡΧΕΙ Ο ΘΕΩΡΗΤΙΚΟΣ ΝΟΥΣ ΣΤΑ ΝΟΗΜΑΤΑ ΚΑΙ 440 
ΣΤΑ ΠΡΑΓΜΑΤΑ. 

59. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΑΘΟΔΟΓΙΑ ΤΗΣ ΚΕΝΟΔΟΕΙΑΣ. 449 

6ο. Ἡ ΥΠΟΣΤΑΤΙΚΗ ΣΟΦΙΑ ΕΙΝΑΙ ΑΡΧΗ ΚΑΙ ΤΕΛΟΣ ΤΗΣ ΣΩΤΗΡΙ- 44: 
ΑΣ ΜΑΣ. 

6Ἱ. ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΣΟΦΙΑ ΩΣ ΦΟΒΟΣ ΚΑΙ ΠΟΘΟΣ. 441 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΕΜΠΤΗ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 
ΚΕΦ. 

6ό.. ΠΩΣ Η ΕΞΟΜΟΛΟΤΗΣΙ ΤΑΠΕΙΝΩΝΕΙ ΤΗΝ ΨΥΧΗ. 442 

6). Ο ΔΙΠΛΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΕΞΟΜΟΔΟΓΗΣΕΩΣ. «3 

δᾳ. ΠΟΙ͂ΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΔΥΟ ΑΓΝΟΙΕΣ ΤΗΣ ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑΣ. 413 

ὅς. ΓΙΑΤΙ ΑΣΚΕΙ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ Ο ΚΕΝΟΔΟΞΟΣ. 444 
66. ΤἜΤ] ΕΙΝΑΙ Η ΑΝΘΡΩΠΑΡΕΣΚΕΙΑ. 444 
67. ἸΤΤΕΙΝΑΙΗ ΥΠΟΚΡΙΣΙΑ. 441 


6. ΠΩΣ ΜΕΤΑΠΙΠΤΕΙ Ο ΑΛΑΖΟΝΑΣ ΣΤΗΝ ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑ, ΣΤΗΝ 441 
ΚΕΝΟΔΟΞΙΑ, ΣΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΑΡΕΣΚΕΙΑ ΚΑΙ ΣΤΗΝ ΥΠΟΚΡΙΣΙΑ. 

6ο. Ἡ ΜΕΘΟΔΟΣ ΤΟΥ ΠΟΝΗΡΟΥ ΓΙΑ ΤΗΝ ΔΙΑΣΤΡΟΦΗ ΤΗΣ ΠΡΟΘΥ- 446 
ΜΙΑΣ ΤΟΥ ΕΝΑΡΕΤΟΥ, 

7ο. ΠΟΤΕ ΟΙ ΔΑΙΜΟΝΕΣ ΜΙΣΟΥΝ ΤΟΝ ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ ΒΙΟ ΤΩΝ ΕΝΑ- 446 
ΡΕΤΩΝ. 

αι. ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΔΙΑΓΝΩΣΙ ΚΑΙ Η ΔΙΑΚΡΙΣΙ ΤΩΝ ΠΝΕΥΜΑΤΩΝ. 447 


72. ΑΡΕΤΕΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΚΑΙ ΑΡΕΤΕΣ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 445 
77. ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΣΥΑΛΟΓΙΣΜΟΙ ΚΑΙ ΤΙ ΤΑ ΝΟΗΜΑΤΑ. 448 
74. Ἡ ΣΣΧΕΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΤΗΣ ΓΝΩΣΕΩΣ. 449 
7 ΠΩΣ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΟΥΣ ΔΑΙΜΟΝΕΣ, 445 


76. ΠΩΣ ΒΙΩΝΕΤΑΙ ΚΑΙ ΠΩΣ ΔΙΑΨΕΥΔΕΤΑΙ Η ΑΡΕΤΗ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΟ. 450 
77: ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΜΕΘΟΔΟΣ ΤΩΝ ΔΑΙΜΟΝΩΝ ΚΑΤΑ ΤΩΝ ΑΡΈΤΩΝ 45ο 


ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ. 
7δ. ΠΩΣ ΟΘΕΟΣ ΜΑΣ ΚΑΝΕΙ ΝΑΟ ΤΟΥ. 420 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΔΟΓΗΤΗΣ 


ΣΕ ΤΙ ΣΥΝΙΣΤΑΤΑΙ Η ΑΡΕΤΗ. 


ΟΙ ΔΥΟ ΤΡΟΠΟΙ ΕΝΕΡΓΟΠΟΙΗΣΕΩΣ ΤΗΣ ΔΕΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΔΙΚΑΙΟΥ. 


ΠΟΤΕ ΓΙΝΕΤΑΙ ΑΝΑΠΟΤΕΔΕΣΜΑΤΙΚΗ Η ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΤΟΥ ΔΙ- 
ΚΑΙΟΥ. 

Ἡ ΑΙΤΙΑ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΝΥΠΕΡΒΛΗΤΗ ΑΔΥΝΑΜΙΑ ΤΗΣ ΠΡΟΣΕΥ- 
ΧΗΣ. 

ΕΜΜΟΝΗ ΣΤΗΝ ΑΜΑΡΤΙΑ ΚΑΙ ΕΚΖΗΤΗΣΙ ΤΗΣ ΣΩΤΗΡΙΑΣ Ε[- 
ΝΑΙ ΠΑΡΑΦΡΟΣΥΝΗ. 

ΠΟΤΕ ΙΣΧΥΕΙ Η ΔΕΗΣΙ ΤΟΥ ΔΙΚΑΙΟΥ. 


Το ΕΡΩΤΗΜΑ ΤΗΣ ΧΑΡΜΟΛΥΠΗΣ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΗΣ ΛΥΠΗΣ. 


ΠΩΣ ΝΟΗΜΑΤΟΔΟΤΕΙΤΑΙ Η ΛΥΠΗ. 


ΤΙ ΕΙΝΑΙΗ ΚΑΤΑ ΨΥΧΗΝ ΛΥΠΗ. 


Η ΣΧΕΣΙ ΤΗΣ ΛΥΠΗΣ ΜΕ ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ. 


ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩΝ, ΟΙ ΕΚΟΥΣΙΕΣ ΗΔΟΝΕΣ ΚΑΙ ΟΙ 
ΑΚΟΥΣΙΟΙ ΠΟΝΟΙ. 

ΠΟΙΟΣ ΠΕΙΡΑΣΜΟΣ ΕΠΙΦΕΡΕΙ ΤΗΝ ΛΥΠΗ 3Η ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΤΗΣ 
ΨΥΧΗΣ ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ ΕΠΙΦΕΡΕΙ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΠΗ ΤῊΝ ΛΥΠΗ ΤΗΣ 
ΣΑΡΚΟΣ. 

ΑΡΝΗΣΙ ΤΩΝ ΕΚΟΥΣΙΩΝ ΚΑΙ ΑΠΟΔΟΧΗ ΤΩΝ ΑΚΟΥΣΙΩΝ ΠΕΙ- 
ΡΑΣΜΩΝ, 

ΟΙ ΕΚΟΥΣΙΟΙ ΠΕΙΡΑΣΜΟΙ ΣΥΝΔΕΟΝΤΑΙ ΜΕ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΤΗΣ 
ΣΑΡΚΟΣ ΚΑΙ ΤΗΝ ΟΔΥΝΗ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. Οι ΑΚΟΥΣΙΟΙ ΠΕΙΡΑ- 
ΣΜΟΙ ΑΦΑΙΡΟΥΝ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΤΗΣ ΣΑΡΚΟΣ ΚΑΙ ΤΗΝ ΟΔΥΝΗ 
ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 


ΣΕΛ. 


452 


421 


454 


454 


455 


425 


456 


456 


456 


457 


457 


453 


479 


459 
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23 
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33 


18 


27 


ιό 


1ο 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΠΕΜΠΤΗ 


ΠΩΣ ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΕΙ Ο ΤΈΛΕΙΟΣ ΤΟΥΣ ΕΚΟΥΣΙΟΥΣ ΚΑΙ 
ΤΟΥΣ ΑΚΟΥΣΙΟΥΣ ΠΕΙΡΑΣΜΟΥΣ. 

ΠΟΙΟΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ΔΟΚΙΜΟΣ, ΤΈΛΕΙΟΣ ΚΑΙ ΟΛΟΚΛΗΡΩΜΕ- 
ΝΟΣ. 

ΠΟΙΟΣ ΜΠΟΡΕΙ͂ ΝΑ ΟΝΟΜΑΣΘΗ ΔΟΚΙΜΟΣ, ΤΈΛΕΙΟΣ ΚΑΙ Ο- 
ΔΟΚΛΗΡΩΜΕΝΟΣ. 

ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΗΣ ΛΥΠΗΣ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ ΚΑΙ ΠΟΙΑ Η 
ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΤΗΣ ΚΑΤΑ ΨΥΧΗΝ ΔΥΠΗΣ. 
ΠΩΣ ΓΕΝΝΑΤΑΙ Η ΑΛΗΘΙΝΗ ΑΡΕΤΗ. 


ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΑΙΣΘΗΣΙ, ΟΤΑΝ Η ΨΥΧΗ ΑΠΟΚΤΗΣΗ ΑΠΟ- 
ΣΤΡΟΦΗ ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΑΙΣΘΗΣΙ ΧΑΡΙΝ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ. 





Υ̓ΞΡ 


ΣΕΛ. 


46ο 


462 


46} 


45} 


ΣΤ. 


20 


29 


26 


3} 


17 


1Ο. 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΚΤΗ 
ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ ΔΙΑΦΟΡΩΝ ΘΕΟΛΟΓΙΚΩΝ ΤῈ ΚΑΙ 
ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΩΝ, ΚΑΙ ΠΕΡΙ ΑΡΕΤΗΣ ΚΑΙ ΚΑΚΙΑΣ 


(σ.σ. 469 -- 57ο τοῦ παρόντος τόμου) 


Η ΟΛΟΚΛΗΡΩΤΙΚΗ ΕΝΑΣΧΟΛΗΣΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΜΕ ΤΑ ΘΕΙΑ ΑΚΥ- 
ΡΩΝΕΙ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ ΤῊΝ ΟΔΥΝΗ ΤῊΣ ΣΔΡΚΟΣ. 
Η ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΑ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΙΣΘΗΣΕΩΣ. 


ΠΟΤΕ ΕΜΦΑΝΙΖΕΤΑΙ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΑΦΑΝΙΖΕΤΑΙ Η ΗΔΟΝΗ ΤΗΣ ΑΙ. 
ΣΘΗΣΕΩΣ. 
ΠΟΤΕ Η ΣΑΡΚΑ ΣΤΕΡΕΙΤΑΙ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ. 


ΠΟΤΕ Ο ΝΟΥΣ ΕΠΙΝΟΕΙ ΤΙΣ ΣΑΡΚΙΚΕΣ ΗΔΟΝΕΣ. 


ΠΩΣ ΒΛΕΠΕΙ͂ Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ ΤΩΝ 
ΟΝΤΩΝ. 

ΤΙ ΠΡΟΚΑΛΕΙ ΤΟΝ ΠΟΝΟ ΤΗΣ ΣΑΡΚΟΣ ΚΑΙ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ ΤΗΣ ΨΥ- 
ΧΗΣ. 

ΠΟΤΕ Ο ΝΟΥΣ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΛΥΠΑΤΑΙ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΝΑ ΧΑΙΡΕΤΑΙ. 


ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ Οἱ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΥΠΟΔΟΧΗ ΤῊΣ ΜΕΛ- 


ΛΟΥΣΑΣ ΖΩΗΣ ΣΤΗΝ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ. 
ΠΟΙΟΣ ΕΧΕΙ ΤΗΝ ΣΩΤΗΡΙΑ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ ΤΗΝ ΩΦΕΛΙΜΗ ΛΥΠΗ. 


728 


ΣΕΛ. 


469 


469 


469 


47ο 


47ο 


47ο 


472 


47 


473 


474 


ΣΤ 


12 


28 


20 


29 


19 


14 


ΑΡ. 


11. 


12. 


17. 


14. 


15. 


τό. 


17. 


18. 


1ο. 


20. 


21. 


22. 


27. 


24. 


25. 


26. 


27. 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΚΤΗ 


ΠΟΙΑ ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΖΕΤΑΙ ΩΣ ΣΩΤΉΡΙΑ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ ΠΟΙΑ ΩΣ ΏΩΦΕ-- 
ΛΙΜΗ ΛΥΠΗ. 

ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΟΝΤΟΛΟΓΙΚΕΣ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΥΠΟ-- 
ΔΟΧΗ ΤΟΥ ΘΕΙΟΥ ΦΩΤΙΣΜΟΥ ΚΑΙ ΤΗΣ ΧΑΡΙΤΟΣ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ 
ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 

ΟΛΑ ΤΑ ΧΑΡΙΣΜΑΤΑ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΕΙΝΑΙ ΕΛΛΟΓΑ ΚΑΙ 
ΕΝ ΠΑΣΗ ΑΙΣΘΗΣΕΙ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΛΗΨΕΩΣ ΤΩΝ ΧΑΡΙΣΜΑΤΩΝ ΤΟΥ 
ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 

ΠΟΤΕ ΑΠΟΤΥΓΧΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ Σ᾽ Ο,ΤΙ ΑΠΟΖΗΤΑ ΑΠΟ ΤῸΝ 
ΘΕΟ. 

ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ ΤΙΣ ΘΕΙΕΣ ΓΝΩΣΕΙΣ ΣΤΟΥΣ ΠΠ-- 
ΣΤΟΥΣ. 

Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ (ΘΕΟΠΤΙΑ) ΠΡΟΥΙΠΟΘΕΤΕΙ ΤΟΝ ΕΜ- 
ΠΛΟΥΤΙΣΜΟ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΜΕ ΤΟ ΘΕΙΟ ΦΩΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙΗ ΕΝ ΧΡΙΣΤΏ ΑΠΟΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤῊΣ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ ΦΥ- 
ΣΕΩΣ ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ Ο ΕΜΠΛΟΥΤΙΣΜΟΣ ΤΗΣ ΑΠΟ ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ, 
ΠΩΣ ΦΘΑΝΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΣΤΑΔΙΑΚΑ ΣΤΗΝ ΑΠΕΡΙΡΑΠΤΗ ΕΝΟ- 
ΤΗΤΑ ΤΟΥ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ. 

Ἡ ΘΕΙΑ ΗΔΟΝΗ ΤΩΝ ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ ΚΑΙ Η ΑΝΕΚΦΡΑΣΤΗ ΟΔΥΝΗ 
ΤΩΝ ΚΟΛΑΖΟΜΕΝΩΝ. 

Ἡ ΚΑΘΟΔΗΓΗΣΙ ΤΩΝ ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ ΑΠΟ ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ, 


ΝΕΚΡΩΣΙ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΠΡΟΑΙΡΕΣΕΩΣ ΤΗΣ ΚΑΙ ΖΩΗ 
ΤΗΣ ΠΡΟΑΙΡΕΣΕΩΣ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ. 

Η ΟΜΟΙΩΣΙ ΤΗΣ ΝΕΚΡΩΣΕΩΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΝΑΣΤΑΣΕΩΣ ΤΗΣ ΠΡΟ- 
ΑΙΡΕΣΕΩΣ ΜΕ ΤΟΝ ΘΑΝΑΤΟ ΚΑΙ ΤΗΝ ΑΝΑΣΤΑΣΙ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. 
Η ΔΙΠΛΗ ΝΈΚΡΩΣΙ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΠΡΟΑΙΡΈΣΕΩΣ ΚΑΙ 
Η ΔΙΠΛΗ ΑΙΣΘΗΣΙ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΠΡΟΑΙΡΈΣΕΩΣ. 
ΠΡΟΗΤΟΥΝΤΑΙ ΤΑ ΠΑΘΗΜΑΤΑ ΓΙΑ ΤῊΝ ΑΡΕΤΗ ΑΠΟ ΤῊΝ ΜΕΛ- 
ΛΟΥΣΑ ΝΑ ΑΠΟΚΑΛΥΦΘΗ ΔΟΞΑ. 

ΠΩΣ ΚΙΝΕΙ͂ΤΑΙ Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ ΚΑΙ ΠΩΣ Η ΛΟΓΙΚΗ ΔΥΝΑ- 
ΜΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΖΗΤΉΣΙ, ΕΡΕΥΝΗΣΙ, ΕΚΖΗΤῊΣΙ ΚΑΙ ΕΞΕΡΕΥΝΗΣΙ. 


ζ9 


ΣΕΛ. 
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4382 


4852 
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484. 
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454 


ΣΤ 
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34 


33 


11 


18 


18 


21 


2} 
34 


20 


ιά 


33 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 


ΚΕΦ, 

28. ΠΟΙΕΣ ΗΤΑΝ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΤΗΣ ΣΩΤΗΡΙΑΣ ΤΩΝ ΑΓΙΩΝ 485 
ΠΡΟΦΗΤΩΝ ΚΑΙ ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΤΩΝ ΜΙΜΗΤΩΝ ΤΟΥΣ ΠΙΣΤΩΝ. 

29. ΤΑ ΔΥΟ ΕΙΔΗ ΤΗΣ ΓΝΩΣΕΩΣ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ. 4586 


3ο. Ἡ ΓΝΩΣΙΚΑΤΑ ΤΗΝ ΔΟΓΙΚΗ ΚΑΙΗ ΓΝΩΣΙ ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΕΝΕΡΓΕΙΑ 487 
ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΧΑΡΙΤΟΣ. 


πα. ΤΙΕΙΝΑΙΗ ἘΜΠΕΙΡΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 487 

3... ἩΓΝΩΣΙΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΟΝ ΚΑΙ Η ΓΝΩΣΙ ΚΑΤΑ ΧΑ- 488 
ΡΙΝ. 

4 Ἡ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ Η ΟΔΥΝΗ ΚΑΘ᾽ ΕΑΥΤΕΣ. 459 

34. Ἡ ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ Η ΟΔΥΝΗ., ΩΣ ΕΠΙΦΑΙΝΟΜΕΝΑ ΤΗΣ ΠΡΟΓΟΝΙ-- 49ο 
ΚΗΣ ΠΑΡΑΒΑΣΕΩΣ. 

5.  Ἡ ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΗΣ ΠΑΡΑ ΤΗΝ ΦΥΣΙΝ ΗΔΟΝΗΣ. 49ο 

3. ΠΩΣ ΕΠΕΡΧΕΤΑΙ ΣΤΟ ΝΟΥ Η ΧΑΡΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΗΔΟΝΗΣ. 491 

1. ἩΗ ΣΧΕΣΙ ΤΟΥ ΠΟΝΟΥ ΜΕ ΤΗΝ ΗΔΟΝΗ. 491 


55... ΠΩΣ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΘΕΡΑΠΕΥΣΕ ΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ ΦΥΣΙ ΑΠΟ ΤΗΝ 491 
ΗΔΟΝΗ ΚΑΙ ΤΗΝ ΟΔΥΝΗ. 

49. Ἡ ΕΠΑΝΟΡΘΩΣΙ ΤΗΣ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ ΦΥΣΕΩΣ ΔΙΑ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩ- 492 
ΠΗΣΕΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΛΟΓΟΥ. 

49. Ἡ ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΗΣ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ ΦΥΣΕΩΣ ΕΓΙΝΕ ΜΕ ΣΟΦΙΑ, ΔΙ- 494 
ΚΑΙΟΣΥΝΗ ΚΑΙ ΔΥΝΑΜΙ ΘΕΟΥ. 

4. ΠΩΣ ΑΠΟΚΑΛΥΦΘΗΚΕ ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ Η ΣΟΦΙΑ, Η ΔΙΚΑΙΟΣΥΝΗ ΚΑΙ 491 
Η ΠΑΝΤΟΔΥΝΑΜΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

42. ΤΟ ΑΝΘΡΩΠΙΝΩΣ ΑΑΙΕΞΟΔΟ ΤΗΣ ΣΧΕΣΕΩΣ ΗΔΟΝΗΣ - ΟΔΥΝΗΣ 495 
ΚΑΙ Η ΘΕΡΑΠΕΙΑ ΤΗΣ ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ, 

43. Ἡ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΣΙ, ΩΣ ΤΟ ΕΣΧΑΤΟ ΤΗΣ ΕΝ ΧΡΙΣΤΩ 496 
ΘΕΡΑΠΕΙΑΣ ΚΑΙ ΣΩΤΗΡΙΑΣ. 

44: Ἡ ΕΚ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΑΓΙΟΥ, ΔΙΑ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ, ΔΕΥΤΕΡΗ ΓΕΝΕΣΙ 497 
(ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ) ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ. 


39 


Σ] 


24 


χ7 


20 


14 


27 


17 


44 


18 


37 


12 


22 


39 


11 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΚΤΗ 


ΑΡ. ΣΕΔ. 


ΚΕΦ. 

45- ΠΩΣ ΕΓΙΝΕ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΓΕΝΝΗΤΟΡΑΣ ΤΗΣ ΑΙΩΝΙΟΥ ΖΩΗΣ ΓΙΑ 498 
ΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ. 

46. ΠΩΣ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΔΙΕΦΥΓΕ ΤΗΝ ΚΥΡΙΑΡΧΙΑ ΤΟΥ ΘΑΝΑΤΟΥ. 499 


47. ΟΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ ΤΟΥ ΑΔΑΜ ΠΈΡΝΟΥΝ ΣῈ ΟΛΗ τοο 
ΤΗΝ ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ. 
48. ΓΙΑΤΙ ΦΘΟΝΕΙ Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΑΝΘΡΩΠΟ. 299 


49. ΠΩΣ ΟΙ ΠΙΣΤΟΙ, ΔΙΑ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ, ΔΙΑΦΕΥΓΟΥΝ ΤΗΝ ΚΑΤΑ- 5ο 
ΔΙΚΗ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ. 
δο. Το ΧΡΕΟΣ ΤΩΝ ΠΙΣΤΩΝ ΓΙΑ ΤΗΝ ΥΠΟΜΟΝΗ ΥΠΕΡ ΤΗΣ ΑΡΕΤΗΣ. 501 


οι. Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙΟ ΊΟΠΟΣ ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ. το2 
.”. ΠΟΤΕΗ ΠΑΡΟΥΣΑ ΖΩΗ ΠΑΡΕΧΕΙ ΤΗΝ ΣΥΜΒΑΤΟΤΗΤΑ ΜΕ ΤΗΝ 501 
ΜΕΛΛΟΥΣΑ ΖΩΗ. 


4. ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΤΗΣ ΜΕΘΕΞΕΩΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. σ0} 


4. ΠΟΤΕ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΔΕΚΤΙΚΟΣ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΑΝΕΠΙΔΕ- 504 
ΚΤΟΣ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΖΩΗΣ. 


5. ΤΟ ΕΥ "Η ΦΕΥ ΕΙΝΑΙ ΚΑΙ ΤΟ ΑΕΙ ΕΥ Ἢ ΦΕΥ ΕΙΝΑΙ ΕΞΑΡ- 205 
ΤΩΝΤΑΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΦΥΣΙ ΤΟΥ «ΛΟΓΟΥ» ΤῊΣ ΦΥΣΕΩΣ ΜΑΣ. 

δό. ΠΩΣ ΕΓΙΝΕ Η ΕΝΩΣΙ ΤΩΝ ΔΥΟ ΦΥΣΕΩΝ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. 50 

57. ΣΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ ΕΧΟΜΕ ΜΟΝΟ ΔΙΑΦΟΡΑ ΦΥΣΕΩΝ. σού 

55. ΠΩΣ ΔΙΑΣΦΑΛΙΖΕΤΑΙ Η ΑΛΗΘΕΙΑ ΤΗΣ ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΕΩΣ. σοό 

59. ΓΙΑΤΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΕΧΕΙ ΜΙΑ ΥΠΟΣΤΑΣΙ. σού 


6ο. ΠΩΣ ΚΑΤΑΝΟΟΥΝΤΑΙ ΣΩΤΗΡΙΟΛΟΓΙΚΩΣ Η ΠΙΣΤΙ, Η ΕΛΠΙΔΑ 507 
ΚΑΙ Η ΑΓΑΠΗ. 
6. Ἡ ΠΙΣΤΙΚΑΙΗ ΑΓΑΠΗ ΔΕΝ ΑΠΑΙΤΟΥΝ ΟΥΤΕ ΧΡΟΝΟ ΟΥΤΕ ΚΟΠΟ. Ἅ5ο7 
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όο. 


7ο. 
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71" 


74: 


72. 
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77. 


78. 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΣΕΛ. 


ΠΩΣ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΦΘΑΝΕΙ ΣΤΗΝ ΜΕΤΑ ΓΝΩΣΕΩΣ ΑΡΕΤΗ. 
ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ, ΟΤΑΝ ΤΟΝ ΟΙΚΕΙΩΘΗ Η ΨΥΧΗ. 


ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ΠΡΑΚΤΙΚΑ Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ ΚΛΕΠΤΗΣ ΚΑΙ ΕΠΙΟΡΚΟΣ 
ΣΤῊΝ ΨΥΧΗ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 

ΠΩΣ ΚΛΘΙΣΤΑΤΑΙ ΚΛΕΠΤΗΣ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΜΕ ΤΗΝ ΑΝΑΝΤΙΣΤΟΙ- 
ΧΙΑ ΤΩΝ ΛΟΓΩΝ ΠΡΟΣ ΤΑ ΕΡΓΑ ΤΟΥ. 

ΚΛΕΠΤΗΣ ΕΙΝΑΙ ΚΑΙ ΟΥΠΟΚΡΙΤΗΣ ΣΕ ΔΟΓΙΑ Ἢ ΣῈ ΣΥΜΠΕ- 
ΡΙΦΟΡΑ. 

ΠΩ͂Σ ΓΙΝΕΤΑΙ ΕΠΙΟΡΚΟΣ Ο ΜΟΝΑΧΟΣ. 


Η ΕΚΛΕΠΤΥΣΜΕΝΗ ΚΛΟΠΗ ΤΩΝ ΕΝΤΥΠΩΣΕΩΝ ΔΙΑ ΤῊΣ ΥΠΟ- 
ΚΡΙΣΙΑΣ. 
ΤΟ ΨΕΚΤΟ ΤΗΣ ΕΠΙΟΡΚΙΑΣ. 


ΠΟΤῈ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΦΩΤΙΖΕΤΑΙ ΑΠΟ ΤΟΝ ΘΕ0 Λοτο. 
Ο ΤΡΟΠΟΣ ΚΑΤΑΝΟΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΒΙΒΔΙΚΩΝ ΔΟΓΩΝ. 


ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΜΙΑΣ ΟΡΘΗΣ ΕΡΜΗΝΕΥΤΙΚΗΣ 
ΠΡΟΣΕΓΓΙΣΗΣ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ, 
ΠΟΙΟ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΖΩΗΣ ΚΑΙ ΣΥΜΠΕΡΙΦΟΡΑΣ, 


Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΩΝ ΕΠΙΠΜΕΡΟΥΣ ΑΙΣΘΗΣΕΩΝ ΚΑΙ Η ΕΚΟΥΣΙΑ ΘΕ- 
ΡΑΠΕΙΑ ΤΟΥΣ. 
ΠΩΣ ΟΔΗΓΕΙΤΑΙ Ο ΝΟΥΣ ΣΤΗΝ ΠΟΛΥΘΕΙΑ. 


Η ΑΓΙΟΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΖΩΗ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ ΤΗΝ ΚΑΘΗΜΕΡΙΝΗ 
ΝΈΚΡΩΣΙ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ. 

Ο ΛΥΧΝΟΣΤΑΤΗΣ ΤΟΥ ΦΩΤΟΣ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΓΝΩΣΕΩΣ ΕΙΝΑΙ Η 
ἘΚΚΛΗΣΙΑ. 

ΠΟΙΟΙ ΑΝΑΔΕΙΚΝΥΟΝΤΑΙ ΙΣΧΥΡΑ ΛΥΧΝΑΡΙΑ. 
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24 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΚΤΗ 


ΑΡ. ΣΕΛ, 


ΚΕΦ, 

79. ΠΩΣ ΠΡΑΓΜΑΤΟΠΟΙΕΙ ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΣΙ, τον στ 
ΦΩΤΙΣΜΟ ΚΑΙ ΤΗΝ ΤΕΔΕΙΟΤΗΤΑ ΣΤΟΥΣ ΑΞΙΟΥΣ, 

8ο. ΠΟΙΟΙ ΠΑΡΑΓΟΝΤΕΣ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝΟΥΝ ΤΗΝ ΠΡΑΚΤΙΚΗ ΦΙΛΟΣΟ- στ8 
ΦΙΑ, ΤΗΝ ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ ΚΑΙ ΤΗΝ ΜΥΣΤΙΚΗ ΘΕΟΛΟΓΙΑ. 

8. ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΔΙΑΤΗΡΗΣΙ ΤΟΥ ΦΩΤΟΣ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ στο 
ΧΑΡΙΣΜΑΤΩΝ. | 

δρ.  Ἡ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗΣ ΚΑ- “19 
ΤΑΣΤΑΣΕΩΣ. 

8... ἩΠΑΛΑΙΑ ΚΑΙ Η ΚΑΙΝΗ ΔΙΑΘΗΚΗ, ΩΣ ΝΟΗΤΑ ΚΑΙ ΠΝΕΥΜΑ- 520 
ΤΙΚΑ ΕΛΑΙΟΔΕΝΔΡΑ ΤΗΣ ΠΡΑΞΕΩΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ. 

δφ. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΕΠΙΔΡΑΣΙ ΤΗΣ ΠΑΛΑΙΑΣ ΚΑΙ ΠΟΙΑ ΤΗΣ ΚΑΙΝΗΣ 5ο 
ΔΙΑΘΗΚΗΣ ΣΤΟΝ ΝΟΥ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 

ὃς. Η ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΠΑΛΑΙΑΣ ΚΑΙ ΚΑΙΝΗΣ ΔΙΑΘΗΚΗΣ ΓΙΑ ΤΗΝ στι 
ΠΡΑΞΙ ΚΑΙ ΤῊΝ ΘΕΩΡΙΑ. 

8. ΣῈ ΠΟΙΟΥΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΚΑΤΑ ΧΑΡΙΝ ΠΑΤΕΡΑΣ. 231 


δσ. Η ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ ΤΟΥ ΦΥΣΙΚΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΥ ΝΟΜΟΥ. 522 
88. ΤΙΕΙΝΑΙΗ ΑΛΟΓΙΣΤΗ ΠΡΑΞΙ ΚΑΙ ΤΙ Η ΕΜΠΡΑΚΤΗ ΓΝΩΣΙ, 222 


δν. ΠΩΣ Η ΠΡΑΞΙ ΓΙΝΕΤΑΙ ΘΕΩΡΙΑ ΕΝΕΡΓΟΥΜΕΝΗ ΚΑΙΠΩΣΗ ΘΕ- 52} 
ΩΡΙΑ ΓΙΝΕΤΑΙ ΠΡΑΞΙ ΜΥΣΤΑΓΩΓΟΥΜΕΝΗ. 

ο. Ἡ ΑΝΤΙΣΤΟΙΧΙΑ ΠΡΑΞΕΩΣ ΚΑΙ ΘΕΩΡΙΑΣ, ΠΑΛΑΙΑΣ ΚΑΙ ΚΑΙ- ο] 
ΝΗΣ ΔΙΑΘΗΚΗΣ, 

οι. ΠΩΣ Ο ΝΟΥΣ ΜΕΤΑΒΑΙΝΕΙ ΑΠΟ ΤΑ ΟΡΑΤΑ ΣΤΑ ΝΟΗΤΑ. 224 


927. Ο ΑΛΛΗΓΟΡΙΚΟΣ ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΠΡΟΦΗΤΟΥ ΙΩΝΑ. 224 
9). ΠΩΣ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΕΤΑΙ Η ΘΕΙΑ ΔΥΝΑΜΙ ΜΕΣΑ ΑΠΟ ΤῊΝ ΦΥΣΙ- τὰς 
ΚΗ ΑΣΘΕΝΕΙΑ ΤΩΝ ΑΓΙΩΝ. 


94. ΠΩΣ ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΝΕΙ Ο ΛΟΓΟΣ ΤΗΣ ΧΑΡΙΤῸΣ ΤῊΝ ΦΥΣΙ ΤΩΝ 26 
ΑΝΘΡΩΠΩΝ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΑΡ. ΣΕΛ. ΣΤ 

ΚΕΦ. 

95. Ἡ ΠΑΡΑΒΟΔΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΒΙΒΛΙΚΗΣ ΔΙΗΓΗΣΕΩΣ ΓΙΑ οό 34 
ΤΗΝ ΝΙΝΕΥΙ. 


96. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ ΤΑ ΑΡΙΣΤΕΡΑ ΚΑΙ ΠΟΙΑ ΤΑ ΔΕΞΙΑ ΠΑΘΗ ΚΑΙΠΩΣ ο 1} 
ΑΝΤΙΜΕΤΩΠΙΖΟΝΤΑΙ. 
97. Η ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΑ ΤΗΣ ΜΕΣΟΤΗΤΟΣ ΤΩΝ ΑΡΕΤΩΝ. 528 7 


98. Ἡ ΑΡΕΤΗ ΒΡΙΣΚΕΤΑΙ, ΩΣ ΜΕΣΟΤΗΤΑ, ΑΝΑΜΕΣΑ ΣΤΗΝ ΥΠΕΡ- 28 23 
ΒΟΛΗ ΚΑΙ ΤΗΝ ΕΛΛΕΙΨΙ, 

99. ΠΩΣ ΟΡΙΖΕΤΑΙ Η ΠΙΣΤΙ ΚΑΙ Η ΑΠΙΣΤΙΑ, ΤΟ ΦΩΣ ΚΑΙ ΤΟ ο ο 
ΣΚΟΤΟΣ, Ὁ ΧΡΙΣΤῸΣ ΚΑΙ͂ Ο ΔΙΑΒΟΛΟΣ. 

ιο. Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΟΡΟΣ ΚΑΙ ΤΟ ΜΕΤΡΟ ΟΛΩΝ ΤΩΝ 59 19 
ΟΝΤΩΝ. 





σα 


10. 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙΣ ΠΑΤΡΟΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΒΔΟΜΗ 
ΚΕΦΑΛΑΙΩΝ ΔΙΑΦΟΡΩΝ ΘΕΟΛΟΓΙΚΩΝ ΤΕ ΚΑΙ 
ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΩΝ, ΚΑΙ ΠΕΡΙ ΑΡΕΤΗΣ ΚΑΙ ΚΑΚΙΑΣ 


(σ.σ. σ19 -- 595 τοῦ παρόντος τόμου) 


ΠΩΣ ΚΙΝΕΙΤΑΙ Η ΔΟΓΙΚΗ ΚΑΤΑ ΦΥΣΙΝ, Ο ΝΟΥΣ ΔΙΑ ΤΗΣ 6Ε- 
ΩΡΙΑΣ ΚΑΙ ΤΟ ΠΑΡΑΛΟΓΟ ΠΑΘΟΣ. 

ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΑΡΕΤΗ, ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΑΙΤΙΑ ΤΗΣ ΚΑΙ ΠΟΙΑ Η ΚΑΤΑ 
ΘΕΙΑ ΕΝΕΡΓΕΙΑ ΓΝΩΣΙ. 

ΠΟΤΕ Η ΚΑΤΕΥΘΥΝΣΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ ΕΙΝΑΙ ΟΡΘΗ ΚΑΙ ΠΟΤΕ ΑΝΩ- 
ΦΈΛΗΣ. 

ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ΚΑΤΑ ΧΑΡΙΝ Ο ΝΟΥΣ, ΟΤΑΝ ΦΘΑΣΗ ΣΤΟ ΘΕΟ. 


ΠΩΣ ΣΥΝΙΣΤΑΤΑΙ Η ΑΛΑΖΟΝΕΙΑ. 


Ἡ ΑΛΑΖΟΝΕΙΑ, ΩΣ ΚΑΡΠΟΣ ΤΗΣ ΥΠΕΡΗΦΑΝΕΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ 
ΚΕΝΟΔΟΕΙΑΣ. 

Η ΑΛΑΖΟΝΕΙΑ, ΩΣ ΚΑΤΑΦΡΟΝΗΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΩΣ ΑΛΛΟ- 
ΤΡΙΩΣΙ ΕΝΑΝΤΙ ΤΗΣ ΦΥΣΕΩΣ. 

ΤΙ ΥΠΟΔΗΛΩΝΕΙ ο ΚΑΥΣΤΙΚΟΣ ΑΝΕΜΟΣ ΚΑΙ ΤΙ Η ΠΝΕΥΜΑ. 
ΤΙΚΗ ΣΥΓΓΕΝΕΙΑ. 

Η ΔΙΔΑΣΚΑΛΙΑ ΤΟΥ ΦΥΣΙΚΟΥ ΝΟΜΟΥ. 


ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Ο ΦΥΣΙΚΟΣ ΚΑΙΠΩΣ ΟΤΡΑΠΤΟΣ ΝΟΜΟΣ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΑΡ. ΣΕΛ. 

ΚΕδ. 

πα. ΠΩΣΟΤΓΡΑΠΤΟΣ ΝΟΜΟΣ ΜΑΣ ΕΘΙΖΕΙ ΣΤΟ ΚΑΛΟ. 544 

12. ΠΩΣ ΟΦΕΙΛΕΙ ΝΑ ΕΝΕΡΓΗ Ο ΠΙΣΤΟΣ, ΩΣ ΦΟΡΕΑΣ ΤΗΣ ΧΑΡ]-. 544 
ΤΟΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. 

1. ΟΣΚΟΠΟΣ ΤΟΥ ΦΥΣΙΚΟΥ ΝΟΜΟΥ, ΤΟΥ ΓΡΑΠΤΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ 545 
ΝΟΜΟΥ ΤΗΣ ΧΑΡΙΤΟΣ. 

ιά. Ἡ ΣΤΑΣΙ ΕΝΑΝΤΙ ΤΟΥ ΠΛΗΣΙΟΝ, ΣΥΜΦΩΝΑ ΜΕ ΤΟΝ ΦΥΣΙΚΟ 546 
ΝΟΜΟ, ΤΟΝ ΓΡΑΠΤΟ ΚΑΙ ΤΟΝ ΝΟΜΟ ΤΗΣ ΧΑΡΙΤΟΣ. 

Ισ. ΠΩΣ ΠΟΛΙΤΕΥΕΤΑΙ Ο ΔΙΔΑΣΚΟΜΕΝΟΣ ΤΟΥΣ ΛΟΤΟΥΣ ΤΗΣ 546 
ΘΕΙΑΣ ΠΡΟΝΟΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΚΡΙΣΕΩΣ. 

ιό. ΠΟΙΟ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΕΙΝΑΙ ΤῸ ΚΡΙΤΗΡΙΟ ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑ- 547 
ΤΩ͂Ν. 

1. ΣΕΠΟΙΟΥΣ ΑΠΟΚΑΛΥΠΤΈΤΑΙ Η ΑΚΡΙΒΗΣ ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ ΘΈΙΩΝ 547 
ΛΟΓΩΝ. 

18. ΠΩΣ ΕΧΕΙ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΓΝΩΣΙ ἘΚΕΙ͂ΝΟΣ, Ο ΟΠΟΙΟΣ ΕΠΑΘΕ ΤΑ 548 
ΘΕΙΑ. 

19. ΠΩΣ ΜΟΡΦΟΠΟΙΕΙΤΑΙ Ο ΝΟΥΣ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. 548 

26. ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ ΕΚΕΙΝΟΣ, ΠΟΥ ΕΚΠΙΠΤΕΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΑΓΑ- 549 
ΠΗ. 

2, ΠΩΣ ΠΡΟΣΕΓΓΙΖΕΤΑΙ ΤΟ ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΓΡΑΜΜΑΤΟΣ ΤΟΥ ΝΟ- 549 
ΜΟΥ. 


22... ΠΟΥ ΟΦΕΙΛΕΤΑΙ Η ΦΙΛΟΚΟΣΜΗ ΚΑΙ ΦΙΛΗΔΟΝΗ ΝΟΕΡΑ ΜΕΔΕ- “49 
ΤΗ ΤΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩ͂Ν. 

2. ΠΟΤΕΗ ΚΙΝΗΣΙ ΤΟΥ ΝΟΟΣ ΣΥΝΙΣΤΑ ΑΙΣΧΥΝΗ ΤΟΥ ΟΛΟΥ 55ο 
ΠΡΟΣΩΠΟΥ. 

34. ΠΟΙΕΣ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΕΧΕΙ ΟΠΟΙΟΣ ΕΚΛΑΜΒΑΝΕΙ ΤΙΣ ΕΟΡΤΕΣ ΓΙΑ 55ο 
ΣΩΜΑΤΙΚΗ ΑΝΑΠΑΥΣΙ ΚΑΙ ΤΡΥΦΗ. 

2. ΠΟΥ ΟΔΗΓΕΙ Η ΣΩΜΑΤΙΚΗ ΤΡΥΦΗ. ΣΣ 


26. ΤΙ ΣΥΜΒΑΙΝΕΙ ΣΤΟΝ ΠΙΣΤΌ, ΟΤΑΝ Η ΨΥΧΗ ΕΝΑΓΚΑΛΙΖΕΤΑΙ στι 
ΤΗΝ ΤΡΥΦΗ. 

27- ΠΟΤΕ ΑΔΥΝΑΤΕΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΝΑ ΔΗ ΤΟΥΣ ΛΟΓΟΥΣ ΤΩΝ ΟΝ- 512 
ΤΩΝ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΒΔΟΜΗ 


ΠΟΤΕ ΚΑΘΙΣΤΑΝΤΑΙ ΑΟΡΑΤΟΙ Οἱ ΔΟΓΟΙ ΤΩΝ ΟΝΤΩΝ. 


ΠΟΤΕ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΔΕΝ ΑΙΣΘΑΝΕΤΑΙ ΤΗΝ ΠΕΙΝΑ ΤΟΥ ΚΑΙ ΠΕ- 
ΘΑΙΝΕΙ ΑΠΟ ΤΗΝ ΠΕΙΝΑ. 

Ο ΑΠΟΧΩΡΙΣΜΟΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩ- 
ΡΙΑ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗΝ ΠΕΙΝΑ ΚΑΙ ΣΤΗΝ ΔΟΥΛΕΙΑ ΤΟΥ ΓΡΑΜΜΑ- 
ΤΟΣ ΤΟΥ ΝΟΜΟΥ. 

ΠΟΙΕΣ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΕΧΕΙ Η ΜΗ ΑΓΙΟΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΡΗΣΙ 
ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ. 

ΩΣ ΠΡΟΣΩΠΟ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ, ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΘΕΑ ΚΑΙ ΓΝΩΣΙ ΤΩΝ 
ΘΕΙΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ. 

ΤΙ ΣΥΝΕΠΑΓΕΤΑΙ Η ΣΩΜΑΤΙΚΗ ΚΑΙ ΤΙ Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩ- 
ΡΗΣΙ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ. 

Ἡ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ ΟΔΗΓΕΙ ΣΤΗ ΝΕΚΡΩΣΙ ΤΗΣ ΣΏΜΑΤΙ- 
ΚΗΣ ΛΑΤΡΕΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΓΝΩΣΙΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. 

Η ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΗΣ ΦΥΣΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΓΙΟΠΝΕΥΜΑΤΙ- 
ΚΗ ΘΕΩΡΙΑ ΤΩΝ ΓΡΑΦΩΝ. 

ΠΩΣ ΕΡΜΗΝΕΥΟΜΕ ΤΗΝ ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ, ΟΤΑΝ ΕΧΩΜΕ ΕΝΤΟΣ 
ΜΑΣ ΕΝΕΡΓΟ ΤΗΝ ΘΕΙΑ ΧΑΡΙ. Ἢ 


Η «ΦΥΣΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ» ΜΕΤΑΞΥ ΤΩΝ ΤΥΠΩΝ ΚΑΙ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ. 


Ἡ ΘΕΩΡΙΑ ΕΞΟΥΔΕΤΕΡΩΝΕΙ ΤΟΝ ΕΞΩΤΕΡΙΚΟ ΤΥΠΟ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ 
ΓΡΑΦΗΣ ΜΕ ΤΗΝ ΑΓΙΟΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΓΝΩΣΙ. 

ΣΤΗΝ ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ ΕΠΙΛΕΓΟΜΕ Το ΠΝΕΥΜΑ ΤΗΣ, ΤΟ ΟΠΟΙΟ 
ΖΩΟΠΟΙΕΙ. 

ΓΙΑΤΙ ΕΙΝΑΙ ΑΣΥΜΒΡΙΒΑΣΤΌ ΤῸ ΓΡΑΜΜΑ ΜΕ ΤῸ ΠΝΕΥΜΑ ΤΗΣ 
ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΜΥΣΤΙΚΗ ΠΕΡΙΤΟΜΗ. 


ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΕΝΝΟΙΑ ΤΗΣ ΠΕΡΙΤΟΜΗΣ. 


ΠΩΣ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΝΟΗΤΑΙ Η ΑΡΓΙΑ ΤΟΥ ΣΑΒΒΑΤΟΥ. 
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ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΌΛΟΓΗΤΗΣ 


ΤΑ ΘΕΩΡΟΥΜΕΝΑ ΩΣ ΑΓΔΘΑ Ἢ ΩΣ ΚΑΚΑ. 
Η ΛΥΠΗ ΚΑΙ Η ΥΠΕΡΒΑΣΙ ΤΗΣ. 


Ο ΘΕΟΣ ΠΑΡΕΧΕΙ ΤΟ «ΕΙΝΑΙ» ΚΑΙ ΤΟ «ΕΥ ΕΙΝΑΙ» ΣΤΑ ΟΝΤΑ 
ΑΠΟ ΑΓΑΘΟΤΗΤΑ ΚΑΙ ΑΓΑΠΗ. 
ΤΙ ΕΙΝΑΙ Η ΨΥΧΗ ΚΑΘ’) ΕΑΥΤΗΝ ΚΑΙ ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ. 


Ο ΔΙΑΙΡΕΤΙΚΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΑΤΝΟΙΑΣ ΚΑΙ Ο ΕΝΩΤΙΚΟΣ 
ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΟΥ ΝΟΗΤΟΥ ΘΕΙΟΥ ΦΩΤΟΣ. 
ΟΛΑ ΤΑ ΟΝΤΑ ΜΕΤΕΧΟΥΝ ΤΟΥ ΚΑΛΟΥ ΚΑΙ ΑΓΑΘΟΥ. 


ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Ο ΘΕΟΣ, ΩΣ ΑΓΑΠΗ ΚΑΙ ΕΡΩΤΑΣ. 
Ο ΕΚΣΤΑΤΙΚΟΣ ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΟΥ ΘΕΙΟΥ ΕΡΩΤΑ. 


ΠΩΣ ΕΝΕΡΓΕΙ Ο ΘΕΟΣ Εξ ΑΙΤΙΑΣ ΤΗΣ ΥΠΕΡΒΟΔΗΣ ΤΗΣ ΑΓΑ- 
ΘΟΤΗΤΟΣ ΤΟΥ. 

Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ ΓΕΝΝΗΤΟΡΑΣ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ ΚΑΙ ΣΤΑ 
ΕΤΙΣΜΑΤΑ. 

Ο ΘΕΟΣ ΜΑΣ ΠΡΟΑΓΕΙ ΚΑΙ ΜΑΣ ΚΙΝΕΙ ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΕΝ ΑΓΙΩ 
ΠΝΕΥΜΑΤΙ ΕΡΩΤΙΚΗ ΣΥΝΑΦΕΙΑ. 

ΓΙΑΤΙ Η ΕΦΕΣΙ ΚΑΙ Η ΕΝΩΣΙ ΜΑΣ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟ ΕΙΝΑΙ ΑΕΙΚΙ- 
ΝΗΤΗ ΚΑΙ ΥΠΕΡΒΑΙΝΕΙ ΚΑΘΕ ΑΛΛΗ ΕΝΩΣΙ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΦΥΣΙΟΔΟΓΙΑ ΤΟΥ ΟΙΟΥΔΗΠΟΤΕ ΕΡΩΤΑ. 


ΓΙΑ ΠΟΙΟΝ ΔΟΓΟ ΔΕΝ ΜΕΤΑΚΙΝΕΙΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΗΝ ΑΛΗ- 
ΘΙΝΗ ΠΙΣΤΙ. 
ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΦΥΣΙΟΔΟΓΙΑ ΤΩΝ ΑΓΙΩΝ. 


ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΤΗΣ ΤΕΛΕΙΟΤΗΤΟΣ ΤΗΣ ΑΡΕ-. 


ΤΗΣ, ΤΗΣ ΑΠΛΑΝΟΥΣ ΦΥΣΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΘΕΩΣΕΩΣ 
ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ. 
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ΕΚΑΤΟΝΤΑΣ ΕΡΒΔΟΜΗ 


ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΕΡΤΟ ΤΗΣ ΠΡΑΞΒΩΣ, ΤΗΣ ΦΥΣΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ 
ΚΑΙ ΤΗΣ ΘΕΟΛΟΓΙΚΗΣ ΜΥΣΤΑΓΩΓΙΑΣ. 

ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΦΡΟΝΗΣΙ ΤΗΣ ΔΙΑΝΟΙΑΣ, Η ΑΝΔΡΕΙΑ, Η ΣΩ- 
ΦΡΟΣΥΝΗ ΚΑΙ Η ΔΙΚΑΙΟΣΥΝΗ ΤΗΣ. 

Η ΑΝΑΝΤΙΣΤΟΙΧΙΑ ΤΗΣ ΚΑΤΑΣΤΑΣΕΩΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΣΕ ΣΣΕ- 
ΣΙ ΜΕ ΤΗΝ ΚΑΤΑΣΤΑΣΙ ΤΟΥ ΣΩΜΑΤΟΣ. 

Ἡ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΗ ΘΕΩΣΙ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ ΠΡΟΥΠΟΘΕΤΕΙ 
ΤΗΝ ΚΑΤΑ ΠΡΟΑΙΡΕΣΙ ΓΕΝΝΗΣΙ ΤΟΥ ΑΠΟ Το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥ- 
ΜΑ. 

ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΩΤΟΚΤΙΣΤΗ ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΑ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ 
ΚΑΙ ΠΟΙΑ Η ΜΕΤΑ ΤΗΝ ΠΤΩΣΙ ΠΑΘΟΛΟΓΙΑ ΤΟΥ. 

ΠΟΙΑ ΗΤΑΝ Η ΠΡΩΤΟΚΤΙΣΤΗ ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΑ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ 
ΚΑΙ ΠΟΙΟΣ Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ. 

Η ΕΚ ΘΕΟΥ ΟΝΤΟΔΟΓΙΚΗ ΔΥΝΑΤΟΤΗΤΑ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ 
ΝΑ ΟΔΗΓΗΘΗ ΣΤΟΝ ΣΚΟΠΟ ΤΗΣ ΥΠΑΡΞΕΩΣ ΤΟΥ. 





74 


ΣΕΛ. 


221 


251 


292 


291 


293 


294 


292 


2} 


11 


12 


32 


19 


10. 


ΚΑΤΑΛΟΓΟΣ 
ΠΕΡΙΛΗΨΕΩΝ ΤΩΝ ΕΝΟΤΗΤΩΝ 


ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ ΤΟΥ ΕΝ ΑΓΙΟΙ͂Σ ΠΑΤΡῸΣ ΗΜΩΝ 


ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ 


ΕΙΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗΝ ΤΟΥ 
ΠΑΤΕΡ ΗΜΩΝ 


(σ.σ. όο; -- ός2 τοῦ παρόντος τόμου) 


ΣΕΛ. ΣῚ 
ΠΡΟΟΙΜΙΟ. όο2 1 
Ο ΦΟΒΟΣ, ΣΥΣΤΑΤΙΚΟ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΑΓΑΠΗΣ. όο} 10 


ΤΟ ΘΕΛΗΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΈΡΑ, Η ΕΝΑΝΘΡΩΠΗΣΙ ΤΟΥ ΥΙΟΥ 6ος 21 
ΤΟΥ ΚΑΙ Ἡ ΘΕΩΣΙ ΤΩΝ ΑΝΘΡΩΠΩΝ. 

ΟΙ ΛΟΓΙΣΜΟΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΛΟΓΟΙ ΤΗΣ ΠΡΟΝΟΙΑΣ ΚΑΙ ὅοᾳ 27 
ΤΗΣ ΚΡΙΣΕΩΣ ΤΟΥ. 

ΣΤΗΝ ΚΥΡΙΑΚΗ ΠΡΟΣΕΥΧΗ ΥΠΑΡΧΕΙ ΣΥΜΠΥΚΝΩΜΈΝΑΟΣΚΟ- ος 27 
ΠΟΣ ΤΩΝ ΘΈΙΩΝ ΛΟΓΙΣΜΩ͂Ν. 

ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΕΡΓΟ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ, ΩΣ ΜΕΣΙΤΗ ΜΕΤΑΞΥ ΘΕΟΥ 6οό ιο 
ΚΑΙ ΑΝΘΡΩΠΩΝ. 

Ο ΧΡΙΣΤΟΣ, ΔΙΔΑΣΚΑΛΟΣ ΚΑΙ ΑΥΤΟΥΡΓΟΣ ΠΟΛΛΩΝ ΝΕΩΝ 606 32 
ΜΥΣΤΗΡΙΩΝ, ΤΗΝ ΔΥΝΑΜΙ ΤΩΝ ΟΠΟΙΩΝ ΠΕΡΙΕΧΕΙ ΜΥΣΤΙΚΩΣ 

Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΚΥΡΙΑΚΗΣ ΠΡΟΣΕΥΧΗΣ. 

ΠΩΣ ΔΙΔΑΣΚΕΙ ΤΗΝ ΘΕΟΔΟΤΓΙΑ Ο ΘΕΟΣ ΛΟΓΟΣ. 6ο 


ΠΩΣ ΠΑΡΕΧΕΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΤΗΝ ΧΑΡΙΣΜΑΤΙΚΗ ΥΙΟΘΕΣΙΑ ΚΑΙ ο 34 
ΠΩΣ ΟΙΚΕΙΩΝΕΤΑΙ͂ Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΤῊΝ ΘΕΟΤΗΤΑ. 

ΠΩΣ ΕΚΑΝΕ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΤΟΥΣ ΠΙΣΤΟΥΣ ΤΟΥ ΙΣΟΤΙΜΟΥΣ ΜΕ 6ο 18 
ΤΟΥΣ ΑΓΓΈΔΟΥΣ. 


742 


ΕΙΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΣΧΗΝ ΤΟΥ ΠΑΤΕΡ ΗΜΩΝ 


Άγ. ΣΕΛ. 


ΚΕΦ, 

π. ΠΩΣ ΕΝΩΝΟΜΑΣΤΕ ΜΕ ΤΟΥΣ ΑΓΓΈΛΟΥΣ ΚΑΙ ΤΟΝ ΘΕΟ ΚΑΙ ΠΩΣ ὅοφ 
ΧΩΡΙΖΟΜΑΣΤΕ ΑΠ᾽ ΑΥΤΟΥΣ. 

1. ΠΩΣ ΓΙΝΕΤΑΙ Η ΜΕΤΑΔΟΣΙ ΚΑΙ Η ΑΙΣΘΗΣΙ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΖΩΗΣ. 659 


11. ΠΩΣ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΑΠΟΚΑΤΕΣΤΗΣΕ ΤΗΝ ΥΓΕΙΑ ΣΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΙ- ὅο 
ΝΗ ΦΥΣΙ. 

14. ΠΩΣΟ ΧΡΙΣΤΟΣ ΚΑΤΕΛΥΣΕ ΤΗΝ ΤΥΡΑΝΝΙΑ ΤΟΥ ΠΟΝΗΡΟΥ͂ ΚΑῚ ὅπ 
ΠΡΟΣΦΕΡΕ ΤΉΝ ΑΝΑΣΤΑΣΙ. 

1. ΣΥΝΤΟΜΗ ΕΡΜΗΝΕΙΑ ΤΗΣ ΚΥΡΙΑΚΗΣ ΠΡΟΣΕΥΧΗ͂Σ. 612 


ιό. Ο ΧΡΙΣΤΟΣ, ΔΗΜΙΟΥΡΓΟΣ ΚΑῚ ΧΟΡΗΓΟΣ ΤΩΝ ΑΓΑΘΩΝ, ΑΛΛΑ 91} 
ΚΑΙ ΔΙΔΑΣΚΑΛΟΣ ΤΩΝ ΘΗΣΑΥΡΩΝ ΤΗΣ ΣΟΦΙΑΣ ΤΟΥ. 


17. ΓΙΑΤΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΟΝΟΜΑΣΕ ΤΗΝ ΔΙΔΑΣΚΑΛΙΑ ΤΟΥ ΠΡΟΣΕΥΧΗ. «πι 


ιδ. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΕΝΝΟΙΑ ΤΗΣ ΠΡΟΣΕΥΣΧΗΣ ΚΑΤΑ ΤΟΥΣ ΑΓΙΟΥΣ ότι 


ΠΑΤΈΡΕΣ. 
ιο. ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΕΥΧΗ ΚΑΙ ΤΙ ΕΙΝΑΙ ΠΡΟΣΕΥΧΗ. διά. 
20. ΗΤΡΙΑΔΙΚΗ ΕΠΙΚΛΗΣΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. όν 
. ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΈΡΑ, Ο ΜΟΝΟΓΕΝΗΣ ΥἹΟΣ. ότό 
1. ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΕΡΑ, ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ. ότό 
2. ΣΥΝΑΝΑΡΧΑ ΤΑ ΤΡΙΑ ΘΕΙΑ ΠΡΟΣΩΠΑ. ότό 
24. ΠΩΣ ΝΟΗΜΑΤΟΔΟΤΕΙΤΑΙΗ ΣΧΕΣΙ ΤΩΝ ΘΕΙΩΝ ΠΡΟΣΩΠΩΝ. όττ 
15... ΤΙ ΣΥΝΕΠΑΓΕΙ Η ΑΝΑΦΟΡΑ ΜΑΣ ΣΤΟΝ ΘΕΟ ΠΑΤΕΡΑ. δι7 


26. ΠΟΤΕ ΑΓΙΑΖΟΜΕ ΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΚΑΤΑ ΧΑΡΙΝ ΠΑΤΡΟΣ ΜΑΣ. 618 


27... ΠΟΤΕ ΕΡΧΕΤΑΙ Η ΚΥΡΙΑΡΧΙΑ ΤΗΣ ΒΑΣΙΛΕΙΑΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. ότδ 


σα 


12 


2ξ 


34 


34 


2ξ 


12 


1 


25 


12 


1: 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΟΜΟΔΟΓΗΤΗΣ 


ο ΣΕΛ. 

ΚΕΦ. 

28. Ἡ ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΡΟΣ ΠΡΟΣΚΤΑΤΑΙ ΑΠΟ ΤΟΥΣ ότο 
ΤΑΠΕΙΝΟΥΣ ΚΑΙ ΤΟΥΣ ΠΡΑΟΥΣ. 

20. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙΗ ΚΛΗΡΟΝΟΜΟΥΜΕΝΗ «ΓΗ». ότο 


3ο. ΠΩΣ ΟΦΕΙΛΕΙ ΝΑ ΚΙΝΗΤΑΙΗ ΛΟΓΙΚΗ ΔΥΝΑΜΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΤΟΥ 621 
ΠΙΣΤΟΥ. 

α.. ΟΠΡΑΟΣ ΚΑΙ ΤΑΠΕΙ͂ΝΟΣ ΕΙΝΑΙ ΚΑΤΑ ΧΑΡΙΝ ΦΟΡΕΑΣ ΤΗΣ ΖΩ- 622 
ΣΑΣ ΕΙΚΟΝΑΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ, ΚΥΡΙΑΡΧΟΣ ΤΟΥ ΘΥΜΟΥ ΚΑΙ 
ΤΗΣ ΕΠΙΘΥΜΙΑΣ. 

3.  Ο ΛΟΓΟΣ, ΩΣ ΔΟΓΙΚΗ ΔΥΝΑΜΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ, ΕΜΠΛΟΥΤΙΣΜΕ- 62} 
ΝΟΣ ΜΕ ΤΗΝ ΑΡΕΤΗ, ΝΙΚΑ ΤΗΝ ΦΥΣΙ, ΚΙΝΟΥΜΕΝΟΣ ΕΡΑΣΜΙΩΣ 
ΠΡΟΣ ΤΟΝ ΧΡΙΣΤΟ. 

3-5. Το ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ ΤΟΥ ΠΡΟΦΗΤΗ ΗΔΙΑ. 621 


34. ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΣΥΝΕΠΕΙΕΣ ΤΗΣ ΔΥΣΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑΣ ΤΩΝ Τριων 624 
ΔΥΝΑΜΕΩΝ ΤῊΣ ΨΥΧΗ͂Σ. 

1. ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ ΤΗΣ ΛΟΓΙΚΗΣ ΕΝΑΝΤΙ ΤΟΥ ΘΥΜΟΥ ὅ-ς 
ΚΑΙ ΤΗΣ ΕΠΙΘΥΜΙΑΣ, ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΠΟΚΤΗΣΙ ΤΗΣ ΘΕΟΓΝΩΣΙΑΣ. 


8. ΠΩΣ ΛΕΙΤΟΥΡΓΕΙ Η ΘΕΟΓΝΩΣΙΑ ΣΤΗΝ ΨΥΧΗ. δας 

17. ΠΩΣ ΓΕΝΝΙΕΤΑΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ ΜΥΣΤΙΚΩΣ ΣΤΙΣ ΨΥΧΕΣ ΤΩΝ 626 
ΣΩΖΟΜΕΝΩΝ. 

38... ΤΙ ΣΗΜΑΙΝΕΙ ΣΤΗ ΖΩΗ ΤΟΥ ΠΙΣΤΟΥ: «ΟΥ̓Κ ἘΝῚ ΑΡΣΕΝ ΚΑΙ 626 


ΘΗΛΥ» (ΤΑΛ. 3» 28 ). 
3 ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΑΓΙΟΓΡΑΦΙΚΗ ΡΗΣΙ: «ΟΥΚ ΕΝΙ ΙΟΥΔΑΙΟΣ ΟΥ- 627 
ΔΕ ΕΛΛΗΝ» (ΓΑΛ. 1, 28). 


4ο. Ἡ ΠΕΡΙ ΘΕΟΥ ΑΝΤΙΛΗΨΙ ΤΟΥ ΑΡΧΑΙΟΥ ΕΛΛΗΝΑ. 617 
4. Ἡ ΠΕΡΙ ΘΕΟΥ ΑΝΤΙΛΗΨΙ ΤΟΥ ΙΟΥΔΑΙΟΥ. 627 
42. Η ΑΛΗΘΙΝΗ ΘΕΟΣΕΒΕΙΑ ΚΑῚ Η ΝΗΠΤΙΚΗ ΘΕΟΛΟΤΙΑ. 628 
42. ΠΩΣ ΝΟΟΥΝΤΑΙ ΟΙ ΑἴΔΙΕΣ ΣΧΕΣΕΙΣ ΤΟΥ ΤΡΙΑΔΙΚΟΥ ΘΕΟΥ. 628 


744 


ΣΤ. 


19 


1 


29 


28 


29 


27 


19 


10 


ΕΙΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗΝ ΤΟΥ ΠΑΤΕΡ ΗΜΩΝ 


ΑΡ. ΣΕΛ, 


ΚΕΦ, 
44- ΠΟΙΟ ΕΙΝΑΙ το ΝΕΟ ΚΗΡΥΓΜΑ ΤΗΣ ΑΛΗΘΕΙΑΣ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ. «ο 


4. ΠΩΣ ΝΟΕΙ͂ΤΑΙ Η ΒΙΒΛΙΚΗ ΡΉΣΙ: «ΟΥΚ ΕΝΙ ΠΕΡΙΤΟΜΗ ΚΑΙ ΑΚΡΟ- 6ο 
ΒΥΣΤΙΑ» (ΚΟΛ. 2.11). 

46. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΒΙΒΛΙΚΗ ΡΗΣΙ: «ΟΥΚ ΕΝΙ ΒΑΡΒΑΡΟΣ ΚΑΙ ΣΕΚΥ- 6ο 
ΘΗΣ» (ΚΟΛ. 3 11). 

47. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Η ΒΙΒΛΙΚΗ ΡΗΣΙ: «ΟΥ̓Κ ΕΝΙ ΔΟΥΛΟΣ ΚΑΙ ΕΛΕΥ- 4 
ΘΕΡΟΣ» (ΚΟΛ. 9» 11). 

48. ΠΩΣ ΝΟΕΙ͂ΤΑΙ Η ΒΙΒΛΙΚΗ ΡΗΣΙ: «ΑΛΛΑ ΠΑΝΤΑ ΚΑΙΕῈΝ ΠΑΣΙ ΧΡΙ- 6π 
ΣΤΟΣ» (ΚΟΛ 311). 

40. ΠΩΣ ΦροΝΕΙ Ο ΠΡΑΟΣ ΚΑΙ Ο ΤΑΠΕΙΝΟΣ. δῃ 


δο. ΠΩΣ ΑΓΙΑΖΕΤΑΙ ΑΠΟ ΕΜΑΣ ΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ, όμ 


σα. ΠΩΣ ΠΡΑΓΜΑΤΟΠΟΙΕΙΤΑΙ ΤΟ ΘΕΛΗΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΕΠΙ ΤΗΣ ΓΗΣ: 61 
ΜΕ ΤΗΝ ΛΟΓΙΚΗ ΛΑΤΡΕΙΑ. 

52. ΠΩΣ ΚΙΝΟΥ͂ΝΤΑΙ Οἱ ΤΡΕΙ͂Σ ΔΥΝΑΜΕΙΣ ΤΗΣ ΨΎΧΗΣ, ΓΙΑ ΤῊΝ ΠΡΑΓ- 614 
ΜΑΤΟΠΟΙΗΣΙ ΤΟΥ ΘΕΛΗΜΑΤΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΤΑ ΜΙΜΗΣΙ ΤΩΝ 


ΑΓΓΕΛΩΝ. 

5. ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΕΠΙΟΥΣΙΟΣ ΑΡΤΟΣ ΚΑΙ ΠΟΙΕΣ ΕΙΝΑΙ ΟΙ ΕΝΕΡ- 935 
ΓΕΙΕΣ ΤΟΥ. 

Σά: ΠΟΙΑ ΕΙΝΑΙ Η ΣΗΜΑΣΙΑ ΤΟΥ «ΣΗΜΕΡΟΝ» ΤΗΣ ΚΥΡΙΑΚΗΣ ός 
ΠΡΟΣΕΥΧΗΣ. 

5. ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΕΙΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΩΝ ΠΑΡΟΧΩΝ «ΤΟΥ ΕΠΙΟΥΣΙΟΥ 616 
ΑΡΤΟΥ». 

56. ΓΙΑΤΙ Ο «ΕΠΙΟΥΣΙΟΣ ΑΡΤΟΣ» ΕΙΝΑΙ Ο ΧΡΙΣΤΟΣ. 616 


ο. ΠΩΣ ΝΟΜΙΜΟΠΟΙΕΙΤΑΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΑ Η ΕΚΖΗΤΗΣΙ ΤΟΥ ΕΦΗΜΕΡΟΥ 418 
ΑΡΤΟΥ. 

τ. ΠΩΣ ΝΟΕΙΤΑΙ Ο ΠΕΡΙΟΡΙΣΜΟΣ ΜΑΣ ΣΤῊΝ ΑΝΑΓΚΑΙΑ ΕΦΗΜῈ- 6438 
ΡΗ ΤΡΟΦΗ. 

5ο. ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΕΦΗΜΕΡΗΣ ΤΡΟΦΗΣ ΕΙΝΑΙ ΝΑ ΖΟΥΜΕ ΚΑΤΑ ΘΕΟΝ. 9439 
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74- 


ΑΓΙΟΣ ΜΑΞΙΜΟΣ Ο ΟΜΟΛΟΓΗΤΗΣ 


ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ ΓΙΑ ΣΥΝΕΧΙΣΙ ΤΩΝ ΕΠΟΜΕΝΩΝ ΑΙΤΗΜΑΤΩΝ ΤΗΣ 
ΠΡΟΣΕΥΧΗΣ ΕΙΝΑΙ Η ΤΉΡΗΣΙ ΤΩΝ ΠΡΟΗΓΟΥΜΕΝΩΣ ΛΕΧΘΕΝ- 
ΤΩΝ. 

Ο ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ ΤΗΣ ΣΥΓΧΩΡΗΣΕΩΣ ΤΩΝ ΣΥΝΑΝΘΡΩΠΩΝ ΜΑΣ 
ΝΑ ΕΙΝΑΙ ΑΠΑΘΗΣ. 

Η ΣΥΜΦΙΛΙΩΣΙ ΜΕ ΤΟΥΣ ΣΥΝΑΝΘΡΩΠΟΥΣ ΜΑΣ ΚΑΘΙΣΤΑ ΟΥ- 
ΣΙΑΣΤΙΚΑ ΣΥΜΒΑΤΟΥΣ ΜΕ ΤΗΝ ΧΑΡΙ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. - 

Ἡ ΣΥΓΧΩΡΗΤΙΚΟΤΗΤΑ ΕΙΝΑΙ ΣΥΜΒΑΤΗ ΜΕ ΤΗΝ ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΑ 
ΤΟΥ ΕΙΝΑΙ ΜΑΣ. 

Η ΣΥΓΧΩΡΗΤΙΚΟΤΗΤΑ ΠΡΟΚΥΠΤΕΙ ΦΥΣΙΟΛΟΓΙΚΑ ΑΠΟ ΤΗΝ ΣΥ- 
ΝΕΙΔΗΤΟΠΟΙΗΣΙ ΤΗΣ ΘΝΗΤΟΤΗΤΟΣ ΜΑΣ. 

Η ΜΗ ΣΥΓΧΩΡΗΤΙΚΟΤΗΤΑ ΟΔΗΓΕΙ ΠΑΙΔΑΓΩΓΙΚΩΣ ΣΤῸΝ ΠΕΙ- 
ΡΑΣΜΟ ΚΑΙ ΣΤΟΝ ΠΟΝΗΡΟ ΓΙΑ ΤΗΝ ΚΑΘΑΡΣΙ ΜΑΣ. 

Ο ΠΕΙΡΑΣΜΟΣ, ΩΣ ΝΟΜΟΣ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ. 


ΠΕΙΡΑΣΜΟΣ, ΩΣ ΕΚΟΥΣΙΑ ΔΙΑΘΕΣΙ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΠΡΟΣ ΤΑ ΠΑΘΗ 
ΤΗΣ ΣΑΡΚΟΣ. 

Ο ΘΕΟΣ ΕΠΙΤΡΕΠΕΙ ΝΑ ΜΟΛΥΝΕΤΑΙ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΑΠΟ ΤΟ ΝΟΜΟ 
ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ, ΟΤΑΝ Ο ΠΙΣΤΟΣ ΥΠΟΤΙΜΑ ΤΗΝ ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ 
ΦΥΣΙ, ΕΝΑΝΤΙ ΤΩΝ ΑΝΥΠΟΣΤΑΤΩΝ ΠΑΘΩΝ, ΟΤΑΝ ΔΗΛΑΔΗ ΔΕΝ 
ΣΥΓΧΩΡΗ ΤΟΝ ΣΥΝΑΝΘΡΩΠΟ ΤΟΥ. 

ΠΡΟΥΠΟΘΕΣΙ, ΓΙΑ ΝΑ ΛΥΤΡΩΘΟΥΜΕ ΑΠΟ ΤΟΝ ΠΟΝΗΡΟ ΚΑΙ ΝΑ 
ΜΗΝ ΕΙΣΕΛΘΩΜΕ ΣΕ ΠΕΙΡΑΣΜΟ ΕΙΝΑΙ Η ΣΥΓΧΩΡΗΤΙΚΟΤΗΤΑ, 
ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΕΥΡΙΑΚΗΣ ΠΡΟΣΕΥΧΗΣ, Ο ΠΡΟΣΑΝΑΤΟΛΙΣΜΟΣ 
ΣΤΟ ΜΥΣΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΘΕΩΣΕΩΣ ΜΑΣ. 

ΜΕ ΤΙΣ ΠΡΑΞΕΙΣ ΜΑΣ ΑΠΟΔΕΙΚΝΥΟΜΕ., ΑΝ ΕΧΩΜΕ ΠΑΤΕΡΑ 
ΤῸΝ ΘΈΟ Ἢ ΤῸΝ ΠΟΝΗΡΟ. 

ΔΙΤΤΟΣ Ο ΤΡΟΠΟΣ ΤΩΝ ΠΕΙΡΑΣΜΩ͂Ν: ΗΔΟΝΙΚΟΣ Ἢ ΟΔΥΝΗΡΟΣ. 
Ο ΠΡΩΤΟΣ ΕΚΟΥΣΙΟΣ, Ο ΔΕΥΤΕΡΟΣ ΑΚΟΥΣΙΟΣ. 

Ο ΗΔΟΝΙΚΟΣ ΠΕΙΡΑΣΜΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΓΕΝΝΗΤΌΡΑΣ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΊΑΣ. 


Ο ΟΔΥΝΗΡΟΣ ΠΕΙΡΑΣΜΟΣ ΕΙΝΑΙ ΤΙΜΩΡΟΣ ΤΗΣ ΑΜΑΡΤΙΑΣ ΜΕ 
ΑΚΟΥΣΙΕΣ ΕΠΙΦΟΡΕΣ. 
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ΕΙΣ ΤΗΝ ΠΡΟΣΕΥΧΗΝ ΤΟΥ ΠΑΤΈΡ ΗΜΩ͂Ν 


ΠΩΣ ΜΕΤΑΧΕΙΡΙΖΕΤΑΙ Ο ΠΟΝΗΡΟΣ ΚΑΙ ΤΟΥΣ ΔΥΟ ΠΕΙΡΑ- 
ΣΜΟΥΣ. 

ΠΕΡΙΦΡΟΝΗΣΙ ΤΟΥ ΕΚΟΥΣΙΟΥ ΠΕΙΡΑΣΜΟΥ ΚΑΙ ΥΠΟΜΟΝΗ ΜΕ 
ΓΕΝΝΑΙΟΤΗΤΑ ΤΟΥ ΑΚΟΥΣΙΟΥ ΠΕΙΡΑΣΜΟΥ. 

ΕΥΣΧΕΤΙΚΟΣ ΕΠΙΛΟΓΟΣ. 
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Ο ΤΡΙΤΟΣ ΤΟΜΟΣ ΤΟΥ ΕΡΓΟΥ 

«ΦΙΛΟΚΑΛΙΑ» 
ΜΕ ἘΕΚΠΟΝΗΣΙ ΚΑΙ ΠΟΙΚΙΛΗ ἘΠῚ 
ΜΕΛΕΙΑ ΓΕΝΙΚΗ ΚΑΙ ΦΙΛΟΛΟΓΙΚΗ 
ΤΩΝ ΑΔΕΛΦΩΝ ΤΟΥ ΙΕΡΟΥ ΚΟΙΝΟ 
ΒΙΟΥ ΤΗΣ ΙΕΡΑΣ ΜΟΝΗΣ ΚΟΙΜΗ 
ΣΕΩΣ ΘΕΟΤΟΚΟΥ ΜΠΟΥΡΑ ΣΤΟΙ 
ΧΕΙΟΘΕΤΗΘΗΚΕ ΚΑΙ ΣΕΛΙΔΟΠΟΙ 
ΗΘΗΚΕ ΑΠΟ ΤΙΣ ΑΔΕΛΦΕΣ ΤΥΠΩ 
ΘΗΚΕ ΣΤΟ ΤΥΠΟΓΡΑΦΕΙΟ «Γ. ΚΩ 
ΣΙΟΠΟΥΛΟΣ-ΓΡΑΦΙΚΕΣ ΤΕΚΝΕΣ» 
ΣΕ ΧΙΛΙΑ ΑΝΤΙΤΥΠΑ ΚΑΤΑ ΤΟ ΜΗΝΑ 
ΔΕΚΕΜΒΡΙΟ ΤΟΥ ΣΩΤΉΡΙΟΥ ΕΤΟΥΣ 
2912 ΚΑΙ ΒΙΒΛΙΟΔΕΤΗΟΗΚΕ ΣΤΟ 
ΒΙΒΛΙΟΔΕΤΙΚΟ ΕΡΓΑΣΤΗΡΙΟ ΤΗΣ 

ΙΕΡΑΣ ΜΟΝΗΣ ΜΠΟΥΡΑ 
ΑΠΟ ΤΙΣ ΑΔΕΛΦΕΣ 
ΠΡΟΣ ΔΟΞΑΝ 
ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΘΕΟΥ 

ΚΑΙ ΚΟΙΝΗΝ 

ΤΩΝ ΟΡΘΟΔΟΞΩΝ ΩΦΕΛΕΙΑΝ 


